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ஸ்ரீ ஜயேந்திர சரஸ்வதி 
ஸ்ரீ சங்கராசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ 
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ஸ்வதி 
மிகள்‌ 


ஸ்ரீ சங்கரவிஜயே 


ஸ்ரீ சங்கராசா£ 


ரர ன்‌ 


உள்ளே விரியும்‌ வாக்குகளை வருஷித்த பேசும்‌ 
ிதய்வம்‌ இன்று பெரும்பாலும்‌ மோன தக்ஷிணாமூர்த்தி 
£கிவிட்ட போதிலும்‌, இதே தெய்வக்‌ குரலை இன்றும்‌ 
£னிலமெங்கும்‌ நலமுறப்‌ பொலிவித்து வரும்‌ திவ்ய 
ஷர்‌ ஜகத்குரு ஸ்ரீ காஞ்சி காமகோடி பீடாதிபதிகளான 
ஜயேந்திர ஸரஸ்வதி சங்கராசாரிய ஸ்வாமிகளுக்கு 
அனந்தம்‌ அஞ்சலிகளோடு, 


ஸமர்ப்பணம்‌. _ 
I கப க - 


அன்பும்‌ 
அருளும்‌ 


குடும்பத்தில்‌ ஏதாவது பிரச்னைகள்‌ எழுமானால்‌ குடும்‌ 
பத்‌ தலைவன்‌ முயன்று அந்தக்‌ குடும்பத்தில்‌ நிம்மதி நிலவச்‌ 
செய்வதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. நாட்டில்‌ அரசியல்‌ பிரச்னை 
களோ கொந்தளிப்போ எழுமானால்‌ நாட்டுத்‌ தலைவர்களும்‌ 
அரசாங்கமும்‌ தலையிட்டு அதனை அடக்குவதைக்‌ காண்கி 
றோம்‌. யுகதர்மம்‌ சீர்குலைந்து உலகத்துக்கே உபாதை ஏற்ப 
டின்‌ யார்‌ தீர்த்து வைக்க முடியும்‌? 

தெய்வத்தினால்‌ மட்டுமே அது இயலும்‌. தெய்வம்தான்‌ 
மனித வடிவமெடுத்து நாயன்மாராகி உலகத்‌ துன்பங்களைத்‌ 
தீர்க்க முடியும்‌. 

இன்று அவதார-புருஷராக--நாயன்மாராக--உலக குரு 
வாக ஒளிரும்‌ ஸ்ரீ காஞ்சிப்‌ பெரியவர்கள்தாம்‌ குடும்பத்துக்‌ 
கும்‌, நாட்டுக்கும்‌, உலகுக்கும்‌ ஏற்படும்‌ சந்தேகங்களுக்கு-- 
சங்கடங்களுக்கு மார்க்கம்‌ சொல்ல வல்லவர்களாக, துன்பத்‌ 
தைப்‌ போக்க வல்லவர்களாகத்‌ இகழ்கின்றார்கள்‌. 


பெரியவர்களிடம்‌ போனால்‌ நம்‌ இன்னல்கள்‌ இன்பமய 
மாகின்றன. மனத்துக்கு மகிழ்ச்சி கிடைக்கின்றது. அந்த 
தெய்வ சந்நிதானத்தின்‌ முன்‌ நின்றால்‌ ஒரு சாந்தி கிடைக்கின்‌ 
றது. குளிர்‌ பூந்தென்றல்‌ நம்‌ மேனியில்‌ படுவது போன்ற 
உணர்ச்சி ஏற்படுகின்றது. வாழ்க்கையில்‌ ஒரு துணிவு, 
தெம்பு, தன்னம்பிக்கை ஏற்படுகின்றது. இவை அவர்கள்பால்‌ 
முழு ஈடுபாடு கொண்டவர்கள்‌ தினசரி உணரும்‌ உண்மை, 
(கடவுளிடமும்‌- பெரியவர்களிடமும்‌ முழுபக்தி கொண்ட 


8 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கூட்டம்‌ மட்டுமே அந்தச்‌ சந்நிதானத்தின்‌ முன்பு இத்தகைய 
இன்பானுபவ உணர்வையும்‌ உரத்தையும்‌ பெற முடியும்‌). 


பெரியவர்கள்‌ உலக மக்களிடம்‌ மிகுந்த அன்பு கொண்ட 
வர்கள்‌. தம்மை அடக்கிக்‌ கொண்டு, தம்மைச்‌ சுருக்கிக்‌ 
கொண்டு, தம்மை உருக்கிக்‌ கொண்டு, உலக மக்களின்‌ 
துயர்களை எல்லாம்‌ அடக்குபவர்கள்‌, துன்பத்தைத்‌ துரத்துப 
வர்கள்‌. உலக மக்களின்‌ நன்மைக்காகவே நாழிகை தோறும்‌ 
பூஜை செய்பவர்கள்‌. 


அவர்கள்‌ செய்த தவமழும்‌--செய்து கொண்டிருக்கிற 
தவமும்‌, பெற்ற அருளும்‌--பெற்றுக்‌ கொண்டிருக்கிற பேரரு 
ளும்‌, பேணிக்‌ காக்கும்‌ பேரறமும்‌ இந்த உலகத்தை வளப்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்டிருப்பதைக்‌ கண்கூடாகக்‌ காண்கிறோம்‌. 


'பெரியவர்கள்‌ பல்துறை அறிவும்‌ பல்கலைச்‌ செறிவும்‌ 
பெற்றவர்கள்‌. அவர்கள்‌ நடமாடும்‌ தெய்வம்‌ மட்டுமல்ல, 


. நடமாடும்‌ பல்கலைக்‌ கழகமும்கூட. அந்தப்‌ பல்கலைக்‌ 


கழகத்திலிருந்து மக்கள்‌ நல்‌ அறிவு பெற, நாடு நலம்‌ பெற, 
உலகம்‌ உய்வு பெற, எத்தனையோ அறிவு மணி மொழிகள்‌ 
அறிவு உரை வடிவில்‌ உதிர்ந்துள்ளன. 


மனித வாழ்வை வளப்படுத்தவும்‌, புனிதப்படுத்தவும்‌ 
அவர்கள்‌ வேதங்களிலிருந்தும்‌ இதிகாச புராண சாஸ்திரங்களி 
லிருந்தும்‌ எத்தனையோ மேற்கோள்கள்‌ காட்டிப்‌ பல்வேறு 
சந்தர்ப்பங்களில்‌ உரையாற்றியிருக்கிறார்கள்‌. அவ்வப்போது 
எழுந்த குரல்‌ காற்றோடு கலந்து போகாமல்‌, என்றும்‌ நின்று 
நிலவும்‌ வண்ணம்‌ தெய்வத்தின்‌ குரலாகி அவை அச்சு 
ஏட்டில்‌ பதிவாகிச்‌ சிறந்த நூலாக இப்பொழுது வடிவெடுத்‌ 


துள்ளது. சொர்ணமூர்த்தியின்‌ எண்ண வ வங்கம்‌ கருத்து 
வண்ண வடிவங்களாகியுள்ளன. 


ஆசாரிய சுவாமிகளின்‌ அன்பு கலில்‌ அருள்‌ 
கனிகிறது. புராணங்களையோ- இதிகாசங்களையோ- 
வேதங்களையோ- தர்ம சாஸ்திரங்களையோ அனைவரா . 
லும்‌ முழுதும்‌ படிக்க முடியாது... பெரியவர்கள்‌ அவற்றை 
எல்லாம்‌. “முழுதும்‌. படித்து கலு சாறு பிழிந்து தருவது . 


ர 
. 


ஷ்‌, 


அன்பும்‌ அருளும்‌ 0 9 
போல்‌ இத்நூலில்‌ தந்துள்ளார்கள்‌. அத்தனையும்‌ அருட்கனிச்‌ 
சாறுகள்‌. 


இந்து மதத்தின்‌ பெருமையையும்‌, நமது பண்பாட்டின்‌ 
அருமையையும்‌, கடவுளின்‌ வடிவங்களையும்‌, வேதசாரங்க 
ளையும்‌, வாழ்வியலின்‌ இலக்கணங்களையும்‌, சகல துறைச்‌ 
சாஸ்திரங்களையும்‌, தத்துவ உண்மைகளையும்‌, பாமரரும்‌ 
புரிந்துகொள்ளும்‌ வண்ணம்‌ இந்நூலில்‌ அவர்கள்‌ குரல்‌ உரை 
வடிவில்‌ ஒலிப்பதைக்‌ கேட்கலாம்‌; படிக்கலாம்‌. 


மொத்தத்தில்‌ இது ஓர்‌ அருட்பெரும்‌ அறிவுக்‌ களஞ்சி 
யம்‌; ஞானக்‌ களஞ்சியம்‌. 

இதைப்‌ படித்தால்‌ பாமரன்‌ பண்டிதனாகலாம்‌. அறிஞன்‌ 
பேரறிஞனாகலாம்‌. மனிதன்‌ தெய்வமாகலாம்‌. இந்தத்‌ தெய்‌ 
வத்தின்‌ குரலை, “பல டேப்‌'களிலிருந்தும்‌ “கல்கி” பத்திரிகை 
யின்‌ அருள்‌ வாக்குகளிலிருந்தும்‌, பல்வேறு ஸ்ரீ முகங்களிலி 
ருந்தும்‌, பல்வேறு சமயங்களில்‌ பெரியவர்கள்‌ ஆற்றிய 
உரைகளிலிருந்தும்‌ தொகுத்தும்‌ எடுத்தும்‌ எழுதியவர்‌ 
காஞ்சிப்‌ பெரியவர்களின்‌ அன்பையும்‌ ஆசியையும்‌ 
பெரிதும்‌ பெற்ற ஆசிரியர்‌ திரு.ரா. கணபதி அவர்கள்‌. 


இரு.ரா. கணபதி அவர்கள்‌ எதையும்‌ ஒழுங்காகச்‌ செய்ப 
வர்கள்‌, செய்ய வல்லவர்கள்‌. ஸ்ரீ காஞ்சிப்‌ பெரியவர்களின்‌ 
அருள்‌ வாக்குகளை மிகுந்த அன்போடு, அக்கறையோடு, 
பொறுப்புணர்ச்சியோடு பகுதி பகுதியாகப்‌ பொருள்‌ வரிசை 
யில்‌ தொகுத்துத்‌ தந்துள்ளார்கள்‌. இதைப்‌ பெரும்‌ பாக்கியமா 
கக்‌ கருதி வானதி பதிப்பகத்தில்‌ பக்தி உணர்வோடு, முழு 
ஈடுபாட்டோடு, உற்சாக உணர்ச்சியோடு வெளியிட்டுள்‌ 


ளேன்‌. 


இந்த நல்வாய்ப்பை, ஸ்ரீ மகா திரிபுரசுந்தரி சமேத சந்திர 
மெளளீசுவரர்‌ அருட்கடாட்சம்‌ என்றே கருதுகிறேன்‌. ஸ்ரீ 
காஞ்சிப்‌ பெரியவர்களின்‌ அன்பையும்‌, அருளையும்‌, 


“கருணை உள்ளத்தையும்‌ என்னால்‌ என்றுமே மறக்கமுடி 


யாது. இனம்‌ தனம்‌ நான்‌ போற்றி வணங்கும்‌ தெய்வம்‌ ஸ்ரீ 
சந்திரசேகரேந்திர சரசுவதி சங்கராசாரிய ஸ்வாமிகள்‌ 


10 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
அவார்கள்‌: என்‌ இதய அஞ்சலியை காஞ்சிப்‌ பெரியவர்களின்‌ 
காலடிகளில்‌ சமர்ப்பிக்கிறேன்‌. 
தெய்வத்தின்‌ குரலாகிய இந்நூலை வானதி பதிப்பகத்‌ 
இல்‌ வெளியிட ஆசி வழங்க வேண்டுமென வேண்டி, 
நடமாடும்‌ தெய்வமாகத்‌ இகழும்‌ உற்சவ மூர்த்தியான ஸ்ரீ 
புதுப்‌ பெரியவர்களுக்கு ஓராண்டுக்கு முன்பு கடிதம்‌ எழுதி 
னேன்‌. அச்சமயம்‌ ஜாம்ஷெட்பூரில்‌ முகாமிட்டிருந்த ஸ்ரீ புதுப்‌ 
பெரியவர்கள்‌ உடனே இதனை அற்புதமாக வெளியிடும்படி 
| ஆசியருளினார்கள்‌. பெரிதும்‌ ஊக்குவித்தார்கள்‌. கடவுளின்‌ 
இருபையாலும்‌, பெரியவர்களின்‌ ஆசியாலும்‌, உங்கள்‌ அன்‌ 
பாலுமே இந்நூல்‌ இத்துணைச்‌ சிறப்பாக வெளிவந்துள்ள 
தென உணர்கிறேன்‌. 
ஆசாரிய சுவாமிகளின்‌ அருள்‌ மொழிகள்‌, பொன்னேட்‌ 
்‌ டில்‌ பதிக்கத்தக்கவை. ஆனால்‌ பசுந்தாளில்தான்‌ பதிப்பித்துத்‌ 
தந்துள்ளேன்‌. 
குருபக்தியோடு அவன்‌ தாளை வணங்கியே பதிப்பித்‌ 
i துத்‌ தந்துள்ளதால்‌, எளியேனின்‌ பதிப்பை, எழில்‌ பதிப்பாகத்‌ 
்‌ ்‌ தமிழ்‌ மக்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்வார்கள்‌ என்ற நம்பிக்கை எனக்கு 
ந்‌ உண்டு. 
இந்தத்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ உங்கள்‌ இல்லங்களில்‌ எல்‌ 
லாம்‌ ஒலித்துக்‌ கொண்டேயிருக்கட்டும்‌! 


அன்பு, அருள்‌ ஒலிகள்‌ நிரம்பிய இந்நூல்‌ இவ்வளவு 
அழகாக உருவாகியதற்குக்‌ காரணம்‌ தொகுப்பாசிரியர்‌ இரு. 
கணபதி அவர்களே. அவர்களுக்கு எவ்வளவு நன்றி 
ன்னாலும்‌ தகும்‌. இந்த அருள்‌ வாக்குகளில்‌ பல கல்கி 
கயில்‌ வெளியானவை. கல்கி காரியாலயத்தாருக்கு 

ல நல்‌ ல்‌ ௮ச்சிட்டுத்‌ தந்த அச்சகத்தா 
ள்‌ அனைவருக்கும்‌ நன்றி. 


முதற்பதிப்பு முகவுரை (1976) 


“தெய்வத்தின்‌ குரல்‌!” என்று பெயரிட்டிருக்கிறோம்‌. 
ஆனால்‌, இம்மொழிகளை இயம்பியவர்‌, தம்மை தெய்வ 
மாக வைத்தா பேசியிருக்கிறார்‌? தானே தெய்வமாகப்‌ பேசுவ 
தர்க தோசாரியன்‌ சொன்னானே, அப்படியா இவர்‌ பேசியிருக்‌ 
இறார்‌? தெய்வக்‌ குமாரனாகப்‌ பேசுவதாக இயேசுநாதர்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டாரே, இன்னும்‌ பல மத ஸ்தாபகர்களும்‌ 
தெய்வக்‌ கட்டளைகளையே தாங்கள்‌ வெளியிடுவதாகச்‌ 
சொன்னார்களே, அந்த முறையிலா இந்நூல்வழி பேசுபவர்‌ 
பேசியிருக்கிறார்‌? ''எனதுரை தனதுரையாக என்று சம்பந்த 
ரும்‌, ''தன்னைத்‌ தான்‌ பாடி”! என்று நம்மாழ்வாரும்‌, இதே 
ரீதியில்‌ மற்றும்‌ பல அநுபூதிமான்களும்‌ கூறுவதுபோல்‌ இவர்‌ 
எங்கேனும்‌ கோடியாவது காட்டியிருக்கிறாரா? இல்லவே 
இல்லை. தம்மைத்‌ தெய்வமாகக்‌ காட்டிக்‌ கொள்ளாதது 
மட்டுமில்லை; தாம்‌ தெய்வத்தின்‌ குரலை வெளியிடும்‌ கருவி 
என்ற ரீதியில்கூடச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்ளவில்லை. அது மட்டு 
மல்ல, மகானாக மேம்பாடுற்ற மனிதராகக்கூட அவர்‌ 
தம்மை வெளிப்படுத்திக்‌ கொள்ளவே இல்லை. தோஷங்கள்‌ 
நிறைந்த நம்மில்‌ ஒருவராக, வேஷங்கள்‌ நிறைந்த நம்மில்‌ 
ஒருவராகத்தான்‌ தம்மை ஆங்காங்கு வர்ணித்துக்‌ 
கொள்கிறார்‌. ள்‌ 

ஆனால்‌, இதைவிடப்‌ பெரிய வேஷமில்லை என்று 
அடியார்கள்‌ அறிவர்‌. லெளகிக வேண்டுதல்களிலிருந்து பர 
ஞானம்‌ வரையில்‌ சகலவிதமான அநுக்கிரகங்களையும்‌ எண 
ணற்ற அடியாருக்கு வழங்கி வரும்‌ ஸ்ரீ காஞ்சிப்‌ பெரியவாளை 
பக்தருலகம்‌ பரமாத்மாவாகவேதான்‌ அறிந்திருக்கிறது. 
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ஆனால்‌, இங்கே இந்நூலில்‌ இப்பரமாத்மாவின்‌ அற்புத 
அநுக்ரெகச்‌ செயல்கள்‌ விரியவில்லை. வாக்குதான்‌ விரிகி 
றது. நம்மில்‌ ஒருவராக அவர்‌ தம்மைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டா 
லும்‌, ஆழ்ந்து ஊன்றிப்‌ படிக்கும்போது இவ்வாக்கே அவரது 
பரமாற்புத அநுக்கிரகமாக நெஞ்சில்‌ மேவுகிறது. இது தெய்‌ 
வத்தின்‌ குரல்தான்‌ என்று நம்மை உறுதியாக உணரச்‌ செய்கி 
றது. 


எதனால்‌? 


நமக்கென்று தனிக்கருத்துக்கள்‌, கொள்கைகள்‌ உள்ளன. 
அதுதான்‌ நம்‌ தனித்தன்மையை உண்டாக்கும்‌ தனி மனத்தின்‌ 
லட்சணம்‌, அவலட்சணமும்கூட. ஆனால்‌ இந்தத்‌ தொள்ளா 
யிரம்‌ பக்கங்களை நீங்கள்‌ படிக்கும்போது எங்கேனும்‌ 
இதைப்‌ பேசியவருக்கென்று ஒரு தனிக்கொள்கை, சித்தாந்‌ 
தம்‌, அபிப்பிராயம்‌ இருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறதா? எப்பேர்ப்‌ 
பட்ட சம பாவம்‌! நடுநிலை! இப்படியும்‌ ஒரு திறந்த' மனம்‌ 
இருக்க முடியுமா? எதையோ தனது என்று நிலைநாட்டிவிட 
வேண்டும்‌ என்ற தனி மனித முனைப்பே இல்லாமல்‌, எதைச்‌ 
சொன்னாலும்‌ அதற்கு இருக்கக்கூடிய ஆட்சேபணைகளை 
யும்‌ தயங்காமல்‌ ஆய்ந்து, அலசி அலசிப்‌ பார்த்துப்‌ புட்டுப்‌ 
புட்டு விளக்கும்‌ தெளிவினை என்னென்பது? இவர்கள்‌ ஓர்‌ 
மதத்‌ தலைவராயினும்‌, மத ஸ்தாபகர்களைவிட மஹா 
சுவியின்‌ நோக்கும்‌ வாக்கும்தான்‌ உள்ளதை உள்ளபடி கண்டு 
உரைக்கும்‌ என்கிறாரே (பக்‌. 433), அப்படிச்‌ சொல்வது 
இவர்களது திறந்த மனதையும்‌ காட்டுவதல்லவா? இன்னோ 
... ரிடத்தில்‌ ஆதி சங்கரரின்‌ அத்வைதம்‌ உள்பட எம்மதமும்‌ 
அதன்‌ சித்தாந்தச்‌ சிறப்பால்‌ விசேஷமாக வளர்ந்து விட 
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முகவுரை ப 13 
டட. பல டப வகிலத 
போல, அவர்‌ மூலம்‌ மெய்ப்பொருளின்‌ திருக்குரலே பாய்கி 
றது. அதனால்தான்‌ இது தெய்வத்தின்‌ குரலாக இருக்கிறது. 


அநுக்கிரகம்‌ செய்வதில்‌ பரம உன்னதமாக இருப்பவரே, 
உபந்நியாசம்‌ செய்யும்போது, உரையாடும்போது பரம எளிய 
ராகிவிட, அந்த எளிமையில்‌ “தனித்துவம்‌ என்பதே இல்லா 
மல்‌ ஆகிவிடுவதால்‌, ‘தனியொரு தத்துவமே”, சத்தியமே 
அவர்‌ மூலம்‌ பேசி விடுகிறது. 


அவர்‌ ஏன்‌ இப்படி நம்மோடு சேர்ந்து எளியராகி 
நிற்கிறார்‌? ஸத்தியமே அவர்களது லக்ஷியம்‌ என்று சொல்லி 
விட்டு, அவர்களே தமது பரமேசுவரத்துவத்தை மறைத்துப்‌ 
பரம எளியர்போல்‌ பொய்யாக நடிக்கிறார்‌ என்றால்‌ பொருந்த 
வில்லையே! இதற்கும்‌ இவ்வாக்கிலேயே விடை இருக்கி 
றது. ஆதிசங்கரர்‌ அம்பிகையைத்‌ துதிக்கும்போது தம்மைக்‌ 
கடையரில்‌ கடையராகச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு, ““என்னையும்‌ 
கூடக்‌ கடாக்ஷியம்மா!”!, “எனக்கும்கூட உன்‌ திருவடியைத்‌ 
தருவாய்‌, தாயே!” என்றெல்லாம்‌ விநய வடிவாக வேண்டு 
வதைச்‌ சொல்லும்‌ பெரியவாள்‌, நாம்‌ எப்படிப்‌ பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ கற்றுக்‌ கொடுப்பதற்காகவே, 
பரமேச்வராவதாரமான பகவத்பாத சங்கரர்‌ நம்மில்‌ ஒருவரா 
கத்‌ தம்மை வைத்துக்‌ கொள்கிறார்‌ என்று விளக்குகிறார்‌. 
விளக்கம்‌ தருபவரின்‌ எளிமைக்கும்‌ இதுவே விளக்கு. அவ 
தார புருஷர்களும்‌ எப்படி சாமானிய மானுடர்களோடு 
சேர்ந்து நிற்கிறார்கள்‌, எதற்காக அப்படி நிற்கிறார்கள்‌ என்ப 
தற்கெல்லாம்‌ நூலின்‌ உள்ளே (பக்‌ 652-3, 887-8 ஆகியவற்றில்‌) 
விரியும்‌ விளக்கம்‌ இப்படி விளக்குபவரையும்‌ விளக்கி 
வைக்கிறது. 

எல்லா விளக்கும்‌ விளக்கல்ல சான்றோர்க்குப்‌ 

பொய்யா விளக்கே விளக்கு 
-என்ற தமிழ்‌ மறைப்படி, இந்த எளிய சான்றோரின்‌ திருவாய்‌ 
வழியே சத்திய தீபமே சுடர்‌ வீசுகிறது; அதாவது தெய்வத்தின்‌ 
குரலையே கேட்கிறோம்‌. 


இங்கே 1932-லிருந்து சுமார்‌ நாற்பது ண்ட 
ஆசான்‌ அருளிய மொழிகளைத்‌ தொகுத்துத்‌ தந்திருக்கிறோம்‌. 
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1973 தொடக்கத்தில்‌ அவர்கள்‌ சிவாஸ்தானத்தில்‌ நீண்ட கால 
வாஸம்‌ தொடங்கிய வரையில்‌ அருளிய வாக்குகள்‌ இதில்‌ 
உள்ளன. இதன்பின்‌ அவர்கள்‌ மோனம்‌ விட்டுப்‌ பேசியதே 
அபூர்வம்‌. அப்படிப்‌ பேசியதிலும்‌ எதுவுமே இந்நூலில்‌ 
சேர்க்கப்படவில்லை. இதை இங்கே குறிப்பிடக்‌ காரணம்‌, 
நூலிலுள்ள சில கருத்துக்கள்‌ வெகு சமீப கால நடப்புகளுக் 
குத்‌ தொடர்புள்ளதாகத்‌ தோன்றும்‌; ஆனால்‌ அவ்விதமல்ல 
எனத்‌ தெளிவுபடுத்தவே. 


நாற்பது ஆண்டு என்ன, நாற்பது யுகமானாலும்‌ தெய்வத்‌ 
இன்‌ குரல்‌ மாறுவதே இல்லை என்பதை அதிசயிக்கத்தக்க 
வண்ணம்‌: வெகு அழுத்தமாக உணர்கிறோம்‌. உலகியல்‌ 
விஷயங்கள்‌ மாறும்‌; மனித மனமும்‌ பரிணமிக்கப்‌ பரிண 
மிக்க அபிப்பிராயங்கள்‌ மாறும்‌. ஆத்மிக தெய்விக விஷயங்‌ 
கள்‌ மாறுவதில்லை. ஆயினும்‌ மாறாத இவ்விஷயங்களை 
அணுகுபவர்‌ முதிர முதிர, அவை குறித்தும்‌ ஒருவரின்‌ 
அபிப்பிராயங்கள்‌ மாறுகின்றன. இந்தக்‌ கருத்து மாற்றத்தை, 
அதனால்‌ ஏற்படக்கூடிய முரண்பாட்டை (inconsistency) 
கண்டு பயப்படாமல்‌, அவ்வப்போதும்‌ தமது மனம்‌ உள்ள 
பக்குவ நிலைக்குப்‌ படுகிற உண்மையைக்‌ கள்ளம்‌ இன்றிச்‌ 
செப்புவதே மாமனிதர்களின்‌ சிறப்பு. ஆனால்‌ பெரியவாள்‌ 
வாக்கின்‌ விசேஷம்தான்‌ என்னென்பது! ஆதியிலிருந்து 
இன்றுவரை அவர்‌ ஒரு கருத்தைக்கூட மாற்றிக்‌ கொள்ள 
வேண்டியிருக்கவேயில்லை. 1972-ல்‌ சொல்கிற அதே விஷ 
........ யங்கள்‌ வார்த்தைக்கு வார்த்தை 1932-ல்‌ கூறியிருக்கிறார்‌! இது 
ற .... மேன்மேலும்‌ முதிரத்‌ தைரியமின்றி, ஒன்றையே வீம்பாகப்‌ 

பற்றியிருப்பதல்ல! இதற்கு முற்றிலும்‌ மாறாக அன்றே தம்‌ 

எளிமையால்‌ பூரண முதிர்ச்சியை, பக்குவ சிகரத்தை அவர்‌ 
ல்‌ எய்த, அவரது பழுத்த பழமான மனத்தில்‌ ஸத்ய ரஸ 
..... மொன்றே முற்றிலும்‌ நிறைந்து விட்டதால்‌, அதில்‌ மாறுத 
கடல்‌ இல்லாமலாகிவிட்டது. லெளகிகம்‌ என்பதும்‌ 


த அடல 
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சத்தியம்‌ என்ற லக்ஷணப்படி, இங்கு விரிவதைவிட சத்திய 
வாக்கு எங்கும்‌ காணக்‌ கிடைக்காது. 


ஸ்ரீ பெரியவாளின்‌ உபந்நியாசங்கள்‌ பல ஏற்கெனவே 
நூல்களாக வந்திருக்கின்றன. அவற்றுக்கும்‌ “தெய்வத்தின்‌ 
குரலுக்கும்‌ உள்ள மிகப்‌ பெரிய வித்தியாசம்‌, இதுவரை 
தனித்தனியாக ஓரொரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஆற்றிய 
உரைகள்‌ தனிக்‌ கட்டுரைகளாகவே வெளிவந்துள்ளன. இங்‌ 
கேயோ ஓரே பொருள்‌ குறித்து அவர்‌ பல்வேறு உபந்நியாசங்‌ 
களிலும்‌, ஸ்ரீ முகங்களிலும்‌, அறிக்கைகளிலும்‌, தனிப்பட்ட 
உரையாடல்களிலும்‌ வெளியிட்டுள்ள கருத்துக்கள்‌ யாவும்‌ 
ஒரு தலைப்பின்‌ கழ்‌ தொகுத்துத்‌ தரப்படுகின்றன. 
! ஏற்கெனவே வெளியான நூல்கள்‌, பத்திரிகைக்‌ குறிப்புக்கள்‌, 
கட்டுரைகள்‌; 'டேப்‌'கள்‌, அயல்நாட்டினர்‌ பலருக்கு அளித்த 
பேட்டிகள்‌ ஆகியவற்றிலிருந்தும்‌, அதோடு மேடைப்‌ பிரசங்‌ 
கமாக அல்லாமல்‌ ஒரு சில அடியாரிடை அவர்‌ அகஸ்மாத்‌ 
தாக ஆற்றிய மகாப்பிரசங்கங்கள்‌, தனிப்பட்டவர்களுக்குத்‌ 
தந்த சந்தேக விளக்கங்கள்‌, சம்பாஷணைகள்‌ ஆகியவற்றிலி 
ருந்தும்‌ செய்யப்பட்ட தொகுப்பே இது. 


இதில்‌ சில உரைகளைப்‌ படிக்கும்போது, அது ஒரு 
குறிப்பிட்ட சந்தர்ப்பத்திலேயே ஆற்றப்பட்டதாக உட்சான்றி 
லிருந்து தோன்றும்‌. ஆனாலும்‌ இப்படிப்பட்ட உரைகளிலும்‌ 
கூடப்‌ பிற சந்தர்ப்பங்களில்‌ அவர்கள்‌ இதே பொருள்‌ பற்றிக்‌ 
கூறியன்வும்‌ நெய்யப்பட்டுத்தான்‌ இருக்கின்றன. குறிப்பிட்ட 
சந்தர்ப்பம்‌ என்று காட்டுகிற வாசகங்களை நீக்காததற்குக்‌ 
காரணம்‌, அந்தச்‌ சந்தர்ப்பத்தைச்‌ சொல்வதால்‌ ஒரு ஜீவகளை, 
ஒரு மனநெருக்கம்‌ உண்டாவதுதான்‌. 


சுலபத்தில்‌ சுலபமாக, மதுரத்தில்‌ மதுரமாகப்‌ பேச்சு 
மொழியில்‌ பெரியவாள்‌ கூறுவதைக்‌ கறந்த பால்‌ கறந்தபடி 
தரவேண்டும்‌ என்பதே உத்தேசம்‌. ஆங்கிலத்தில்‌ வெளியான 
கட்டுரைகள்‌, பேட்டிகள்‌ ஆகியவற்றையும்‌ முடிந்த மட்டில்‌ 
அவர்களே தமிழில்‌ எப்படிப்‌ பேசியிருப்பார்களோ அப்படித்‌ 
தான்‌ ஆக்கி ஆங்காங்கு நுழைய விட்டிருக்கிறேன்‌. அவர்க 
ளது வாய்மொழி வரும்‌ பேச்சு மொழியின்பத்துக்காகவே, 
“அதுகள்‌”, '“உசத்தி?”, “ரொம்ப”? போன்ற வார்த்தைகளை 


16 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


இலக்கணப்படுத்தாமலே கொடுத்திருக்கிறேன்‌. அப்படியும்‌ 
எங்கேயோ சில இடங்களில்‌ மிகவும்‌ இலக்கணத்‌ தமிழாக 
இருக்கிறதே என்று தோன்றலாம்‌. இதற்குக்‌ காரணம்‌ பெரிய 
வாளே எப்போதாவது உபந்நியாசத்தினிடையே செந்தமிழில்‌ 
சிறிது நேரம்‌ பேசுவார்கள்‌. மகாநாடுகளுக்கு அனுப்பும்‌ 
செய்தி, புத்தகங்களுக்கான ஸ்ரீமுகம்‌, பத்திரிகைகளுக்கு 
விடும்‌ அறிக்கை இவற்றிலும்‌ இலக்கண மொழியையே 
கையாள்வார்கள்‌. இவற்றிலிருந்து எடுத்துக்‌ கோத்த பகுதிகள்‌ 
மற்றவற்றிலிருந்து மாறுபட்டுத்தான்‌ இருக்கும்‌. 


தனிப்பட்ட உரையாடல்களில்‌ உடனிருந்தோர்‌ கூறுகிற 
சில அபிப்பிராயங்களைப்‌ பெரியவர்கள்‌ வாங்கிக்கொண்டு, 
அதன்மீது விளக்கங்களை அளிப்பார்கள்‌. இந்நூலில்‌ இவ்வித 
மான சம்பாஷணைகளிலிருந்து ஏராளமான குறிப்புக்கள்‌ 
விரவலாகச்‌ சேர்க்கப்பட்டுள்ளன. ஆனால்‌, இவற்றில்‌ உடனி 
ருப்போர்‌ கூற்றுக்களின்மேல்‌ பெரியவாள்‌ பேசுகையில்‌ அக்‌ 
கூற்றுக்களும்‌ பெரியவாளுடையதாகவேதான்‌ இழைத்துத்‌ 
தரப்படுகின்றன. அவரது திருவுளச்‌ சம்மதமான ஒரு கூற்றை ; 
அவரது கூற்றாகவே சொல்வதில்‌ தவறில்லை என்ற கருத்தில்‌ 
இந்த சுதந்திரத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. மிகவும்‌ 
கண்குத்திப்‌ பாம்பாக இக்காரியத்தைச்‌ செய்தபோதிலும்‌ ஒரு 
சில தவறுதல்கள்‌ நேர்ந்திருக்கலாம்‌. இப்படி உதாரணமாக 
ஒன்று எனக்கே ““பிழைதிருத்தம்‌?' போடுவதற்காக எல்லா 
ஃபாரங்களையும்‌ சேர்த்துப்‌ படிக்கும்‌ போது அகப்பட்டது. 
அதாவது, 219-ம்‌ பக்கத்திலும்‌, 265-ம்‌ பக்கத்திலும்‌ சிவாஜி 
க்ஷத்திரியர்‌ அல்ல என்று பெரியவாளே சொல்வதாகத்‌ தோன்‌ 


றும்‌. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ வர்ணாசிரம தர்மம்‌, மந்திர 


சப்தங்களின்‌ சக்தி இவை பற்றி இந்நூலில்‌ உள்ள கட்டுரை 


களில்‌ (பக்‌ 195-303) காணும்‌ கருத்துக்களில்‌ . பல, அவர்‌, 
காலஞ்சென்ற ஃபிலிப்‌ ஸ்ப்ராட்‌ ( ஸ்வராஜ்யா' ஆசிரியராக 
்‌ படல்‌ ்‌ 4) 
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காட்டிக்‌ கொள்ளவில்லை. ஆனால்‌ இங்கே என்‌ கவனக்‌ 
குறைவால்‌ அது பெரியவாளின்‌ முடிவான கருத்தே என்பது 
போல்‌ வெளியாகியுள்ளது. இப்படி வேறு ஓரிரு தவறுகளும்‌ 
இருக்கலாம்‌. இவற்றுக்காக வாசகர்களை மன்னிக்கக்‌ கோரு 
வதுடன்‌, பெரியவாளையும்‌ அபசாரம்‌ பொறுக்கப்‌ பிரார்த்‌ 
இக்கிறேன்‌. 


இந்தத்‌ தொகுப்பில்‌ ஒவ்வொரு தலைப்புக்‌ குறித்தும்‌ 
ஏராள விஷயங்களை, எங்கெங்கோ உள்ளவற்றை, எப்படி 
எப்படியோ நினவுபடுத்தி ஒருங்கிணைக்கச்‌ செய்வதில்‌ 
அவர்கள்‌ புரிந்துள்ள திவ்வியாதுக்கிரஹத்தை எண்ணும்‌ 
போது, மிகக்‌ குறைவாகவே அடிசறுக்க வைத்திருப்பார்கள்‌ 
என்றும்‌ திண்ணமாக நம்புகிறேன்‌. அந்தச்‌ சறுக்கலும்கூட 
அகங்காரத்துக்குத்‌ தரும்‌ தண்டனை என்ற வெகுமானம்‌ 
என்றே கொள்ளலாம்‌. 


கூறியது கூறல்‌ என்ற குற்றமும்‌ சில இடங்களில்‌ 
உள்ளது. ஆனாலும்‌ ஓரிடத்தில்‌ வந்ததாயிற்றே என்று இன்‌ 
னோரிடத்தில்‌ அதை எடுத்துவிட்டாலோ, ஏதோ பொக்கை 
விழுந்ததுபோல்‌ வெற்றிடம்‌ தட்டுவதைக்‌ கண்டேன்‌. இதை 
விடத்‌ திருப்பித்‌ திருப்பி வருவது சிலாக்கியம்‌ என்றே 
புனருக்தி தோஷத்தை மனமறிந்து செய்திருக்கிறேன்‌. 
தோஷமாக நினைத்தல்ல! எத்தனையோ விஷயங்களைத்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்ப நினைக்கிறோம்‌, பேசுகிறோம்‌. பேசும்‌ 
தெய்வத்தின்‌ சில வாக்குகளை மீள மீளக்‌ கேட்டால்தான்‌ 
என்ன? .அப்படியாவது அவை நெஞ்சுள்‌ ஆழத்‌ தோயட்‌ 
டுமே! 

ர்‌ XK Kk 

நூலில்‌ வரும்‌ உரைகளில்‌ பெரும்பாலானவை “கல்கி! 
யில்‌ அருள்‌ வாக்குகளாக வெளிவந்துள்ளவை. ஆயினும்‌, 
பத்திரிகைகளின்‌ தவிர்க்க முடி.யாததான பக்கக்‌ கட்டுப்பாட்‌ 
டால்‌ இந்த அருள்‌ வாக்குகளில்‌ சில பகுதிகள்‌ குறைக்கப்பட 
டிருந்தன. இங்கே பூரண ரூபத்தில்‌ இவை வெளியாகின்றன. 

அது தவிர, சாஸ்திர சம்பிரதாயப்படியான சில விஷயங்‌ 
களைப்‌ பொது மக்களுக்கான பத்திரிகைகளில்‌ வெளியிட 
1 தெ.கு.2 


மரவ கட்ட்டுட பல்ப்‌ 
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முடியாத ஒரு துர்ப்பாக்கியமான சூழல்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ நிலவு 
வதை ஒப்புக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. துளிக்கூட பட்ச 
பாதமேயின்றி இவ்விஷயங்களைப்‌ பெரியவர்கள்‌ ஸாங்கோ 
பாங்கமாக அலசி விளக்கியிருந்தும்கூட, இவற்றை ஒரு 
“பாபுலர்‌ ஜர்ன'லில்‌ வெளியிடுவதால்‌ அநாவசிய சர்ச்சைகள்‌ 
கிளம்பிப்‌ பத்திரிகைக்காரர்களுக்குச்‌ சிரமம்‌ உண்டாகி 
விடுமோ எனத்‌ தோன்றியதால்‌ இவற்றைப்‌ பிரசுரிக்க 
வில்லை. 


ஆயினும்‌ இன்று நம்மிடையே உள்ள மகாபுருஷர்களில்‌ 
ஸ்ரீ பெரியவர்கள்‌ மட்டுமே இந்த ஸநாதன சாஸ்திர நெறி 
களை விசேஷமாக வலியுறுத்துபவராதலால்‌--வேறு விதத்‌ 


- தில்‌ சொல்வதானால்‌, ஸ்ரீ பெரியவர்கள்‌ இந்த ஸநாதன 


சாஸ்திர நெறிகளை மட்டுமே விசேஷமாக வலியுறுத்துபவரா 
தலால்‌--இவற்றை வெளியிடாதிருப்பது “ஆசார்ய ஹ்ருதய'த்‌ 
தைப்‌ பூரணமாக, உள்ளபடி தெரிவிக்காததேயாகும்‌ எனத்‌ 
தோன்றியது. எனவேதான்‌, எந்நாளும்‌ நிற்கிற விதத்தில்‌ 
இன்று அவர்களது வாக்குகள்‌ நூலாக உருவாகையில்‌, 
இப்படிப்பட்ட தர்ம சாஸ்திர விஷயங்களை நிறையச்‌ சேர்த்தி 
ருக்கிறேன்‌. “வைதிக மதம்‌ என்ற பகுதியில்‌ வந்துள்ள 
பெரும்பாலான கட்டுரைகள்‌ இப்படிப்பட்டனவே. 


இங்கே பெரியவாளும்‌ 'தமது கொள்கை” என்பதுபோல்‌ 
விசேஷமாக வைதிக தர்ம சாஸ்திரங்களை வலியுறுத்துவதா 
கச்‌ சொல்வது, தொடக்கத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஸத்தியம்‌ ஒன்றே 
லக்ஷியமாக எல்லா விஷயங்களையும்‌ இறந்த உள்ளத்தோடு 
பார்த்து விளக்குவதாகச்‌ சொன்னதற்கு முரணாகத்‌ தோன்ற 
லாம்‌. அப்படியல்ல. ஆய்ந்து பார்த்து அபிப்பிராயங்‌ கொள்‌ 
ளும்‌ விஷயங்கள்‌ மட்டுமின்றி, சாஸ்திர விஷயங்களில்‌ 
நம்பிக்கையின்மீதே ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டிய” உண்மை 
களும்‌ உள்ளன. இவற்றில்‌ ஓரளவுவரைதான்‌ பகுத்தறிவு 
ஆராய்ச்சி எடுபடும்‌. அந்த அளவுவரை அசாத்திய 
தீரத்தோடு-எளிமைக்கே உரிய ல ல யி 


பம்‌ றல்‌ 
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தில்லை. “ரிஷிகளும்‌ ஆதிசங்கரரும்‌ சொன்னால்‌ அது அப்‌ 
படியே சுத்தியம்தான்‌' என்பதாக அவர்கள்‌ வகுத்த நெறி 
களையே வலியுறுத்துகிறார்‌. இங்கேயும்‌ ““தமது'' கொள்கை 
என்ற அபிமானத்தால்‌ வலியுறுத்தவில்லை. தான்‌ என்பதற்கே 
இங்கே வேலையில்லை. ரிஷிகள்‌ சொன்னது, சகல ரிஷி 
களின்‌ ஸாரமாக வந்த ஆதிசங்கரர்‌ ஆதரித்தது என்ற சரணாகதி 
நிலையிலேயே தர்ம. சாஸ்திர விதிகளை, அமைப்புக்களை 
வலியுறுத்து கிறார்‌. 


இங்கு ஒரு விஷயம்‌ வலியுறுத்த வேண்டும்‌. சாமானிய 
மாந்தர்‌ போல ஸ்ரீ பெரியவாள்‌ தர்ம சாஸ்திர நியதிகளை 
நம்பிக்கையுடன்‌ ஏற்றது மட்டுமல்ல, அப்படி ஏற்றபின்‌ 
அவற்றை அணுவணுவும்‌ நடத்திக்‌ காட்டிய செவ்வியால்‌ 
அவை ஸத்தியமானவை என்று அநுபவ பூர்வமாக உணர்ந்த 
வர்கள்‌ அவர்கள்‌. 

இன்று அவர்களது தெய்வத்‌ தன்மையை ஸர்வ தேசங்‌ 
களிலும்‌ உள்ளவர்கள்‌ அறிந்திருக்கிறார்கள்‌. ஏதுமறியா ஒரு 
பதின்மூன்று வயது பாலன்தான்‌ திடுமென ஒருநாள்‌ ஜகத்குரு 
சங்கராசாரியாராகி மடாதிபத்தியமும்‌, பீடாதிபத்தியமும்‌ 
பெற்றது மட்டுமின்றி, வாஸ்தவமாகவே தெய்வ மஹா 
சங்கரராயிருக்கிறார்‌. . இதன்‌: மர்மம்‌, அவதார ரஹஸ்யம்‌ 
நமக்கு எட்ட முடியாததுதான்‌. ஆயினும்‌ ஓரளவு ஊகிக்க 
லாம்‌. சற்றும்‌ எதிர்பாராமல்‌ ஒருநாள்‌ தான்‌ பீடாதிபதிகளாக 
நியமனமானதாக அறிந்த சிறுவன்‌, முதலில்‌ அஞ்சி நடுங்‌ 
கவே செய்தான்‌. ஆயினும்‌ இது ஈச்வராக்ஞை என்று தெளிந்த 
ருக்க வேண்டும்‌. இல்லாவிடில்‌ வேத வேதாந்த பரிசயமில்‌ 
லாத ஒரு பள்ளிக்கூடப்‌ பையனை ஏன்‌ பூர்வாசாரியார்‌ தம்‌. 
வாரிசாக நியமிக்க வேண்டும்‌? ஸ்ரீ காமகோடி பீடத்தின்‌, 
ஸ்ரீ சாரதா மடத்தின்‌ அதிபதியாக இவர்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பது இறைக்‌ கட்டளைதான்‌. அப்படியானால்‌, அம்மடத்‌ 
தின்‌ கொள்கைகளைத்தானே இவர்‌ பற்றியொழுக வேண்‌ 
டும்‌? இங்கே சொந்தக்‌ கொள்கைகளுக்கு ஏது இடம்‌? 
இதனை உணர்ந்துதான்‌ அன்றே நம்‌ ஆசாரியப்‌ பெருமான்‌, 
இம்மடத்தின்‌ கொள்கைகளாக ஆதி சங்கரர்‌ வைத்திருந்த 
'வைதிக தர்ம சாஸ்திரங்களுக்கே சரணாகதி செய்துவிட்டார்‌ 
போலும்‌! நம்பிக்கையின்மீதே அவற்றை ஏற்றிருப்பார்‌. ஏற்‌ 
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றது மட்டுமின்றி, அப்பழுக்கின்றி ஆசார நியதிகளை வாழ்க்‌ 
கையிலே நடத்தினார்‌. ஸத்‌ பாத்திரமாயினும்‌, அஸத்‌ பாத்திர 
மாயினும்‌ ஏதோ ஓரிடத்தில்‌ ஒருவர்‌ பூரண சரணாகதி செய்து 
“தான்‌ அறப்பெற்றால்‌'' அவரிடம்‌ தானே தெய்விக சக்தி 
குடிகொண்டுவிடும்‌ என்று அவர்கள்‌ கூறுவதைப்‌ பக்கம்‌ 
881-4ல்‌ கேட்கலாம்‌. இதற்கு ஓர்‌ உயிருள்ள உதாரணமாக 
சாஸ்திரங்களுக்கே சரணாகதி செய்த ஸ்ரீ பெரியவாள்‌ அளப்ப 
ரும்‌ அநுக்ரெக சக்தி பெற்று தெய்வ புருஷராக விட்டார்‌. 
இதன்பின்‌ அவர்‌ நம்பிக்கையின்பேரில்‌ எதையும்‌ ஏற்க வேண்‌ 
டியதில்லை. ஏனெனில்‌ எந்த மர்ம சத்தியமும்‌ அவர்முன்‌ 
தன்‌ உள்ளாழத்தைத்‌ திறந்து காட்டிவிடும்‌. ஆகையால்‌ தாம்‌ 
நம்பிக்கையால்‌ ஏற்ற சாஸ்திரக்‌ கோட்பாடுகளையே அவர்‌ 
அநுபவத்தில்‌ கொண்டுவந்து பிற்பாடு அநுபூதி சிகரத்தி 
லிருந்து அவற்றின்‌ ஸத்யத்துவத்தை உணர்ந்துதான்‌ நமக்கும்‌ 
எடுத்துரைக்கிறார்‌ என்பதே உண்மை. இங்கே கொள்கைப்‌ 
பிடிவாதம்‌ என்பது லவலேசமும்‌ இல்லை என்பதே 
உண்மை. ஸத்யத்தை ஸத்யமாகச்‌ சொல்கிறார்‌; தம்‌ 
கொள்கை என்பதற்காக ஒன்றை வாதிக்கவில்லை. 


3 3 3 


இந்நூலைப்‌ பல பகுதிகளாகப்‌ பிரித்திருப்பது பற்றிச்‌ 
சில வார்த்தைகள்‌: : பகுதி பகுதியாக சமயம்‌, சமூகம்‌, 
ஆத்மிகம்‌, லெளகிகம்‌, கர்மம்‌, பக்தி, ஞானம்‌ என்று அடி 
யோடு பிரிந்திராமல்‌ எல்லாம்‌ ஒருங்கிணைந்த வாழ்வு-(1016- 
grated life) தான்‌ வேத தர்மம்‌ காட்டுகிற வழி. பரம.லெளகிக 
மும்கூட பரமாத்ம தத்துவத்துக்கு அழைத்துப்போக உதவு 
_ மாறு வகை தொகை செய்யப்பட்டிருப்பதே நம்‌ மதத்தின்‌ 
்‌ சிறப்பு. எனவே, இந்த முழு வாழ்வையே நமக்கு லக்ஷியமாக 
க்கும்‌ நம்‌ பெரியவாளின்‌ ட்‌ த்‌ அத்வைதத்தி 
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என்ற பகுதிகளில்‌ வரும்‌ கட்டுரைகள்‌ பரஸ்பரம்‌ தொடர்பு 
டையனவே. ஒன்றையொன்று இட்டு நிரப்புவனவே. 


விநாயகப்‌ பெருமானுடன்‌ சுக்லாம்பரதரம்‌ குட்டிக்‌ 
கொண்டவுடனே அடுத்து அத்வைதம்‌” என்ற பகுதியைக்‌ 
கொடுப்பதால்‌, அத்வைதிகளாக அல்லாதாருக்கு ௬௪ குறை 
யுமோ என்று முதலில்‌ தோன்றிற்று. ஆனாலும்‌ அத்வைத 
பரமாசாரியர்களின்‌ அபராவதாரமேயான நம்‌ பெரியவாள்‌ 
வாக்குகளில்‌ இதற்கு முதலிடம்‌ தருவதே தர்மம்‌ எனத்‌ 
தெளிந்தேன்‌. அவர்கள்‌ பரம தாத்பரியமாக, ஸத்யமாகக்‌ 
கூறுவதைத்தானே முதலிடம்‌ கொடுத்துக்‌ கெளரவிக்க வேண்‌ 
டும்‌? 'அல்லாதார்‌' என்று நாம்‌ ஏன்‌ சிலரை நினைக்க 
வேண்டும்‌? அனைத்தும்‌ தழுவும்‌ அன்பினால்‌ ''அல்லாதா 
ரையும்‌ அனைத்தும்‌ தழுவும்‌ அத்வைதத்தில்‌ இழுத்து 
அணைக்கக்‌ கூடியதன்றோ ஆசான்‌ அருள்மொழி! 


ரு ஸூ ரூ 


இந்நூலைப்‌ படிப்பவர்கள்‌ மிகவும்‌ மழப்போகறார்‌ 
கள்‌ என்பதில்‌ ஐயமேதும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ இது படித்து 
மகிழவேண்டிய நூல்‌ மட்டுமில்லை, நடத்திக்காட்ட வேண்‌ 
டிய விஷயங்கள்‌ இதில்‌ ஏராளமாக உள்ளன. இப்போதனை 
களில்‌ பலவற்றை ஏற்கெனவே பத்திரிகைகளிலும்‌, புத்தகங்க 
ளிலும்‌ நாம்‌ படித்து ஆஹா என்று சந்தோஷப்பட்டுத்தான்‌ 
இருக்கிறோம்‌. ஆனால்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ நடத்தப்‌ பிரயாசை 
செய்தோம்‌ என்று பார்த்தால்‌ வெட்கப்பட வேண்டியதாகவே 
ஆகும்‌. 238-40, 271-4, 283-6 ஆதிய பக்கங்களில்‌ வேத 
ரக்ஷணத்துக்காக நாம்‌ செய்யவேண்டியது பற்றி அவர்கள்‌ 
கல்லும்‌ கரையுமாறு முட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்களே! இது 
முன்னரே பலர்‌ கேட்டதுதானே! காரியத்தில்‌ என்ன செய்‌ 
தோம்‌? இவ்வளவு பெரிய காரியம்தான்‌ என்றில்லை. வியாஸ 
ருக்கு வருஷத்தில்‌ ஒரே ஒருநாள்‌ உத்ஸவம்‌ செய்யுமாறு : 
அவர்கள்‌ வற்புறுத்தியதை (பக்‌. 589-90) நடைமுறையாக்கி 
னோமா? இப்படிக்கூடத்‌ தனிக்‌ காரியமாக மெனக்கிடாமல்‌, 
நாம்‌ வழக்கமாக உண்ணுகிறபடி. உண்ணும்போதே கோவிந்த 
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நாமத்துடன்‌ விழுங்கும்படி (பக்‌. 577) ஒரு குட்டி ஆக்ஞை 
இட்டார்களே, இதைக்கூட எவ்வளவு பேர்‌ செய்கிறோம்‌? 
நேரிலே அவர்களே இருந்துகொண்டு சொன்ன போதே 


கேட்காதவர்கள்‌ அச்செழுத்தில்‌ படித்து தவத்‌ அ 
கொண்டு வருவோமா? 


வெறும்‌ பொழுது போக்காகவோ, தாற்காலிக ஆனந்தத்‌ 

துக்காகவோ அன்றி, நம்மை மேம்படுத்துவதையே நோக்க 

- மாகக்‌ கொண்ட இந்நூலை வெளியிடுகையில்‌, இந்தத்‌ தாபத்‌ 
தைத்‌ தெரிவிக்காமலிருக்க முடியவில்லை. 


எளியராக இவ்வுரைகளை ஆற்றிய அதே ஸ்ரீசரணர்கள்‌ 
தாம்‌, தமது உரை நம்முள்‌ உறையுமாறு தம்‌ திவ்விய 
மகிமையால்‌ நம்மை உந்துவிக்க வேண்டுமெனப்‌ பிரார்த்‌ 
திக்க வேண்டியதுதான்‌. 


x Kk ரூ 


இந்நாலில்‌ இருப்பதை நீங்களே படித்துத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளப்போகிறீர்கள்‌. நமது வேத வேதாந்த சாஸ்திரங்கள்‌ 
மட்டுமின்றி, பர மதக்‌ கோட்பாடுகள்‌, மொழியியல்‌, சிலா 
சாஸனம்‌, கலாநுட்பம்‌, சரித்திரம்‌, பொருளாதாரம்‌, கணிதம்‌, 

- விஞ்ஞானம்‌--குறிப்பாக அதில்‌ பெளதிக சாஸ்திரம்‌-- 
இவற்றில்‌ ஸ்ரீசரணர்களுக்கு உள்ள தேர்ந்த ஞானத்தையும்‌, 
இவை அனைத்தையும்‌ இசைவுபடுத்துவதில்‌ அவர்களுக்‌ 
குள்ள திறனையும்‌ வியப்பீர்கள்‌. ஆனால்‌ இத்‌ தொகுப்பாசிரி 
யனுக்கோ இவை வியப்பூட்டவில்லை. கூர்த்த அறிவு 
வர்த்த ஒருவர்‌ ஒப்பற்ற தூயவாழ்வும்‌ வாழ்ந்து. விட்டால்‌ 
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அண்டை வீட்டானிடம்‌ காரணம்‌ இன்றி ஏற்படும்‌ போட்டி 
(618), கன்னிகாதானம்‌ செய்கிற பிதாவின்‌ மனம்‌ துடிக்கும்‌ 
துடிப்பு (556-7) போன்ற விஷயங்கள்‌ இத்தனை துல்லியமாகத்‌ 
தெரிவதைப்‌ பார்க்கும்‌ போதுதான்‌- அதாவது, பரம லெளதி 
'கத்தைப்‌ பார்க்கும்‌ போதுதான்‌--அவரது தெய்விகம்‌ தெரிது 
றது! இதற்குமேல்‌ நூலில்‌ இருப்பதை இங்கு சொல்ல 
வேண்டியதில்லை. 


ஆனால்‌ இதில்‌ இல்லாததைச்‌ சொல்லத்தான்‌ வேண்டும்‌ 
--உரையாற்றியவரை முற்றிலும்‌ அறிவதற்கு! ஏனெனில்‌ 
இதில்‌ இருப்பதைவிடவும்‌ பெரியது, இனியது, இதிலே 
இல்லாதது. 


வேத வேதாந்தங்களிலும்‌, அத்வைத சாஸ்திரங்களிலும்‌, 
மந்திர சாஸ்திரங்களிலும்‌, ஸம்ஸ்கிருத இலக்கியத்திலும்‌ 
பெரியவாளுக்கு உள்ள பெருஞானத்தில்‌ ஒரு சிறு வாய்க்‌ 
காலே அவரது பொதுப்‌ பிரஸங்கங்களிலும்‌ சாமானியமான 
தனியாருடன்‌ ஸம்பாஷணைகளிலும்‌ இழிவது. இதுவே 
நமக்கு வியப்பூட்டுகிறதெனில்‌ இதன்‌ மஹா சமுத்திர விசா 
லம்‌ வெளியாவது வித்வத்‌ ஸதஸ்களிலும்‌ பாஷ்ய பாடம்‌ 
நடத்தும்போதும்தான்‌ என்று இவற்றில்‌ கலந்து கொள்ளும்‌ 
மகாபண்டிதர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. அவ்விஷயங்கள்‌ அறிஞர்‌ 
பெருமக்களே இரடிக்கக்கூடியதாதலின்‌ இங்கு அவற்றைச்‌ 
சேர்க்க வேண்டியதில்லைதான்‌. ஆயினும்‌ வருங்கால அறி 
ஞர்களின்‌ பொருட்டும்‌, பெரியவாள்‌ என்ற வைரமணியின்‌ 
புலமைப்‌ பட்டை உலகுக்குத்‌ தெரியவும்‌, -இவ்விதமான . 
அருள்‌ வாக்குகளையும்‌ பண்டிதர்கள்‌ தொகுத்துத்‌ தரவேண்டு 
மென்பது என்‌ விருப்பம்‌; வேண்டுகோள்‌. 


இந்நூலில்‌ இல்லாத பெரிய விஷயம்‌ இது. இனி 
இந்நூலுக்குள்ளேயே இருந்தும்‌ இல்லாத இனிய விஷயத்‌ 
துக்கு வருகிறேன்‌. ஆம்‌, இதற்குத்‌ “தெய்வத்தின்‌ குரல்‌” 
என்று பெயரிட்ட போதிலும்‌, எழுத்துக்கள்தாம்‌ உள்ளனவே 
அன்றிக்‌ குரல்‌ இல்லை. அச்சு மையில்‌ வடித்த எழுத்துக்கள்‌ 
அநுபவத்தில்‌ வடித்த அந்த அமுதக்‌ குரலுக்கு எப்படி 
ஈடாகும்‌2 


* 
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சொல்லும்‌, செயலும்‌, சித்தமும்‌ அடங்கிய அத்வைத 
வேந்தர்‌, உரையாடும்போது உணர்ச்சி மயமானதுபோல்‌, 
காவிய ரஸங்கள்‌ அனைத்தும்‌ கொந்தளிக்கத்‌ தமது அங்க 
பாவங்களாலும்‌ குரல்‌ மாறுபாடுகளாலும்‌ புனைநறெ திவ்ய 
நாடகத்தை இங்கே காகிதத்தில்‌ கறுப்பு இங்கியில்‌ எப்படிக்‌ 
காட்டுவது? '*நிறைந்த நிறைவு”, “சாந்தி”, ''ஆனந்தம்‌'" 
ஆகிய ஓரிரு வார்த்தைகளை அவர்கள்‌ ஊறி ஊறிச்‌ சொல்கிற 
பாங்கிலேயே ஒரு உணர்ச்சிப்‌ பிரபஞ்சம்‌ (அல்லது உணர்வு 
கடந்த பிரபஞ்சம்‌) உண்டாகிவிடுமே! சுலோகங்களையும்‌, 
செய்யுள்களையும்‌ அவர்‌ இசைக்கும்‌ அழகு--ஆஹா! அர்த்த 
பாவம்‌ ஒரு பக்கம்‌ இருக்க, ஆலாபனையாக ஓர்‌ இம்மிகூடப்‌ 
போகாமலே அவற்றில்‌ துளும்பும்‌ ராகபாவத்தை என்னென்‌ 
பது? பெரியரில்‌ பெரியராகவும்‌, நம்மிலே ஒருவராகவும்‌, 
நம்மிலும்‌ குழந்தையாக பச்சைப்‌ பிள்ளையாகவும்‌ அவரைக்‌ 
காட்டுவது இந்த நாநயமும்‌, அங்க பாவங்களும்‌ அல்லவா! 
“குழந்தை ஸ்வாமி?” என்று அவர்‌ சொல்கிற சொகுஸிலேயே 
கந்தனும்‌ கணநாதனும்‌ குழைந்து வந்து நிற்பார்களே! 
“பெரிய மலையை பாலக்ருஷ்ணன்‌ தூக்கினான்‌! (பக்‌. 255) 
என்பதில்‌ அவர்கள்‌ “'பெரிய”'வுக்குக்‌ OA அழுத்தம்‌ 
கோவர்த்தன கிரியாகவே இருக்குமெனில்‌, '“பால'வை 
தெளிக்கும்‌ நெளிவில்‌ கண்ணனின்‌ பரம மதுரமும்‌, அவனது 
அற்புதத்‌ தியாக சேவையுமே சுருண்டு வந்துவிடும்‌. “ஞான 
- சம்பந்தர்‌ கசிந்து கசிந்து கண்ணீர்‌ மல்கிக்கொண்டே”' (பக்‌. 
ல போனது இங்கே சில இங்கித்‌ துளிகள்‌: ie நேரில்‌ 


1 
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எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக அன்பைப்‌ பற்றிய பேச்ச 
வந்துவிட்டால்‌, அடாடா, பிரேமையின்‌ பூரணசந்திரனாகவே 
ஆதிக்‌ குரலில்‌ நிலவைப்‌ பொழிந்துவிடுவார்‌, இச்‌ சந்திரசேக 
ரப்‌ பெருமான்‌. பிரிந்து தோன்றும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ சேர்த்‌ 
துக்‌ கோத்து அன்பில்‌ இழைக்கின்ற அவதாரம்‌ அன்றோ? 
நம்‌ நலனின்‌ பொருட்டே அவர்‌ சிற்சில சமயங்களில்‌ வலிந்து 
கோபம்‌ கொண்டு கூறிய வார்த்தைகள்‌ இங்கு எழுத்திலும்‌ 
சுரீல்‌ என்று தைக்கும்‌. சுள்ளென்று இருப்பதை உள்ளவாறே 
காட்டும்‌ சக்தி உள்ள எழுத்துக்கு ஏனோ அவர்‌ ஜில்லென்றி 
ருக்கும்‌ ஸ்வபாவமான அன்பைக்‌ காட்டத்தான்‌ முடிய 
வில்லை! அம்பாள்‌ என்கிற அன்பைப்‌ பற்றி நினைத்த 
மாத்திரத்திலேயே ஆசார்யரது குரல்‌ அந்த அன்பில்‌ ஊறித்‌ 
கனத்துக்‌ கொள்ளுமே! அந்தப்‌ புனித கனத்தை இங்கே 
எப்படிக்‌ கொடுப்பது? குமாரிலபட்டருக்கு முன்‌ ஆசாரியாள்‌ 
செய்த அன்பு உபதேசத்தால்‌, உபந்நியாசம்‌ கேட்போரை 
லேசிலும்‌ லேசாக்கினாரே (656-61) அதில்‌ லவலேசத்தை 
இங்கே காட்டமுடியுமா? பரமேசுவரன்‌ சம்ஹார காலத்தில்‌, 
'அடக்‌ குழந்தே! ரொம்ப அலைந்து இரிந்து. களைத்து 
விட்டாயப்பா, கொஞ்சம்‌ ஓய்வு எடுத்துக்கொள்‌' என்று 
சொல்வதாக உபந்நியசிக்கும்போது (பக்‌. 808) அதைக்‌ 
கேட்ட நமக்கு, இதோ, அந்தப்‌ பரமேசுவரன்‌ நமக்கு 
விச்ராந்தி தரவே பெரியவாளாக வந்து “வா” என்று கூப்பிடுகி 
றான்‌! அவர்‌ மடியில்‌ மானஸிகமாக விழுந்து நம்‌ பாரத்தை 
எல்லாம்‌ தொலைப்போம்‌”” என்று தோன்றச்‌ செய்தாரே, 
அந்த பாவம்‌ அச்செழுத்தில்‌ வருமா? 

- நேராக அவரே தம்‌ திவ்யமான, நிர்மலமான, அந்தரங்க 
மான அன்பை நம்மிடம்‌ கொட்டி, “உங்களில்‌ ஒருத்தனாக. 
பழகிவிட்டதால்‌ எனக்கே உங்களிடம்‌ சிநேகிதம்‌, ஸ்வாதி க 
வந்துவிட்டது!” (283), ““நான்‌ நீங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுக்‌ 
(286), என்பது போன்ற அமர வாசகங்களை மொழிந்தபோது, 
நேரில்‌ உண்டான உன்னத உணர்ச்சியில்‌ சதகூறிட்ட ஒரு 
துகள்தான்‌ இங்கு கிடைக்க முடியும்‌. 


ஆனால்‌, புஸ்தகம்‌ என்று வந்துவிட்டால்‌ இது ர்‌ ்‌ 
... மூடியாதது. பின்‌ இக்‌ குறையை ஏன சொல்ல வேண்‌ த 
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என்றால்‌, நீங்கள்‌ முடிந்த மட்டில்‌ மானஸிகமாவது அதைப்‌ 
பூர்த்தி செய்துகொண்டு இந்நூலால்‌ அதிகப்‌ பயன்‌ பெறுவதற்‌ 
குத்தான்‌. 


கல்கத்தாவுக்குப்‌ போகிறோம்‌. குளிப்பதற்காகக்‌ குழா 
யைத்‌ திருப்பிவிடுகிறோம்‌. தண்ணீர்‌ பீய்ச்சி அடிக்கிறது. 
அதுவே ஆனந்தமாகத்தான்‌ இருக்கிறது. அப்போது குளிய 
லறைக்கு வெளியே வீட்டுக்காரர்‌, “இங்கே குழாய்த்‌ தண்ணீர்‌ 
முழுதும்‌ கங்கையாக்கும்‌'” என்கிறார்‌. உடனே வெறும்‌ நீர்‌ 
என்கிற அளவிலேயே முன்பு ஏற்பட்ட நம்‌ ஆனந்தம்‌ 
எப்பேர்ப்பட்ட தெய்விகமான பரிணாமத்தையும்‌, அதனா 
லேயே விஸ்தாரமான பரிமாணத்தையும்‌ பெற்று விடுகிறது? 
கங்கையின்‌ சுழிப்பும்‌, கொழிப்பும்‌ குழாயில்‌ இல்லாவிடி 
னும்கூட, கங்கா ஸ்நானம்‌'' என்றவுடன்‌, ஓர்‌ உயர்வு 
வந்துவிடுகிறதே! அப்படியேதான்‌ வெறுமே இவ்வாக்கு 
களைப்‌ படித்தாலும்‌ மகிழத்தான்‌ செய்வீர்கள்‌. ஆனால்‌ இதில்‌ 
ஒவ்வோர்‌ எழுத்தும்‌ அன்பு கங்கையின்‌ பூஞ்சிதறல்‌ என்‌ 


பதை மனஸில்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டாலோ அந்த மகழ்ச்சி 


திவ்யாநுபவமாகிவிடும்‌. இப்படியே இந்நூலில்‌ ஸ்நானம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌; இதனைப்‌ பானம்‌ பண்ணுங்கள்‌; தியானம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌! 

3 ரு ஸ்‌ 


பெரியவாளின்‌ அமரத்துவம்‌ வாய்ந்த அமுத வாக்கு 
: களைப்‌ புத்தக உருவில்‌ சிரஞ்சீவியாக்கித்‌ தரும்‌ பரமபாக்கியம்‌ 
3 வானதி உரிமையாளர்‌ ஸ்ரீ திருநாவுக்கரசுக்குக்‌ கிட்டியிருக்கி 
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ஸ்ரீ திருநாவுக்கரசு கெட்டிக்காரர்‌. ஆரம்பத்திலேயே 
ஸ்ரீ. ஜகத்குரு ஜயேந்திர ஸரஸ்வதி சங்கராசார்ய ஸ்வாமிகளின்‌ 
அருளாசி பெற்றுவிட்டார்‌. தொட்டதெல்லாம்‌ தங்கமாக்கும்‌ 
புதுப்‌ பெரியவாளின்‌ அநுக்ரெஹம்‌ பெற்றபின்‌ காரியம்‌ 
பலிப்பதில்‌ விந்தையென்ன? 


அச்சகத்தார்‌ மிக நல்ல முறையில்‌ சிரத்தையுடன்‌ அச்சிட்‌ 
டிருக்கின்றார்கள்‌. அவர்களுக்காகவும்‌, பதிப்பகத்தாருக்காக 
வும்‌ நான்‌ வேண்டுவது இதேபோல இன்னொரு பாகம்‌ 
“தெய்வத்தின்‌ குரல்‌” அவர்கள்‌ மூலமே வெளியாக வேண்டு 
மென்பதுதான்‌. 


இதே அளவுக்கு இன்னொரு வால்யூம்‌ கொண்டு வரவும்‌ 
விஷயங்கள்‌ உள்ளன என்ற நல்ல சமாசாரத்தை இங்கு 
வாசகர்கள்‌ காதில்‌ போடுகிறேன்‌. 


இவ்வருள்‌ வாக்குகளில்‌ பெரும்பாலானவற்றை இதழ்‌ 
தோறும்‌ பிரசுரித்து வந்தவர்களும்‌, இவற்றில்‌. பலவற்றை 
எடுத்தெழுதுவதில்‌ பேருதவி புரிந்த 'டேப்‌'களைத்‌ தந்தவர்‌ 
களுமான “கல்கி!” நிறுவனத்தாருக்கு எப்போதுமே உள்ள 
ஆசாரியரின்‌ அருளை நாமும்‌ ''உபரி'*யாக வேண்டிக்கொள்‌ 
வோம்‌. இதேபோல்‌ ''காமகோடி ப்ரதீப'' ஸஞ்சிகை 
மூலமும்‌, அநேக நூல்கள்‌, டேப்கள்‌ மூலமும்‌ ஏராளமான அருள்‌ 
வாக்குகளை அளித்துள்ள பி.ஜி.பால்‌ கம்பெனியும்‌ நம்‌ 
நிறைந்த நன்றிக்குப்‌ பாத்திரமாறெது. 

ஸ்‌ 3 x - 


என்‌ பெயரிலேயே லெ புஸ்தகங்கள்‌ எழுதியிருக்க 
றேன்‌. எழுதிக்கொண்டும்‌ இருக்கிறேன்‌. ஆதியில்‌ பெரியவர்‌ 
கள்‌ வீசிய கடாக்ஷ விசேஷம்‌ -- எல்லாம்‌ தெய்வ சம்பந்த 
மான விஷயங்களை வாசகர்களுக்கு நினைப்பூட்டுவதாகவே 
உள்ளன. இப்படி ஒரு நல்ல சேவை செய்யக்‌ இடைத்ததில்‌ 
மகிழவே செய்கிறேன்‌. ஆனாலும்‌, என்‌ பெயரில்‌ வந்த, 
வரவிருக்கிற அந்த நூல்களை விட, இப்போது சாக்ஷாத்‌ ஸ்ரீ 
பெரியவாள்‌ பெயரில்‌ வரும்‌ இந்நூலைத்‌ தொகுத்துத்‌ தந்த 
தில்தான்‌ மாபெரும்‌ மகிழ்ச்சி, . நிறைவு காண்கிறேன்‌. 


னர சதை வக்க கக்ைஷ்‌ 
“௩ 2 சல பவபகவ அதுக்கு வனி ககு வில தகல்‌ 
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வியாஸர்‌ தாமே பதினெண்‌ புராணங்கள்‌ எழுதினார்‌ பிரம்ம 
ஸுஒத்திரம்‌ எழுதினார்‌; ஐந்தாவது வேதம்‌ எனப்பெறும்‌ 
மஹாபாரதம்‌ எழுதினார்‌. ஆயினும்‌ இவற்றை எல்லாம்விட 
அவருக்குப்‌ பெருமை, ஸாக்ஷாத்‌ ஸர்வேசுவரனே ஆதியில்‌ 
அளித்திருந்த அனந்தமான வேதங்களைப்‌ பிற்பாடு அவர்‌ 
ஓரிடத்தில்‌ தொகுத்து நூலாகத்‌ தந்ததுதான்‌. “வியாஸர்‌”? 
என்ற பெயருக்கே ''தொகுப்பாசிரியர்‌'' என்றுதான்‌ பொருள்‌. 
அன்று வியாஸருக்கு அடித்த யோகம்‌ அவரது அடித்துகளான 
ஒருவனுக்கு இன்று லபித்திருப்பதால்‌, ஆறாவது வேதம்‌ 
எனத்தக்க இந்நாலுக்குச்‌ சிறியனான நான்‌ தொகுப்பாசிரிய 
னாக இருக்கிறேன்‌. இங்கே என்‌ பெயரைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்ள வேண்டாம்‌ என்றே முதலில்‌ எண்ணினேன்‌. பிறகு 
ஸ்ரீ பெரியவாளின்‌ காரணமில்லாத பெருங்கருணை என்ன 
வெல்லாம்‌ செய்கிறது, அது எப்படி இருபதாண்டுகளுக்கு 
முன்‌ உதவாக்கரையாகக்‌ கிடந்த ஒருவனை இன்று அவரது 
மணி வாக்குகளையே தொடுத்து அம்பாள்மயமான அவர்‌ 
பாதத்தில்‌ சூட்டுமளவுக்குக்‌ கொண்டு வந்திருக்கிறது என்‌ 
பதை நாடறியவேண்டும்‌ என்பதற்காகவே, பெயர்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌ எனத்‌ துணிந்தேன்‌. 


ஸ்ரீசரணர்களின்‌ திவ்ய சரணங்களை நமஸ்கரித்து வாசக 
ரனைவருக்கும்‌ ஸகல மங்களங்களையும்‌ பிரார்த்திக்கிறேன்‌. 
.. சென்னை-53 ட 
29-2-76. ரா. கணபதி 
ஹா சிவராத்திரி 


ஒன்பதாம்‌ பதிப்பு முகவுை 
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தரவிருக்கிறோம்‌. ஒரே பகுதி என்றது இவ்வாறு பலவாகப்‌ 
பெருகியதற்குக்‌ காரணம்‌ கூறக்‌ கடமைப்‌ பட்டிருக்கிறேன்‌. 
எக்காரணத்தாலோ இதுவரை மனம்‌ விட்டுக்‌ கூறாத அக்கார 
ணத்தை இப்போது வெளியிட்டு மகிழ்கிறேன்‌: 


1976-லேயே பல பகுதிகளுக்கான விஷயக்‌ குறிப்புக்கள்‌ 
கைவசம்‌ இருந்தன. இம்‌ முதற்‌ பகுதியில்‌ முக்காலே மூன்று 
வீசத்துக்கும்‌ அதிகமாக ஸ்ரீ சரணர்களின்‌ மூல மொழியையே 
கொடுத்திருப்பது போலின்றி, முக்கால்தான்‌ அவர்‌ மொழி, 
மீதி ஆய்ந்தோய்ந்து கண்டுபிடித்துத்‌ தொகுப்பாசிரியனே 
சேர்க்க வேண்டும்‌ என்ற ரகமாகவே குறிப்புக்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலானவை இருந்தன. அச்சமயத்தில்‌ 1980-குள்‌ என்‌ 
எழுத்துப்‌ பணி நின்றுவிடும்‌ என்ற எண்ணத்தில்‌ இருந்தேன்‌. 
அதற்குள்‌ முடித்துத்‌ தர வேண்டிய வேறு சில “கமிட்மென்ட்‌” 
களும்‌ இருந்ததால்‌, '“தெய்வத்தின்‌ குர”'லுக்குப்‌ பயன்படக்‌ 
கூடிய குறிப்புக்களில்‌ முற்றிலுமோ, அல்லது மிகப்‌ பெரும்‌ 
பகுதியோ மூல ரூபத்திலேயே கிடைத்திருப்பதைக்‌ கொண்டு 
மேலும்‌ ஒரு பகுதி மட்டும்‌ உருவாக்கித்‌ தந்து “நிப்பாட்டி” 
விடலாமென்று எண்ணினேன்‌. அவ்வாறே முகவுரையி 
லும்‌ தெரிவித்தேன்‌. தெய்வ ஸங்கல்பம்‌ வேறு விதமாய்‌ 
இருந்து 1980-க்குப்‌ பன்னீராண்டுகள்‌ பிற்பட்டு இன்றளவும்‌ 
எழுத்துப்‌ பணி தொடர்ந்திருக்கிறது. அரைகுறைகளையும்‌ 
எப்படியேனும்‌ பூர்த்தி செய்து தரவேண்டும்‌ என்ற உத்ஸாஹ 
மும்‌ பிறந்து, திருவருளும்‌ அற்புதமாகக்‌ கை கொடுத்து, பஸ்‌ 
பகுதிகளைப்‌ பிறப்பித்துவிட்டது. புதிது புதிதாகவும்‌ இந்த 
இடைக்‌ காலத்தில்‌ ஏராள விஷயம்‌ சேகரிக்கப்பட்டு, இன்‌ 
னும்‌ சில பகுதிகளை உருவாக்கவும்‌ சரக்குச்‌ சேர்ந்துள்ளது. 
ஸத்குருநாதனின்‌ தன்னிகரில்லாத நிறைமொழி பரவுவதில்‌ 
கருவியாகும்‌ பாக்கியம்‌ தொடர்கிறது. -: 


சென்னை-17 
19-12-92. ரா. கணபதி 
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அத்வைதம்‌ 3 52 
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..... ஸ்வாமி எதற்கு? அத்வைதம்‌ அமைதிக்கே! 


62 

72 

75 

76 
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கம்பனும்‌ சொன்னான்‌! 84 
ப ரத 88 

92 

95 
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சநாதன தர்மமே சங்கரர்‌ தரும்‌, நெறி 


சீ 
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சத்தியம்‌ 335 
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: ந சமூக விஷயங்கள்‌ 


.... எது சுய ராஜ்யம்‌? 
பும்‌, அரசாங்கமும்‌ 


டும்‌. வழி 
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இன்னல்‌ தருவதும்‌ அவள்‌ இன்னருளே! ட ௧06 
சிவத்தின்‌ சக்தி; நாராயண ஸஹோதரி 902 
அன்னபூர்ணி 8 918 
அம்மா 924 ஜ்‌ 
மங்களாரத்தி 


அனுமார்‌ அனுக்கிரஹிப்பார்‌!” 


ரம்பம்‌ 


மங்கள 


விநாயகர்‌ 


தமிழ்‌ நாட்டின்‌ தனிப்பட்ட சிறப்பு எங்கு பார்த்தாலும்‌ 
பிள்ளையார்‌ கோயில்கள்‌ இருப்பதேயாகும்‌.  ''கோயில்‌'? 
என்று பெயர்‌ வைத்து விமானமும்‌ கூரையும்‌ போட்டுக்‌ 
கட்டிடம்‌ எழுப்ப வேண்டும்‌ என்பதுகூட இல்லாமல்‌, அரச 
மரத்தடிகளிலேகூட வானம்‌ பார்க்க அமர்ந்திருக்கும்‌ ஸ்வாமி 
நமது பிள்ளையார்‌. தெருவுக்குத்‌ தெரு ஒரு பிள்ளையார்‌ 
கோயில்‌, நதிக்‌ கரைகளிலெல்லாம்‌ பிள்ளையார்‌, மரத்தடிக 
ளில்‌ பிள்ளையார்‌ என்றிப்படி இந்தத்‌ தமிழ்‌ தேசம்‌ முழுவதும்‌ 
அவர்‌ வேறெந்த ஸ்வாமிக்கும்‌ இல்லாத அளவுக்கு இடம்‌ 
கொண்டு அருள்‌ பாலித்து வருகிறார்‌. அவரைப்‌ “பிள்ளை 
யார்‌?” என்றே அன்போடு கூறுவது நம்‌ தமிழ்நாட்டுக்கே 
உரிய வழக்கம்‌. சர்வலோக மாதா பிதாக்களாகிய பார்வதி 
பரமேசுவரர்களின்‌ ஜேஷ்ட புத்திரர்‌ அவர்‌. “பிள்ளை?” 
என்றால்‌ அவரைத்தான்‌ 'முதலில்‌ சொல்லவேண்டும்‌. 
வெறுமே “பிள்ளை?” என்று சொல்லக்கூடாது என்பதால்‌ 
மரியாதையாகப்‌ “பிள்ளையார்‌'” என்று சொல்வது தமிழ்நாட்‌ 
டுச்‌ சிறப்பு. 

“குமாரன்‌? என்றால்‌ “பிள்ளை?” என்றே அர்த்தம்‌. 
பாரததேசம்‌ முழுவதிலும்‌ குமாரன்‌, குமாரஸ்வாமி என்றால்‌ 
பார்வதி பரமேசுவரர்களின்‌ இளைய பிள்ளையாகிய சுப்பிரம்‌ 
ணியரையே குறிப்பிடும்‌. தமிழிலும்‌ “குமரக்‌ கடவுள்‌?” 
என்கிறோம்‌. ஆனால்‌, அவரைக்‌ குமரனார்‌? என்பதில்லை; 
“குமரன்‌”? என்றுதான்‌ சொல்வார்கள்‌. மூத்த பிள்ளைக்கே 
மரியாதை தோன்றப்‌ பிள்ளையார்‌ என்று பெயர்‌ தந்திறாக்கி 
்‌ நோம்‌. 
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முதல்‌ பிள்ளை இவர்‌; குழந்தை ஸ்வாமி. ஆனாலும்‌ 
இவரே எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆதியில்‌ இருந்தவர்‌. பிரணவம்‌ 
தான்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ முதல்‌. பிரணவத்திலிருந்துதான்‌ சகல ்‌ 
பிரபஞ்சமும்‌ ஜீவராசிகளும்‌ தோன்றின. அந்தப்‌ பிரணவத்‌ ர 
தின்‌ ஸ்வரூபமே பிள்ளையார்‌. அவரது ஆனைமுகம்‌, 
வளைந்த தும்பிக்கை இவற்றைச்‌ சேர்த்துப்‌ பார்த்தால்‌ பிரண 
வத்தின்‌ வடிவமாகவே தோன்றும்‌. 


குழந்தையாக இருந்துகொண்டே ஆதிமுதலின்‌ தோற்ற 
மாக இருக்கிற பிள்ளையார்‌ குழந்தைபோல்‌ தோன்றினாலும்‌, 
பக்தர்களை ஒரேயடியாகத்‌ கைதூக்கி உயர்த்தி விடுவதிலும்‌ 
முதல்வராக இருக்கிறார்‌. ஒளவைப்‌ பாட்டி ஒருத்தியின்‌ 
உதாரணமே போதும்‌. ஒளவையார்‌ பெரிய கணபதி 
உபாஸூ. பிரணவ ஸ்வரூபியான விநாயகரைப்‌ புருவமத்தியில்‌ 
தியானித்துக்‌ கொண்டு, ஒளவையார்‌ யோக சாஸ்திரம்‌ முழு 
வதையும்‌ அடக்கியதான “விநாயகர்‌ அகவலை”"ப்‌ பாடியி 
ருக்கிறாள்‌. அதைப்‌ பாராயணம்‌ செய்தால்‌ பரமஞானம்‌ 
உண்டாகும்‌. இந்த ஒளவையாரைப்‌ பற்றி ஒரு கதை உண்டு. 
சுந்தரமூர்த்தி ஸ்வாமிகளும்‌ சேரமான்‌ பெருமாள்‌ நாயனாரும்‌ 
கைலாசத்துக்குப்‌ புறப்பட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஒளவையையும்‌ தீ 
உடன்‌ அழைத்துப்‌ போக எண்ணினார்கள்‌. அப்போது 
ஒளவை விக்நேசுவரருக்குப்‌ பூஜை பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தாள்‌. சீக்கிரம்‌ பூஜையை முடித்துத்‌ தங்களுடன்‌ கைலாசத்‌ 
துக்கு வருமாறு சுந்தரமூர்த்தியும்‌ சேரமானும்‌ அவளை அவச 
[டுத்தி அழைத்தார்கள்‌. அவளோ, “நீங்கள்‌ போதிறபடி 
போங்கள்‌. உங்களுக்காக நான்‌ என்‌ பூஜையை வேகப்படுத்த 
மாட்டேன்‌. விநாயக பூஜையே எனக்குக்‌ கைலாசம்‌”” என்று 
லி விட்டாள்‌. அவர்கள்‌ அப்படியே கிளம்பி விட்டார்‌ 
ப செய்து முடித்தாள்‌. ர ஜ்‌ 


or 
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அங்கே சேரமான்‌ பெருமாள்‌ இ ருக்கைலாய ஞான உலாவைப்‌ 
பாடினார்‌. இதை அருணகிரிநாதர்‌ திருப்புகழில்‌, 


ஆதரம்‌ பயில்‌ ஆரூரர்‌ தோழமை 

சேர்தல்‌ கொண்டவரோடே முனாளினில்‌ 
ஆடல்‌ வெம்பரி மீதேறி மா கயிலையிலேகி 
ஆதி அந்த உலா ஆசு பாடிய 

சேரர்‌... 


என்பதில்‌ சொல்லாமல்‌ சொல்கிறார்‌. '*அப்படிப்பட்ட சேரர்‌ 
ஆண்ட கொங்கு தேசத்தில்‌ உள்ள பழனியில்‌ இருக்கற 
பெருமாளே”' என்று பழனியாண்டவனைப்‌ பாடுதிறார்‌. 
சுந்தரரும்‌, சேரமான்‌ பெருமாள்‌ நாயனாரும்‌ கைலாசம்‌ 
சேர்ந்ததற்கு இப்படி குமாரஸ்வாமியின்‌ சம்பந்தத்தை உண்‌ 
டாக்குகிறார்‌. மூத்த குமாரரான பிள்ளையாருக்கோ ஏற்கெ 
னவே அந்த சம்பவத்தில்‌ சம்பந்தம்‌ இருக்கற 

இரண்டு பேருக்கும்‌ முன்னதாக, ஒரு சொடக்குப்‌ 
நாழிகைக்குள்‌ அவர்‌ ஒளவைப்‌ பாட்டியைக்‌ கைல க்கல்‌ 
சோத்துவிட்டார்‌. பெரிய அநுக்ரெகத்தை அநாயாசமா 
செய்கிற ஸ்வாமி விக்நேசுவரர்‌. 


து. அந்த 
ர. 
ன 


ட்‌ 
ம] 
8. 
ப்‌] 
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விநாயக மூர்த்தியிலுள்ள ஒவ்வொரு சின்ன சமாசாரத்‌ 
தைக்‌ கவனித்தாலும்‌ அதில்‌ நிறையத்‌ தத்துவங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. t 

பிள்ளையாருக்குத்‌ தேங்காய்‌ உடைப்பது எதற்காக? 
விக்நேசுவரர்‌, தம்‌ அப்பாவான ஈசுவரனைப்‌ பார்த்து” “உன்‌ 
சிரசையே எனக்குப்‌ பலி கொடு”: என்று கேட்டு விட்டாராம்‌. 
எல்லாவற்றையும்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்தது எதுவோ அதைத்‌ 
தியாகம்‌ பண்ணினால்தான்‌ மகா கணபதிக்குப்‌ பிரீதி ஏற்படுகி 


றது. அவ்வளவு பெரிய தியாகம்‌ பண்ணுவதற்குத்‌ தயார்‌ . 


என்ற அறிகுறியாகத்தான்‌, ஈசுவரனைப்போலவே மூன்று 
கண்கள்‌ உடைய தேங்காயைச்‌ சிருஷ்டித்து அந்தக்‌ காயை 
அவருக்கு நாம்‌ அர்ப்பணம்‌ பன வம்படியாக ஈசுவரன்‌ 
அதுக்கரகித்திருக்கிறார்‌. 


: சிதறு தேங்காய்‌ என்று உடைக்கிற வழக்கம்‌ தமிழ்‌ 
தேசத்துக்கு மட்டுமே உரியது. இப்படிச்‌ சிதறிய துண்டங்கள்‌ 


- ௮ 


எட்வட்‌ இவவ அதகளம்‌ 


ல] 


/ 
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“இப்படிக்‌ கூட்டம்‌ போடாதீர்கள்‌, விலதப்‌ போங்கள்‌” 
என்று ' கண்டித்தார்கள்‌. அப்போது ஒரு பையன்‌ “டாண்‌: 
என்று, பிள்ளையாருக்குத்‌ தேங்காய்‌ போட்டுவிட்டு, அப்பு 
றம்‌ எங்களை இங்கே வராதீர்கள்‌ என்று சொல்ல உங்களுக்கு 
என்ன பாத்தியதை இருக்கிறது? சிதறுகாய்‌ போட்டால்‌ அது 
எங்கள்‌ பாத்தியதைதான்‌. அதை எடுத்துக்‌ கொள்ள நாங்கள்‌ 
வரத்தான்‌ செய்வோம்‌! என்றான்‌. அவன்‌ பேசிய ஜோர்‌, 
அதிலிருந்த உறுதியைப்‌ பார்த்தபோதுதான்‌ எனக்கே, 'வாஸ்‌ 
தவம்தான்‌, குழந்தை ஸ்வாமியின்‌ பிரஸாதத்தில்‌ குழந்தைக 
ளுக்குத்தான்‌ முழு பாத்தியதையும்‌: என்று தெரிந்தது. 


அகங்கார மண்டையோட்டை உடைத்தால்‌ உள்ளே 
அமிருத ரஸமாக இளநீர்‌ இருப்பதை இந்தச்‌ சிதறுகாய்‌ 
உணர்த்துகிறது. 

கணபதியைக்‌ காட்டிலும்‌ சரீரத்தில்‌ பருமனான ஸ்வாமி 
வேறு யாரும்‌ இல்லை. சிரசு யானையின்‌ தலை: பெரிய 
வயிறு. பெரிய உடம்பு. அவருக்கு: 'ஸ்தூல காயர்‌' என்றே 
ஒரு பெயர்‌. மலைபோல்‌ இருக்கிறார்‌. ஆனாலும்‌ அவர்‌ 
சின்னக்‌ குழந்தை! சரி, குழந்தைக்கு எது அழகு? குழந்தை 
என்றால்‌ அந்தப்‌ பருவத்தில்‌ நிறையச்‌ சாப்பிட வேண்டும்‌. 
உடம்பு கொஞ்சம்கூட இளைக்கக்கூடாது. ஒரு சந்நியாசி 
நிறையச்‌ சாப்பிட்டுக்‌ கொண்டு பெரிய சரீரியாக இருந்தால்‌ 
அது அவருக்கு அழகல்ல. வயசாகிவிட்டால்‌ ராத்திரி உபவா 
சம்‌ இருப்பார்கள்‌. குழந்தை அப்படி இருப்பது அழகா? 
குழந்தை என்றால்‌ தொந்தியும்‌ தொப்பையுமாகக்‌ கொழு 
கொழுவென்று இருந்தால்தான்‌ அழகு. நிறையச்‌ சாப்பிடுவது 
தான்‌ அழகு. குழந்தைகள்‌ நல்ல புஷ்டியாக இருக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்பதை இந்தக்‌ குழந்தைச்சாமியே காட்டிக்‌ கொண்டி 
ருக்கிறார்‌, கையில்‌ மோதகத்தை வைத்துக்கொண்டு. 


இவரோ: யானை மாதிரி இருக்கிறார்‌. அதற்கு நேர்‌. 


விரோதமான சின்னஞ்சிறு ஆகிருதி CNET மூஞ்சூறு. 
இதை அவர்‌ தம்‌ வாகனமாக வைத்துக்‌ தொல்்கு ்‌ 
மற்ற ஸ்வாமிகளுக்காவது ஒரு மாடு, ஒரு குதிரை, ஒரு பட்‌ 
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என்று வாகனம்‌ இருக்கிறது. இவரோ தாம்‌ எத்தனைக்கு 
எத்தனை பெரிய ஸ்வாமியாக இருக்கிறாரோ, அத்தனைக்கு 
அத்தனை சின்ன வாகனமாக வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 
சுவாமி எதை வாகனமாக வைத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ வாகனத்‌ 
இனால்‌ சுவாமிக்குக்‌ கெளரவம்‌ இல்லை. சுவாமியால்தான்‌ 
வாகனத்துக்கும்‌ கெளரவம்‌. வாகனத்துக்குக்‌ கெளவரம்‌ 
கொடுக்க, அதனு.௮டய சக்திக்கு ஏற்றபடி நெட்டிப்‌ பிள்ளை 
யார்‌ மாதிரியாகக்‌ கனம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிறார்‌. அதற்குச்‌ 
சிரமம்‌ இல்லாமல்‌, ஆனால்‌ அதற்கு மரியாதை, கெளரவம்‌ 
எல்லாம்‌ உண்டாகும்படியாகத்‌ தம்‌ உடம்பை வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌. ஸ்தூலகாயரான போதிலும்‌, “பக்தர்கள்‌ 
இருதயத்தில்‌ கனக்காமல்‌ லேசாக இருப்பேன்‌” என்று காட்டு 
கிறார்‌. 


ஒவ்வொரு பிராணிக்கும்‌ ஒவ்வோர்‌ அங்கத்தில்‌ அதிகக்‌ 
கெளரவம்‌ இருக்கும்‌. சவுரிமான்‌ (கவுரிமான்‌) என்று உண்டு. 
அதன்‌ கெளரவம்‌ வாலில்‌. மயில்‌ என்றால்‌ அதற்குத்‌ தோகை 
விசேஷம்‌. தோகையை மயில்‌ ஜாக்கிரதையாக ரட்சிக்கும்‌. 
யானை எதை ரட்சிக்கும்‌? தன்‌ தந்தத்தைத்‌ தீட்டி வெள்ளை 
வெளேர்‌ என்று வைத்திருக்கும்‌. இந்தப்‌ பிள்ளையார்‌ என்றெ 
யானை என்ன பண்ணுகிறது என்றால்‌, அந்தக்‌ கொம்பில்‌ 
ஒன்றையே ஓடித்து, அதனால்‌ மகாபாரதத்தை எழுதிற்று. தன்‌ 
அழகு, கெளரவம்‌, கர்வம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ காரணமாக 
இருக்றெ ஒன்றைக்‌ காட்டிலும்‌, தர்மத்தைச்‌: சொல்கிற ஒன்று 
தான்‌ பெரிது என்பதை இவ்விதம்‌ இந்த யானை காட்டியது. 


...... நியாயத்துக்காக, தர்மத்துக்காக, விந்தைக்காக எதையும்‌ தியா 
கம்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்பதைத்தானே தந்தத்தைத்‌ தியாகம்‌ . 


்‌ பண்ணிக்‌  காட்டியிருக்கிறது. வக்கு கருவி என்று 
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நமக்குப்‌ பார்க்கப்‌ பார்க்க அலுக்காத வஸ்துக்கள்‌ 
சந்திரன்‌, சமுத்திரம்‌, யானை ஆகியன. இவற்றையெல்லாம்‌ 
எத்தனை தடவை, எத்தனை நேரம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தா 
லும்‌, அலுப்புச்‌ சலிப்பில்லாத ஆனந்தம்‌ பொங்கும்‌. அத 
னால்தான்‌ குழந்தைஸ்வாமி தன்னைப்‌ பார்க்கிற ஜனங்க 
ளுக்கு எல்லாம்‌, பார்க்கப்‌ பார்க்க ஆனந்தம்‌ எப்போதும்‌ 
பொங்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்படியாக யானை உருவத்தோடு 
இருக்கிறார்‌. அது ஆனந்த தத்துவம்‌; ஆராத ஆசையின்‌ 
தத்துவம்‌. அவர்‌ பிறந்ததே ஆனந்தத்தில்‌. பண்டாசுரன்‌ விக்ன 
மந்திரங்களைப்‌ போட்டு அம்பாளின்‌ படை தன்னை நோக்கி 
வரமுடியாதபடி செய்தபோது, பரமேசுவரன்‌ அவளை ஆனந்‌ 
தமாகப்‌ பார்த்தபோது, அவளும்‌ ஆனந்தமாக இந்தப்‌ பிள்‌ 
ளையைப்‌ பெற்றாள்‌. அவர்‌ விக்னயந்திரங்களை உடைத்து 
அம்மாவுக்கு சகாயம்‌ செய்தார்‌. 

அவர்‌ பார்வதி பரமேஸ்வரர்களுக்குப்‌ பிள்ளை. இந்த 
உலகுத்துக்கே மூலத்திலிருந்து ஆவிர்ப்பவித்ததனால்‌, 
அவரை நாம்‌ “பிள்ளையார்‌”, “பிள்ளையார்‌” என்றே 
விசேஷித்து அழைக்கிறோம்‌. 

எந்த ஸ்வாமியை உபாஸிப்பதானாலும்‌ முதலில்‌ விநாய 
கருடைய அநுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டால்தான்‌ அந்‌ 
தக்‌ காரியம்‌ விக்கினம்‌ இல்லாமல்‌ நடைபெறும்‌. அவரையே 
முழுமுதற்‌ கடவுளாக, பிரதான மூர்த்தியாக வைத்து உபாசிக்‌ 
திற மதத்துக்கு காணபத்தியம்‌ என்று பெயர்‌. 


பிள்ளையாருக்கு எதிரே நின்று தோப்புக்கரணம்‌ போடு 
இறோமே, அதை நமக்கு எல்லாம்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்தவர்‌ 
மஹாவிஷ்ணுதான்‌ என்று ஒரு கதை இருக்கிறது. ஒரு சமயம்‌ 
மஹாவிஷ்ணுவினுடைய சக்கரத்தை அவரது மருமகனான 
பிள்ளையார்‌ விளையாட்டாகப்‌ பிடுங்கிக்‌ கொண்டு தம்‌ 
வாயில்‌ போட்டுக்கொண்டு விட்டாராம்‌. பிள்ளையாரிடமி 
ருந்து இரும்பப்‌ பிடுங்குவது முடியாது. அவர்‌ மிகவும்‌ பலம்‌ 
உடையவர்‌. அதட்டி மிரட்டி வாங்கவும்‌ முடியாது. ஆனால்‌, 
அவரைச்‌ சிரிக்க வைத்துச்‌ சந்தோஷத்தில்‌ அவர்‌ வாயிலிருந்து . 
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சக்கரம்‌ 8ழே விழுந்தால்‌ எடுத்துக்கொண்டு. விடலாம்‌ என்று 
மஹாவிஷ்ணுவுக்குத்‌ தோன்றியதாம்‌. உடனே நான்கு கைக 
ளாலும்‌ காதுகளைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு ஆடினாராம்‌. விநாய 
கர்‌ விழுந்து விழுந்து சிரித்தார்‌. சக்கரம்‌ 8ழே விழுந்தது. 
விஷ்ணு எடுத்துக்‌ கொண்டு விட்டார்‌. 

““தோர்பி: கர்ணம்‌'' என்பதே தோப்புக்கரணம்‌ என்று 
மாறியது. ““தோர்பி'' என்றால்‌ ““கைகளினால்‌'' என்று அர்த்‌. 
தம்‌. “கர்ணம்‌' என்றால்‌ காது. ““தோர்பி கர்ணம்‌'' என்றால்‌ 
கைகளால்‌ காதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்வது. 


விக்நேசுவரருடைய அநுக்கிரகம்‌ இருந்தால்தான்‌ 


லோகத்தில்‌ எந்தக்‌ காரியமும்‌ தடையின்றி நடக்கும்‌. தடை 
களை நீக்கிப்‌ பூரண அநுக்கிரகம்‌ செய்கிற அழகான குழந்‌ 
தைத்‌ தெய்வம்‌ பிள்ளையார்‌. அவரைப்‌ பிரார்த்தித்து, பூஜை 
செய்து, நாம்‌ விக்கனங்கள்‌ இன்றி நல்வாழ்வு வாழ்வோமாக! 


| 
a 
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ஜீவனும்‌ பிரம்மமும்‌ ஒன்றுதான்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆதி 
சங்கர தவ பதன்‌ அதாவது நாமேதான்‌ ஸ்வாமி என்கி 
றார்‌. “நான்தான்‌ ஸ்வாமி” என்றுதான்‌ ஹிரண்யகசிபுவும்‌ 
சொன்னான்‌. அவனை ஸ்வாமியே து வந்து 
சம்ஹாரம்‌ செய்யும்படி ஆயிற்று. ஆசார்யாள்‌, “நாம்தான்‌ 
ஸ்வாமி”” என்று சொல்வது ஹிரண்யகசிபு சொன்னது 
போலவா? 


இல்லவே இல்லை. “'நான்தான்‌ ஸ்வாமி என்று 
ஹிரண்யகசிபு சொன்னபோது தன்னைத்‌ தவிர வேறு ஸ்வா 
மியே கிடையாது என்ற அகங்காரத்தில்‌ சொன்னான்‌. பகவத்‌ 
பாதர்களோ ஸ்வாமியைத்‌ தவிர வேறு எதுவுமே கிடையாது 
என்பதால்‌ நாமும்‌ ஸ்வாமிதான்‌ என்கிறார்‌. ஜீவன்‌ தனக்கு 
உள்ள அகங்காரத்தை அடியோடு விட்டு விட்டால்‌ இவனே 
பிரம்மத்தில்‌ கரைந்து பிரம்மமாகி விடுகிறான்‌ என்கிறார்‌. 
இப்போது நாம்‌ உத்தரணி ஜலத்தைப்போல்‌ கொஞ்சம்‌ 
சக்தியுடன்‌ இருக்கிறோம்‌. ஸ்வாமி அகண்ட சக்தியுடன்‌ 
சமுத்திரமாக இருக்கிறார்‌. அந்தச்‌ சமுத்திரத்திலிருந்துதான்‌ 
இந்த உத்தரணி ஜலம்‌ வந்தது. இந்த உத்தரணி ஜலம்‌, தான்‌ 
தனி என்றெ அகங்காரத்தைக்‌ கரைத்து சமுத்திரத்தில்‌ கலந்து 
சமுத்திரமே ஆகிவிட வேண்டும்‌. 


நாம்‌ ஸ்வாமியாக இல்லாவிட்டால்‌, ஸ்வாமியைத்‌ தவிர 


வேறான ஒன்றாக இருக்க வேண்டும்‌. அவ்வாறெனில்‌ பர 
மாத்மாவுக்கு வேறான வஸ்துக்களும்‌ உண்டு என்றாகி 
ட] தெ. கதி. பக்‌ 


ச்ட்‌ ப்‌ 


மல்‌ உட உதக அதக 
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அதாவது, பல வஸ்துக்களில்‌ பரமாத்மாவும்‌ ஒன்று என்றாகி 
விடும்‌. அவருடைய சம்பந்தமில்லாமல்‌ அந்தப்‌ பல வஸ்துக்‌ 
கள்‌ உண்டாகி இருக்கின்றன என்றாகும்‌. இப்படி இருப்பின்‌ 
அவர்‌ பரமாத்மா, ஸ்வாமி என்பதே பொருந்தாதே! எல்லா 
மாக ஆன ஒரே சக்தியாக இருக்கிற மட்டும்தானே அவர்‌ 
ஸ்வாமி! எல்லாம்‌ அவர்‌ என்னும்போது நாம்‌ மட்டும்‌ 
வேறாக இருக்க முடியுமா? எனவே, “ஸ்வாமியே நாம்‌: 
என்று வெளிப்‌ பார்வைக்கு அகங்காரமாகப்‌ பேசுகிற அத்வை 
திகள்‌, ஸ்வாமியின்‌ மகிமையைக்‌ குறைக்கவில்லை. மாறாக 

ஜீவன்‌ ஸ்வாமி அல்ல; இவன்‌ அல்பன்‌, அவர்‌ மகா பெரிய 
வஸ்து; இவன்‌ வேறு; அவர்‌ வேறு” என்று அடக்கமாகச்‌ 
சொல்கிறவர்கள்தான்‌, தாங்கள்‌ அறியாமலே அவரைப்‌ பல 
சாமான்களில்‌ ஒன்றாக்கி அவருடைய மகிமையைக்‌ குறைத்து 
விடுகிறார்கள்‌. அவரே சகலமும்‌ என்றால்‌ நாமும்‌ பற்றப்‌ 
தான்‌ இருந்தாக வேண்டும்‌. 


சமுத்திரமாக இருக்கிற அவரேதான்‌ ஆற்று ஜலம்‌, 
குளத்து ஜலம்‌, கிணற்று ஜலம்‌, அண்டா ஜலம்‌, செம்பு ஜலம்‌, 
- உத்தரணி ஜலம்போல்‌ தம்‌ சக்தியைச்‌ சிறுசிறு ரூபங்களாகச்‌ 
செய்துகொண்டு பலவித ஜீவ ஐந்துக்களாகியிருக்கிறார்‌. 
இதில்‌ மனிதனாகும்போது பாப புண்ணியத்தை அனுபவிக்க 
வும்‌, பாப புண்ணியம்‌ கடந்த நிலையில்‌ தாமே ஆகிவிடவும்‌ 
வழி செய்திருக்கிறார்‌. மனிதனாகும்போது மனசு என்ற 
ஒன்றைக்‌ கொடுத்து அதைப்‌ பாப புண்ணியங்களில்‌ ஈடுபடுத்‌ 
திப்‌. பலனை அனுபவிக்கச்‌ செய்கிறார்‌. 


_ மனசு ஆடிக்‌ கொண்டேயிருக்கிற நிலையில்‌ உள்ள நாம்‌ 
எடுத்த எடுப்பில்‌ பாப புண்ணியம்ற்ற நிலையை அடைந்து, 


வரே [ அறி என்று யாது, ஆகவே, அவரே இர்ற்‌ 
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எண்ணத்தோடு ஆரம்பத்தில்‌ பக்தியே செய்ய வேண்டியவர்க 
ளாக இருக்கிறோம்‌. 


ஸ்வாமி கொடுத்துள்ள மனசுதான்‌ இப்போது நம்மை 
அவரிடமிருந்து பேதப்படுத்துகிறது. இந்த மனசை எடுத்த 
எடுப்பில்‌ போ என்றால்‌ போகாது. ஆகவே, இந்த நிலையில்‌ 
இதே மனசால்‌ அவர்‌ ஒருத்தரை மட்டும்‌ பற்றிக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. மனசை அவர்‌ குரங்காகப்‌ படைத்திருக்கிறார்‌. 
அந்தக்‌ குரங்கு இப்போது தேகத்தைக்‌ கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. ஆனால்‌, ஸ்வாமி இந்தத்‌ தேகத்தை 
நசிப்பதாக அல்லவா வைத்திருக்கிறார்‌? இந்த அழுகல்‌ 
பழத்தை மனக்குரங்கு விட்டுவிட வேண்டும்‌. அழுகாத பழம்‌ 
கிடைத்தால்‌ அழுகல்‌ பழத்தைக்‌ குரங்கு போட்டுவிடும்‌. 
அழுகாத மதுரமான பழம்‌ பரமாத்மாதான்‌. அதை மனத்தால்‌ 
பிடித்துக்கொண்டு சரீரப்‌ பிரக்ஞையை விட்டுவிட அப்பிய 
- சிக்க வேண்டும்‌. இதற்குத்தான்‌ பக்தி, பூஜை, க்ஷேத்திராட 
னம்‌ எல்லாம்‌ வைத்திருக்கிறது. இவற்றில்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ 
பக்குவமடைந்து சரீரப்‌ பிரக்ஞை, அகங்காரம்‌ அடியோடு 
போய்விட்டால்‌, அவர்‌ பரமாத்மா, நாம்‌ ஜீவாத்மா என்கிற 
பேதமே போய்‌, அவரே நாமாக, அத்வைதமாக ஆகிவிடு 
வோம்‌. 'நீ வேறெனாதிருக்க, நான்‌ வேறெனாதிருக்க' என்று 
அருணகிரிநாதர்‌ பாடிய அனுபவத்தை அடைவோம்‌. 


அத்வைதம்‌ 


அத்வைதம்‌ என்பதே ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ 
நிலைநாட்டிய சித்தாந்தம்‌ என்று எல்லேருக்கும்‌ தெரியும்‌. 
'அத்வைதம்‌' என்றால்‌ என்ன? “தவி: என்றால்‌ இரண்டு. 714௦ 
என்பது அதிலிருந்து வந்ததுதான்‌. “த்வி'யிலுள்ள த்‌ (0) 
என்பதே “டூ” வில்‌ “ட்‌ (0 ஆகிவிட்டது. உச்சரிப்பில்‌ “டி” 
என்று சொன்னாலும்‌, ஸ்பெல்லிங்கில்‌ (- க்கு அப்புறம்‌ ப 
வருகிறது 8- வுக்கு “வ” சப்தமே உண்டு. “த்வி'யில்‌ உள்ள 
வ: தான்‌ இங்கே 4/-ஆ,ூவிட்டது. “த்வி' தான்‌ 7௦- இரண்டு. 
த்வைதம்‌” என்றால்‌ இரண்டு உண்டு என்று நினைப்பது. 
அ-த்வைதம்‌” என்றால்‌ “இரண்டு இல்லை: என்று அர்த்தம்‌. 

எந்த இரண்டு இல்லை? இப்போது ஸ்வாமி என்று 
ஒருத்தர்‌ இருக்கிறார்‌. அவருக்கு இரண்டாவதாக ஜீவர்கள்‌ 
என்ற நாம்‌ இருக்கிறோம்‌ என்று நினைக்கிறோம்‌ அல்லவா! 
இப்படி இரண்டு இல்லவே இல்லை. ஸ்வாமி (பிரம்மம்‌) 


என்கிற ஒரே சத்திய வஸ்துக்குப்‌ புறம்பாக எதுவுமே ' 


இல்லை. அது தவிர, இரண்டாவது வஸ்து எதுவுமே 


... இல்லை. அந்த ஒன்றேதான்‌ மாயா சக்தியினால்‌ இத்தனை 


ஜீவர்கள்‌ மாதிரியும்‌ : தோன்றுகிறது. இதெல்லாம்‌ வெறும்‌ 

1S 'வேஷம்தான்‌. ஒரு நடிகன்‌ பல வேஷம்‌ போட்டாலும்‌ 

"உள்ளேயிருக்கிற. ஆன்‌. ஒருத்தன்தான்‌ என்பதுபோல்‌ இத்‌ 
னை ஜீவ ர்‌ இரு ்‌ 
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க்க பை பல்டி பல அட 3 ர்வ க்‌ அகவய க்கை கள்ல 
எத்தனையோ குறைபாடுகள்‌ உள்ள ஜீவர்களாக இருக்கமாட்‌ 
டோம்‌; ஒரு குறையுமில்லாத, நிறைந்த நிறைவான சத்தியமா 
கவே ஆகிவிடுவோம்‌' என்பதுதான்‌ ஆசாரியாள்‌ உபதேசித்த 
அத்வைத தத்துவம்‌. 


இந்த அநுபவத்தை அடைந்துவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ கஷ்‌ 
டம்‌, பயம்‌, காமம்‌, துவேஷம்‌, எதுவும்‌ நம்மைக்‌ கட்டுப்ப 
டுத்தாது. நமக்குப்‌ புறம்பாக எதுவோயிருப்பதாக நினைப்ப 
தால்தானே அதனிடமிருந்து கஷ்டம்‌, பயம்‌, காமம்‌, குரோ 
தம்‌, இத்யாதிகள்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போடுகின்றன! இது 
தானே சம்ஸார பந்தம்‌? நம்மைத்‌ தவிர இன்னொன்றே 
இல்லாதபோது எவன்‌ கட்டப்படுவான்‌, எது கட்டுப்படுத்‌ 
தும்‌?.கட்டு என்பதுதான்‌ ஏது? இரண்டாவது வஸ்துவேதான்‌ 
கிடையாதே! கட்டு என்றும்‌ கட்டுகிற வஸ்து என்றும்‌ நமக்கு 
வெளி வஸ்து எப்படியிருக்க முடியும்‌? கட்டிலிருந்து விடு 
பட்ட (முச்‌-விடுபடுதல்‌) இந்த நிலைதான்‌ முக்தி அல்லது - 
மோக்ஷம்‌. 

“இந்த நிலையை எங்கேயோ வைகுண்டத்தில்‌, அல்லது 
கைலாசத்தில்‌ என்றைக்கோ போய்ப்‌ பெற வேண்டிய 
தில்லை. இதை இங்கேயே இப்போதே அநுப்வித்து விட 
லாம்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ இந்த மோக்ஷத்தை நாம்‌. ஒன்றும்‌ 
புதிதாக அடைவதும்‌ இல்லை. பிரம்மம்‌ என்கிற எல்லை 
யற்ற சத்தியம்‌ எப்போதுமே கட்டுப்படாத மோக்ஷ்மாக 
இருந்து கொண்டேதான்‌ இருக்கிறது. -- பிரபஞ்சத்தில்‌ ஆகா 
யம்‌ (80806) எங்கு பார்த்தாலும்‌ கட்டுப்படாமல்‌ இருக்கிற 
மாதிரி இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்திலேயே பல பானைகளை வைத்தி 
ருக்கிறோம்‌ என்றால்‌, அவற்றுக்குள்‌ இருக்கிற காலியிடத்தி 
லும்‌ எப்போதும்‌ அந்த ஆகாசம்‌ இருந்து கொண்டேதான்‌ 
இருக்கிறது. ஒன்று எங்கும்‌ பரந்து விரிந்த ' மஹாகாசம்‌, 
மற்றது பானைக்குள்‌ (கடத்துக்குள்‌) உள்ள கடாகாசக்‌. என்று 
நம்‌ பார்வையில்‌ வேண்டுமானால்‌ பிரித்துச்‌ சொல்லலாமே 
தவிர,. இரண்டு ஆகாசமும்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ ஒன்றேதான்‌. 
பானை என்றெ ரூபத்தை உடைத்துப்‌ போட்டுவிட்டால்‌ நம்‌ 


54 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


பார்வைக்குக்கூட இரண்டும்‌ ஒன்றாகவே ஆகிவிடுகிறது. 
இப்படியே பிரம்மத்தில்‌ தனித்தனி பானைகள்‌ மாதிரி நாம்‌ 
மாயாசக்தியால்‌ தோன்றியிருக்கிறோம்‌. ஆனாலும்‌ நாம்‌ பிரம்‌ 
மமேதான்‌. மாயையின்‌ பந்தத்தால்‌ இது நமக்குத்‌ தெரிய 
வில்லை. அதை உடைத்து விட்டால்‌ நாமும்‌ அகண்டமான 
பிரம்மமே என்ற அநுபவம்‌ வந்துவிடும்‌. 


அந்த அநுபவம்‌ சிந்திப்பதற்குப்‌ படிகளாக கர்மம்‌, 
உபாஸனை இப்படிப்‌ பல. இருக்கின்றன. ஆசாரியாள்‌ நாம்‌ 
எல்லோரும்‌ ஏறிப்போவதற்கு செளகரியமாகப்‌ படிக்கட்டுப்‌ 
போட்டுக்‌ கொடுத்திருக்றொர்‌. இந்த உபாயங்களை அநுஷ்‌ 
டிக்கிற போதே, நாம்‌ பார்ப்பவை யாவும்‌ ஒன்றுதான்‌ என்ற 
நினைப்பும்‌ நமக்கு உள்ளூர இருந்துகொண்டே இருக்க 
வேண்டும்‌. “எல்லாம்‌ ஒன்று” என்பது பிரத்தியட்ச அநுபவ 
மாக வருகிறபோது வரட்டும்‌. ஆனால்‌, இதுதான்‌ உண்மை 
என்ற நினைப்பை இப்போதிலிருந்தே அடிக்கடி உண்டாக்கிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஒன்றா 
கப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்று சொல்லி விட்டார்‌. ஆனால்‌ 
உலகத்தில்‌. வேறு வேறாகத்‌ தெரிகிற எல்லாப்‌ பிராணிகளை 
யும்‌ “நாமாக: எப்படிப்‌ பார்ப்பது என்று குழப்பமாக இருக்கி 
றது. 

ஜாக்ரத்‌, ஸ்வப்னம்‌, ஸுஷுப்தி என்று மூன்று 
அவஸ்தை (நிலை)களுண்டு. சாதாரணமாக விழித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பது ஜாக்ரம்‌; கனாக்‌ காண்பது ஸ்வப்னம்‌; 
ஒன்றும்‌ தெரியாமல்‌ தூங்குவது ஸாஷாப்தி. இந்த மூன்று 


..... அவஸ்தைகளிலும்‌ ஒருவனேதான்‌ இருக்கிறான்‌. கனாக்‌ கண்‌ 


்‌ வனும்‌ விழித்துக்‌. ப வனும்‌ ஒருவனே. ஆனால்‌, 
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போதிலும்‌, மனோபாவம்‌ வேறுபட்ட போதிலும்‌ இரண்டி 
லும்‌ ஒருவனே இருப்பதுபோல, வேறு வேறு மனோபாவம்‌ 
கொண்ட பல பிராணிகளிடத்திலும்‌ இருப்பவன்‌ ஒருவனே; 
அவனே நாம்‌ என்று தெளிய வேண்டும்‌. 


ஒரு காலத்தில்‌ நமக்குச்‌ சாந்த குணம்‌ இருக்கிறது. 
மற்றொரு சமயத்தில்‌ கோபம்‌ இருக்கிறது. ஆனாலும்‌ 
இரண்டு அவஸ்தையிலும்‌ இருப்பவன்‌ ஒருவனே என்பது 
அநுபவத்தில்‌ தெரிகிறது. அவஸ்தா பேதங்களில்‌ நம்‌ முகம்‌, 
கைகால்‌ எல்லாவற்றின்‌ போக்கும்‌ மாறுகின்றன. காலபேதத்‌ 
தால்‌ குழந்தை கிழமாகிறபோது தேகங்கூட வேறாக மாறுகி 
றது. இது விவகார உலகத்தில்‌, ஸ்வப்பன உலகத்திலே 
கேட்கவே வேண்டாம்‌. நம்‌ ஒருவருடைய மனஸிலிருந்தே 
பல பேருடைய ரூபங்கள்‌, பல வேறு இடங்கள்‌ பல வேறு 
காலங்கள்‌ எல்லாம்‌ கனவில்‌ உண்டாகின்றன. நாம்‌ செய்யக்‌ 
கூடாதென்று நினைக்கிற காரியங்களையெல்லாம்‌ கனவில்‌ 
செய்வதாகக்‌ காண்கிறோம்‌. இம்மாதிரி அவஸ்தா பேதங்க 
ளில்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோதமான காரியங்களைச்‌ செய்தா 
லும்‌ வேறு வேறு விதமான தேகமும்‌ மனஸ-ம்‌ இருந்தாலும்‌, 
எல்லா அவஸ்தைகளிலும்‌ இருப்பவன்‌ ஒருவனே என்பது 
தெரிகிறது. நமக்கு ஜன்னி பிறந்தால்‌ அதற்கு முன்‌ நாம்‌ செய்த 
காரியங்களுக்கு விரோதமாகச்‌ செய்கிறோம்‌. நாம்‌ முன்பு ஒரு 
புஸ்தகம்‌ எழுதியிருந்தால்‌ இப்போது அதை நாமே கிழித்து 
விடுகிறோம்‌. எழுதியவனும்‌ இழித்தவனும்‌ ஒரே பேர்வழி. 

இந்த உலகமும்‌ ஒரு கனவுதான்‌. உலக வாழ்வும்‌ மாயா 
ஜுரத்தில்‌ வந்த ஜன்னி என்று தெரிந்து கொண்டால்‌, 
உண்மையில்‌ எல்லாம்‌ ஒன்று என்று உணர்வோம்‌. நம்‌ 
' கனவில்‌, நம்‌ ஒருத்தரின்‌ மனமே இத்தனை பேரை சிருஷ்‌ 
டித்த மாதிரி, மகா பெரிய மனசு ஒன்றின்‌ எண்ணங்கள்தான்‌ 
இத்தனை ஜீவராசிகளும்‌ என்று தெரியும்‌. மற்றொருவன்‌ நாம்‌ 
எழுதிய புஸ்தகத்தைக்‌ கழித்தால்‌ அவனும்‌ நாம்தான்‌ என்று 
உணர்வோம்‌. விவகார உலகத்தில்‌ எழுதியவனும்‌ கிழிப்பவ 
னும்‌ வெவ்வேறு தேகத்தில்‌ இருப்பதனால்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 


பப பண்பை 
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உள்ளேயிருப்பவன்‌ வேறாகி விடமாட்டான்‌. எல்லாவற்றுக்‌ 


குள்ளேயும்‌ இருப்பது ஒன்றுதான்‌. ஒருவன்‌ நம்மை அடித்‌. 


தால்‌ வேறொருவன்‌ நம்மை அடிப்பதாக நினைப்பது தப்பு. 
நாமே நம்மை அடித்துக்கொள்கிறோம்‌ என்பதுதான்‌ 
சத்தியம்‌. 

இது சத்தியமில்லை என்றால்‌, ஸ்வாமி அல்லது பிரம்‌ 
மத்துக்குப்‌ புறம்பாக இன்னொன்று இருக்கவேண்டும்‌. அப்ப 
டி யானால்‌ அது எங்கிருந்து வந்தது, அது எதைக்கொண்டு 
பண்ணப்பட்டது, அப்படிப்‌ பண்ணினவன்‌ யார்‌ என்ற 
கேள்வி வருகிறது. 

இப்போது நாம்‌ அறிவுள்ள (சைதன்யமுள்ள) ஜீவர்கள்‌ 
என்றும்‌, அறிவில்லாத ஜடப்பிரபஞ்சம்‌ என்றும்‌ இருக்கி 
றோம்‌. ஜடப்பிரபஞ்சத்தை நாம்‌ உண்டு பண்ணவில்லை. 
அதே மாதிரி ஜடப்பிரபஞ்சமும்‌ நம்மை உண்டு பண்ண 
வில்லை--அறிவில்லாத அது எப்படி, தானாக ஒரு காரியத்‌ 
தைப்‌ பண்ண முடியும்‌? அதிலும்‌ அறிவில்லாத ஜடம்‌ எப்படி 
அறிவுள்ள ஜீவனை உண்டாக்க முடியும்‌? அறிவில்லாத ஜடப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ அநாதி காலமாக ரொம்பவும்‌ கிரமத்தோடு நடந்து 
வருகிறது என்றால்‌, அதை ஒரு பேரறிவுதான்‌. படைத்து 
நடத்திவர வேண்டும்‌. அப்பேரறிவு வேறு ஏதோ வஸ்துவைக்‌ 
கொண்டு பிரபஞ்சத்தைப்‌ படைத்தது என்றால்‌, அந்த 
... வேறொரு வஸ்து எப்படித்‌ தானே வந்தது என்று கேள்வி 
.. வருகிறது. எனவே, பேரறிவேதான்‌ இப்படித்‌ தன்னைத்‌ 
தானே ஜடப்‌ பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்டிக்‌ கொள்கிறது. என்றாகி 
றது. அப்புறம்‌, இந்த ஜீவர்கள்‌ இருக்கிறோமே! நாம்‌ நாமா 


ரேவி, மான சுபாவங்கள்‌, 


ண்டானோம்‌? ஜீவ ராசிகளில்‌. ஒவ்வொரு இனமும்‌ 


ண. 


ஆந்த கடல்கள்‌ இ 21 
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= மம்ம பட ட ப பப படம மலிபிகிவல் வக லகில்‌ 
றது. ஜீவனுடைய அறிவு வேறெங்கிருந்தோ வரவில்லை; 


அந்தப்‌ பேரறிவின்‌ வேலைதான்‌ என்று தெரிகிறது. 


இந்த ஜீவர்களுக்கு உணவு, உடுப்பு முதலியன ஜடப்‌ 
பிரபஞ்சத்திலிருந்து கிடைக்க வேண்டியிருக்கிறது. ஜடத்தில்‌ 
உள்ளவற்றை--வாசனை, சுவை, சீதம்‌ உஷ்ணம்‌ முதலிய 
வற்றை--அநுபவிக்க ஜீவனுக்கு இந்திரியங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. இப்படி ஜடப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ ஜீவப்பிரபஞ்சமும்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று நெருங்கிச்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கின்றன. இது ஜீவ 
னாக ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட சம்பந்தம்‌ அல்ல, இவன்‌ ஜடப்‌ 
பிரபஞ்சத்திலிருந்துதான்‌ சாப்பாடு, துணி, வீடு, எல்லாம்‌ 
பெற வேண்டும்‌ என்று இவனா திட்டம்‌ போட்டான்‌? இவன்‌ 
போட்டால்தான்‌ அது கட்டுப்படுமா? எனவே அந்தப்‌ பேரறி 
வுதான்‌ இப்படி சங்கற்பம்‌ செய்து, இவனை அதோடு 
சம்பந்தப்படுத்தி வைத்திருக்கிறது என்று தெரிகிறது. ஜடப்‌ 
பிரபஞ்சத்தை ஏதோ ஒரு சக்தி படைத்தது. ஜீவப்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்தை வேறொரு சக்தி படைத்தது என்றால்‌ இவை இரண்‌ 
டையும்‌ இப்படிச்‌ சேர்த்துப்‌ பிடித்துச்‌ சம்பந்தப்படுத்தி 
வைக்க முடியாது. எனவே ஜடம்‌, சைதன்யம்‌, இரண்டுக்‌ 
குமே மூலம்‌ அந்தப்‌ பேரறிவுதான்‌ என்றாகிறது. அது 
படைத்தது” என்று சொன்னாலும்‌ வெளி வஸ்துவைக்‌ 
கொண்டு படைக்கவில்லை என்று பார்த்தோம்‌. எனவே, 
அதுவேதான்‌ இத்தனை போலவும்‌ தோன்றுகிறது என்பதே 
பரம சத்தியம்‌. ஆக, இருப்பது ஒன்றுதான்‌. ஒன்றே பலவித 
மாகத்‌ தோன்றுகிறது. இப்படிப்‌ பலவகையாகத்‌ தோன்றுவ 
தற்குரிய சக்தி அதற்கு இருக்கிறது. அதைத்தான்‌ மாயை 
என்பது. ஒரே பிரம்மம்‌ மாயா சக்தியால்‌: பலவற்றைப்போல்‌ 
தெரிகிறது என்பதுதான்‌ அத்வைதம்‌. 


ஜகத்‌ முழுவதையும்‌ இந்த மாதிரி ஒன்றாகப்‌ பார்க்கும்‌ 
மனோபாவத்தைப்‌ பழகிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. எல்லாம்‌ 
ஒன்றானால்‌ தானும்‌ பிறரும்‌ வேறு வேறாக இருக்க முடி 
யாது. இந்நிலையில்‌ ஜகத்தும்கூட அறியப்படுகின்ற வஸ்து 
வன்று. அறிபவனாகிய தானே அது என்ற அநுபவம்‌ வந்து 


ண்ணா று 
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விடும்‌. இப்பொழுது கை நாமாகத்‌ தோன்றுகிறது. கால்‌ 
நாமாகத்‌ தோன்றுகிறது. உடம்பு நாமாகத்‌ தோன்றுகிறது. - 
இதுபோல்‌ உலகனைத்தும்‌ நாமாகிவிட வேண்டும்‌. அப்ப 
டிப்பட்ட ஞானம்‌ ஒருவனுக்கு அநுபவத்தில்‌ வந்தால்‌, அவன்‌ 
சண்டாளனாயிருந்தாலும்‌ அவன்தான்‌ பண்டிதன்‌. ஆசார்யாள்‌ 
இதை '“மனீஷா பஞ்சக'?த்தில்‌ எடுத்துச்‌ சொல்கிறார்‌. இந்த | 
்‌ ஞானம்தான்‌ மாறாத ஆனந்தமான மோக்ஷம்‌; இந்தச்‌ சரீரத்தில்‌ ரு 
இருக்கும்போதே அநுபவிக்கக்‌ கூடிய மோக்ஷம்‌. | 


பிட்டன்‌ 


அதுவேதான்‌ இது! 


ஒரு கோயிலுக்கு யானை வாகனம்‌ செய்தான்‌ ஒரு 
மரத்தச்சன்‌. அதைப்‌ பரீட்சிப்பதற்காக இன்னொரு தச்சன்‌ 
போனான்‌. அவனோடு அவனுடைய குழந்தையும்‌ 
போயிற்று. மர யானையைப்‌ பார்த்ததும்‌ குழந்தை பயந்தது. 
மர யானையைப்‌ பரீட்சிப்பதற்காக அதன்‌ அப்பாவான தச்சன்‌ 
நெருங்கியபோது குழந்தை, “அப்பா! யானை திட்டப்‌ 
போகாதே அது முட்டும்‌” என்று கத்தியது. தச்சன்‌ குழந்தையி 
டம்‌, “இது மரப்‌ பொம்மைதான்‌; முட்டாது”! என்று சொல்‌ 
லிச்‌ சமாதானம்‌ செய்து அதையும்‌ யானைக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ 
அழைத்துப்‌ போனான்‌. 

குழந்தைக்கு அந்த வாகனம்‌ அசல்‌ யானையாகவே 
இருந்தது. அதுமரம்‌ என்கிற ஞானத்தைக்‌ குழந்தையிடமி 
ருந்து மறைத்தது. அது யானையாக்கும்‌ என்கிற நினைப்பு, 
அதே சமயத்தில்‌, அது தத்ரூபம்‌ யானை மாதிரி இருந்தும்‌ 
கூடத்‌ தச்சன்‌ பயப்படாததற்குக்‌ காரணம்‌, அதன்‌ யானைத்‌ 
தன்மை அவனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ மறைந்து அது மரம்‌ 
தான்‌ என்றெ அறிவு இருந்ததேயாகும்‌. 

மரத்தை மறைத்தது மாமத யானை 

மரத்தில்‌ மறைந்தது மாமத யானை 
என்று இந்த இருவர்‌ நிலையையும்‌ திருமூலர்‌ திருமந்திரத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. 

இருமூலர்‌ பெரிய யோ&சுவரர்‌. பெரிய தத்துவங்களை 
லகுவாகச்‌ சொல்லிவிடுவார்‌ அவர்‌. அவரது திருமந்திரத்தில்‌ 


தான்‌ மேலே சொன்ன வாக்கு இருக்கிறது. திருமூலர்‌ எதற்கு . 


ர 
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ட்‌ ்‌ i ம்‌ ்‌ த 
இந்தக்‌ கதையைச்‌ சொன்னார்‌? செய்யுளின்‌ அடுத்த இரண்டு 
அடிகளைப்‌ பார்த்தால்‌ அது புரியும்‌. 


பரத்தை மறைத்தது பார்முதல்‌ பூதம்‌ 
பரத்தில்‌ மறைந்தது பார்முதல்‌ பூதம்‌. 


யானை வேறு, மரம்‌ வேறு இல்லை என்பதுபோல்‌ 
பரமாத்மா வேறு, உலகம்‌ வேறு இல்லை என்று இப்படித்‌ 
திருஷ்டாந்தம்‌ காட்டி விளக்குகிறார்‌ திருமூலர்‌. பரமாத்மா 
என்கிற மரத்தினாலேயே ஆனதுதான்‌ இந்தப்‌ பார்‌ முதலிய 
பிரபஞ்சம்‌ என்கிற பொம்மை. குழந்தைக்குப்‌ பொம்மையில்‌ 
மரம்‌ தெரியாததுபோல்‌, நமக்கு உலகத்தில்‌ மரம்‌ தெரிவ 
தில்லை. நம்‌ பார்வையில்‌ பார்‌ முதலான பஞ்சபூதங்கள்‌ 
பரத்தை மறைத்துவிட்டன. ஞானிகளுக்கோ எல்லாம்‌ பிரம்ம 
மயமாகவே தெரிகிறது. அவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌, பார்முதற்‌ 
பூதங்கள்‌ மரத்தில்‌ மறைந்துபோய்‌ விடுகின்றன. 


அது சரி. இந்தக்‌ கதை எல்லாம்‌ என்னத்துக்கு என்று 
கேட்கலாம்‌. நமக்கு வேண்டியது லோகத்தில்‌ வசதியான 
வாழ்க்கை; அதற்குத்‌ தேவை பணம்‌, காசுதான்‌. பரத்தைப்‌ 
பற்றியும்‌ பாரைப்‌ பற்றியும்‌ நமக்கென்ன கவலை என்று 
கேட்கலாம்‌. - 


சரி, எல்லாரும்‌ பணக்காரராதி விடுவதாகவே வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. நிம்மதியாக, சாந்தமாக, நிர்ப்பயமாக இருக்க 
அது உதவுமா? பணக்காரர்கள்‌ நிறைந்த தேசங்களைப்‌ பாருங்‌ 
கள்‌: அங்கே எத்தனை சச்சரவு, நிம்மதியின்மை? எல்லாருக்‌ 
கும்‌ நிறையப்‌ பணம்‌ வந்துவிட்டாலும்‌, ஒவ்வொருவனுக்‌ 
ம்‌ மற்றவனைவிட அதிகம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்கிற 
ஆசையும்‌, அதனால்‌ போட்டியும்‌, சச்சரவும்‌ இருந்து கொண்‌ 
_ டேதால்‌ இருக்கும்‌. நமக்கு வேண்டிய செளகரியம்‌ இருந்‌ 
ட்டும்‌ போதாது; இன்‌ ன 11 


த 


| 
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வேண்டும்‌ என்று ஒவ்வொருத்தரும்‌ போட்டி போடுவார்கள்‌. 
உதாரணமாக ஒரு சின்ன விஷயம்‌. இந்த மடத்திலேயே 
பாருங்கள்‌! நான்‌ அத்தனை பேருக்கும்‌ தீர்த்தம்‌ தந்து விட்டுத்‌ 
தான்‌ உள்ளே போவேன்‌ என்று எல்லாருக்கும்‌ தெரியும்‌. 
இருந்தாலும்‌, அமைதியாக, வரிசையாக நமக்குக்‌ கிடைக்கிற 
போது கிடைக்கட்டும்‌ என்று இருக்க முடிகிறதா? கிடைத்‌ 
தால்‌ மட்டும்‌ போதாது, முதலில்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌ என்று 
ஒருவரையொருவர்‌ இடித்துக்கொண்டு, விழுந்து வாரி, 
சண்டை போட்டுக்கொண்டுதானே வருகிறீர்கள்‌? இம்மாதிரி 
போட்டி இருக்கிற வரையில்‌ மனநிறைவு யாருக்கும்‌ உண்டா 
காது. பொருளாதார “வசதி! மட்டும்‌ உண்டாவதால்‌ இந்தப்‌ 
போட்டி குறையாது. 


போட்டி போக வேண்டுமானால்‌, போட்டி போட 
இன்னொரு வஸ்துவே இல்லை என்ற ஞானம்‌ வரவேண்‌ 
டும்‌, அப்போதுதான்‌ சாந்தியோடு நிறைந்து வாழலாம்‌. 
ஆகையால்‌ “ஞானமெல்லாம்‌ எதற்கு?” என்காமல்‌, எப்போ 
தும்‌ சாசுவதமாய்ச்‌ செய்யவேண்டிய காரியம்‌ ஆத்ம விசாரம்‌ 
தான்‌. உலகத்‌ துன்பங்களை விலைக்கு வாங்கிக்‌ கொள்ளாம 
லிருக்க வேண்டுமானால்‌, “இந்த உலகம்‌ என்பது நாம்‌ 
நினைக்கிறபடியில்லை; இதுவே சிவ மயமானது; அது 
வேறு இது வேறு அல்ல. மரமே யானை; பாரே பரம்‌ என்ற 
நினைப்பு இருந்துகொண்டே இருக்கவேண்டும்‌. இந்த 
ஞானம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ எத்தனை பொருளாதார முன்னேற்‌ 
றம்‌ வந்தாலும்‌ லோகம்‌ இருட்டில்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பதாகவே அர்த்தம்‌. இருட்டை விரட்டும்‌ ஞானப்பிரகாசத்தை 
அடைகிற பிரயாசையை நாம்‌ ஒருபோதும்‌ தளரவிடக்‌ 
கூடாது. சூரியன்‌ போனால்கூடப்‌ பாதகமில்லை. இந்த ஞான 
ஒளி நம்மை விட்டு ஒருபோதும்‌ போகவிடக்கூடாது. 


ஸ்வாமி எதற்கு? 
அத்வைத அமைதிக்கே! 


மிகவும்‌ சிரமமாக நடந்துவரும்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தைச்‌ 
சிருஷ்டித்து நடத்தி வருகிறவனாக ஒரு கடவுள்‌ இருந்தேயாக 
வேண்டும்‌ என்பது ஆஸ்திகர்களின்‌ கட்சி. “ஒரு காரியம்‌ 
செய்தால்‌ அதற்கு ஒரு விளைவு இருந்தே தருகிறது. இவ்‌ 
வாறு நம்‌ காரியங்களைப்‌ பார்த்து அதற்குப்‌ பலனைத்‌ 
தருபவர்‌ அந்த ஆண்டவனே!” என்று ஆஸ்திகர்‌ சொல்கிறார்‌ 
கள்‌. “இருந்தால்‌ இருக்கட்டுமே, அவனிடம்‌ எதற்காக பக்தி 
செலுத்த வேண்டும்‌: என்று கேட்கலாம்‌. “நம்மைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டா அவன்‌ நம்மைப்‌ படைத்தான்‌? அவன்‌ நம்மைப்‌ 
படைத்ததால்‌ நமக்குக்‌ கஷ்டங்கள்தானே இருக்கிறது! அவனி 
டம்‌ பக்தி எதற்கு?” என்று ஆட்சேபிக்கலாம்‌. 


கஷ்டங்களைத்‌ தீர்க்கவும்‌ அவனால்‌ முடியும்‌. அதற்‌ 
காக பக்தி செலுத்துங்கள்‌!” என்று ஆஸ்திகர்‌. சொன்னால்‌ 
மற்றவர்கள்‌ அதையும்‌.ஆட்சேபிக்கலாம்‌. “நாம்‌ பிரார்த்தனை 
ட சய்தால்தான்‌ ௮வன்‌ கஷ்டத்தைப்‌ போக்குவான்‌ என்றால்‌, 
கள்‌ ஸ்வாமி நீங்கள்‌ சொல்வதுபோல்‌ இருபா சமுத்திரமாக 
இல்லை என்றே. அர்த்தம்‌ எனலாம்‌. “இன்ன காரியத்துக்கு 
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மீனாக்ஷி, உன்னிடம்‌ எதையும்‌ சொல்லவே வேண்டாம்‌. 
சகலமும்‌ தெரிந்தவள்‌ நீ. ஆனாலும்‌ உன்னிடம்‌ கஷ்டங்களை 
வாய்‌ விட்டுச்‌ சொல்லாவிட்டால்‌ மனம்‌ புண்ணாகிறது. 
வாய்விட்டுச்‌ சொல்லிவிட்டாலே தற்காலிகமாக ஒரு ஆறுத 
லாக, தெம்பாக இருக்கிறது. அதனாலேயே உனக்கு எல்லாம்‌ 
தெரிந்திருந்தாலும்‌ நான்‌ என்‌ குறைகளைச்‌ சொல்கிறேன்‌”? 
என்கிறார்‌. 
கஷ்டங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்ளாமல்‌ யாராலும்‌ 
இருக்க முடியாது. வெளிப்படச்‌ சொன்னாலே அதில்‌ ஒரு 
நிம்மதி பிறக்கிறது. கண்ட இடத்தில்‌ போய்ச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌--கேட்பவர்கள்‌ எப்படி. எடுத்துக்‌ கொள்வார்‌ 
களோ என்றில்லாமல்‌--பகவானிடம்‌ கஷ்டத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. அவன்‌ கிருபா சமுத்திரமாக இருந்து நாம்‌ 
கேட்காமலே கஷ்ட நிவிருத்தி தந்தாலும்‌ சரி, அல்லது 
பலனைத்‌ தரும்‌ பலதாதா என்றெ முறையில்‌ நம்‌ பாவத்துக்‌ 
குத்‌ தண்டித்தே தீருவான்‌ என்றாலும்‌ சரி, அல்லது கஷ்டத்தை 
மாற்றாமலே' அதைத்‌ தாங்கிக்‌ கொள்ளும்‌ பக்குவத்தை 
நமக்குத்‌ தந்தாலும்‌ சரி, அவனிடம்‌ முறையிட்டுக்‌ கொள்‌ 
வதே நமக்கு ஓரளவு சாந்தி. 
ஆனால்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ நான்‌ ஈசுவர பக்தி என்று 
. சொல்வது நம்‌ கஷ்ட நிவிருத்திக்காகப்‌ பிரார்த்திப்பதை 
அல்ல. அல்லது நமக்கு சந்தோஷ வாழ்வைத்‌ தந்தவனுக்கு 
நன்றியாகப்‌ பக்தி செலுத்த வேண்டும்‌ என்றும்‌ சொல்ல 
வில்லை. நான்‌ அப்படிச்‌ சொன்னால்‌, ''மரம்‌ வைத்தவன்‌ 
ஜலம்‌ ஊற்றத்தான்‌ வேண்டும்‌. நம்மைப்‌ படைத்தவன்‌ நமக்கு 
நல்வாழ்வு தரத்தான்‌ வேண்டும்‌! அது அவன்‌ கடமை. இதற்கு 
என்ன நன்றி?” என்று யாராவது ஆட்சேபிக்கலாம்‌. 


ஆகவே இதற்கெல்லாம்‌ நான்‌ பக்தியைச்‌ சொல்ல 
வில்லை. பின்‌ எதற்குச்‌ சொல்கிறேனென்றால்‌, இப்போது 
கஷ்டம்‌, சந்தோஷம்‌ என்ற இரண்டு வார்த்தைகளைச்‌ சொன்‌ 
. னேனே, இந்த இரண்டுமே மனஸை ஆட்டுபவைதாம்‌. மனம்‌ 
ஆடாமல்‌ இருப்பதுதான்‌ உண்மை ஆனந்தம்‌. மற்ற சந்தோ 
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ஷங்கள்‌ எதுவும்‌ நிரந்தரமானவை அல்ல. தூங்கும்‌ போதும்‌, 
ஜடமாகப்‌ பிரமை பிடித்திருந்தாலும்‌ கஷ்டம்‌ சுகம்‌ இல்லை 
தான்‌. ஆனால்‌ அப்போது ஆனந்தமாக, சாந்தமாக இருக்கி 
றோம்‌ என்றும்‌ தெரிவதில்லை. மனஸில்‌ அலை எழாமல்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. அதே சமயத்தில்‌ அமைதியாக இருக்கி 
றோம்‌ என்ற பூரண ஞானத்துடன்‌ அப்படி இருக்க வேண்டும்‌. 
அந்த நிலை வந்துவிட்டால்‌ நமக்கு ஈடு இணை இல்லை. 
மனசு என்று ஒன்று இருந்து அதிலே எண்ணங்கள்‌ தோன்றுகி 
றபடியால்தான்‌ ''பரமாத்மாவுக்கு வேறாக ஜீவாத்மா என்ற 
நாம்‌ இருக்கிறோம்‌'' என்ற எண்ணமே உண்டாக முடிகிறது. 
மனசு நின்று போய்விட்டால்‌ இந்த பேதபுத்தி போய்விடும்‌. 
பரமாத்மாவுக்கு வேறில்லாத அத்வைதம்‌ என்கிற 
பெரி...ய்ய, நிறைந்த நிலையில்‌ அப்படியே ஆடாமல்‌ அசை 
யாமல்‌ இருந்து விடுவோம்‌. சாந்தி, அமைதி வேண்டும்‌ 


என்றே நாம்‌ மனசை நிறுத்தினாலும்‌, அதன்‌ பலன்‌ அகண்டா” 


காரமான அத்வைத அநுபவமே ஆறது. அந்த நிலை 
வருவதற்கு அந்நிலையில்‌ உள்ள ஒன்றைத்‌ தியானித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ ஒன்றையே நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌, அந்த நினைவு நம்மை அதுபோலவே 
உருவாக்கிவிடுகிறது. இதை விஞ்ஞான ரீதியில்கூட ஒப்புக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. இந்த ரீதியில்‌ அமைதிக்கு, ஆனந்தத்துக்கு 
ஒரு லட்சிய உதாரணமாக (1068) இருப்பது ஸ்வாமிதான்‌. 


_ பிரபஞ்சத்தை நடத்தி இத்தனை காரியங்களைச்‌ செய்‌ 
தும்‌, கவனித்தும்‌ பலனளித்தும்‌ வந்தாலும்‌ ஸ்வாமி இதனால்‌ 
எல்லாம்‌ மனம்‌ சலிக்காமல்‌ சாந்தமாக இருக்கிறார்‌. ஈசுவ 
ரனை “ஸ்தாணு” என்பார்கள்‌. “கட்டை மரம்‌”, “பட்ட கட்டை: 
என்று அர்த்தம்‌. உயிரோட்டம்‌ உள்ள மரம்தான்‌; ஆனாலும்‌ 
உணர்வில்லாத மாதிரி 
சுற்றிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ கெ 

௬௦ 


நலல கல்‌ ப்‌ ன்‌ 


சிட்‌ க்கத்‌ 


ண ணை ௭௪ அவ (ணைஊகளளுளு£ளுளு னனணாணணணாணணணணா மமுணணைணணபை்‌ஆ_;-_டை்‌ை்‌-_ 
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கும்‌ பரம்பொருளைச்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. ஸ்வாமீ 
என்று நினைக்கும்போதே ஞானம்‌ சாந்தம்‌ என்ற இரண்டு 
பாவமும்‌ நம்‌ மனசிலும்‌ வருகின்றன. எனவே, ஸ்வாமி 
யைத்‌ தியானம்‌ செய்யச்‌ செய்ய இந்த ஞானம்‌, சாந்தம்‌ 
இரண்டும்‌-நமக்கு நன்றாக ஸித்திக்கின்றன. இதற்கே ஸ்வாமி . 
வேண்டும்‌. அவரது ஸ்மரணையான பக்தி வேண்டும்‌ என்கி 
1 றேன்‌. 


ச்‌ 


நாம்‌ கஷ்ட நிவிருத்திக்காக ஸ்வாமியிடம்‌ போனாலும்‌ 
சரி, அல்லது செளக்கியமாக இருக்கிறோம்‌ என்று நன்றி ; 
காட்டப்போனாலும்‌ சரி, அவரை நினைக்கிற பழக்கம்‌ 
வலுக்க வலுக்கத்‌ தானாகவே இந்தக்‌ கஷ்டம்‌--செளக்கியம்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ பற்றியே நினைப்பதிலிருந்து நம்‌ மனம்‌ 
விடுபடும்‌. அவர்‌ எப்படி நடத்துகிறரரோ அப்படி நடத்தி 
வைக்கட்டும்‌ என்று பாரத்தை அவரிடமே தள்ளிவிட்டு 
விச்ராந்தியாக இருக்கிற மனோபாவம்‌ உண்டாகும்‌. ஏதோ 
ஓர்‌ ஆனந்தமும்‌ சாந்தமும்‌ மனசில்‌ படரத்‌ தொடங்கும்‌. 
இதுவே நம்மை அமர நிலையில்‌ சேர்ப்பது. ஓயாமல்‌ 
குறையுள்ள நாம்‌ மாறாத நிறைவாக நிறைவதற்கு வழி 
. செய்வது. 
்‌ ஆத்ம விசாரம்‌, தியானம்‌, யோகம்‌ இதுகளால்தான்‌ நம்‌ 
மனசைப்‌ பட்ட கட்டை மாதிரி ஆக்கிக்‌ கொண்டு நிறைந்த 
நிறைவாக இருக்க முடியும்‌ என்பது உண்மை. பின்னே நான்‌ 
இந்த சாதனைகளைச்‌ சொல்லாமல்‌ பக்தியைச்‌ சொல்கி 
றேனே என்று கேட்கலாம்‌. ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதாள்‌ ஒரு 
“காரியமும்‌ ஒரு சிந்தனையும்‌ இல்லாமல்‌-- அப்படிப்பட்ட 
- நிலையில்‌ பக்தி என்கிற மனசின்‌ காரியம்கூட இல்லைதான்‌-- 
இருக்கிற நிலையைத்தான்‌ மோக்ஷம்‌ என்றார்‌. நான்‌ பக்தி 
பண்ணுங்கள்‌ என்று சொல்கிறேனே எனத்‌ தோன்றலாம்‌. 
க ஆசார்யாள்கூட ஓர்‌ இடத்தில்‌ 'மோக்ஷத்துக்கான உபாயங்க 
. பஃளில்‌ பக்தியே பெரிதானது”? என்கிறாரே, அது எனக்கு 
்‌ சாதகமா என்று பார்த்தால்‌, அடுத்த வரியிலேயே அவர்‌ பக்தி 
என்பதற்குப்‌ புது மாதிரி லக்ஷணம்‌ (௪ீறஙி௦॥) கொடுத்து 


| தெ.கு.5 


66 .ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


விடுகிறார்‌. அதாவது, “தனது, ஆத்மாவின்‌ உண்மை நிலை 
என்ன என்று ஆராய்ந்து அதிலேயே ஆழ்ந்து கிடப்பதுதான்‌ 
பக்தி!” என்கிறார்‌. அவர்‌ சொல்கிற இந்தப்‌ பக்தி ஆத்ம 
விசாரமாக, தியானமாக, யோகமாகத்தான்‌ இருக்கிறதே 
ஒழிய, பொதுவாக நாம்‌ சொல்ற அர்த்தத்தில்‌, சற்று 
முன்னே நான்‌ சொன்ன அர்த்தத்தில்‌, அதாவது நமக்குப்‌ 
புறம்பாக ஒரு ஸ்வாமி இருப்பதாகவும்‌ அவரிடம்‌ நாம்‌ 
செலுத்துகிற அன்பே பக்தி என்றும்‌ சொல்கிற அர்த்தத்தில்‌, 
பக்தியாக இல்லை. 


| சரி, இந்த இடத்தில்‌ ஆசார்யாள்‌ பக்தியை இப்படி 
ப வர்ணித்து (08106) இருந்தாலும்‌, அவரே தம்‌ மடங்களில்‌ 
எல்லாம்‌ விஸ்தாரமாக சந்திரமெளளீசுவர பூஜையை வைத்தி 
ருக்கிறார்‌. அரூபமான்‌ ஆத்ம தத்துவத்தை முடிவான லக்ஷிய 
அ மாக . அவர்‌ சொல்லியிருந்தாலும்‌, அவரே உருவத்தோடு 
....... இருக்கப்பட்ட தெய்வங்களின்‌ உபாஸனையையும்‌ நிலைப்ப 
டுத்தி “ஷண்மத ஸ்தாபகர்‌' என்று விருது பெற்றிருக்கிறார்‌. 
1. ்‌ க்ஷேத்திரம்‌ க்ஷேத்திரமாகப்‌ போய்‌ அங்கங்கே உள்ள மூர்த்திக 
; ளின்மேல்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. இதைஎல்லாம்‌ 
i பார்த்தால்‌ லோகரீதியில்‌ நாம்‌ சொல்கிற பக்தியும்‌ ஆசாரியர்‌ 
. கள்‌ விசேஷமாக அங்கீகரித்த விஷயமே என்று தெரிகிறது. 


சாதாரணமாக ஞானம்‌ ரொம்ப உசத்தி; ஆத்ம விசாரம்‌, 

- தியானம்‌, யோகம்‌ இதெல்லாம்‌ உசத்தி; பக்தி, பூஜை, 
.. க்ஷேத்ராடனம்‌ எல்லாம்‌ அதைவிடத்‌ தாழ்த்தி; இந்த பக்தியை 

- விடவும்கூடப்‌ பல இனுசான ஆசாரங்கள்‌, அநுஷ்டானங்கள்‌, 
.... வைதிக கர்மங்கள்‌ எல்லாம்‌ இன்னமும்‌ தாழ்த்து என்று ஒரு - 
ங்‌ பி. பிராயம்‌ உண்டு. இந்தக்‌ காலத்தில்‌ படித்தவர்களிடம்‌ - 

பிப்பிராயம்‌ மிகவும்‌ தீவிரமாக இருக்கறது. கர்மாக்‌ 
மூடநம்பிக்கை (80081510௦0, பக்தி சமாசார 
றும்‌ ச்சி (5eறசர£க), இயானம்‌ (medita- 
விசார றப) இதுகள்தா 


ச. 
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ஆனால்‌, ஆத்ம ஸ்வரூபத்திலேயே கரைந்து ஒரு காரிய 


மும்‌, ஒரு எண்ணமும்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிற அத்வைதத்தை 
நிலைநாட்டிய ஆசாரியாள்‌ ஞான மார்க்கத்தைச்‌ சொன்னவர்‌ 
தான்‌ என்றாலும்கூட, அவர்‌ மனசை வைத்துக்‌ கொண்டு 
செய்கிற பக்தி, காரிய ரூபமான வைதிக கர்மாநுஷ்டானங்கள்‌ 
எல்லாவற்றையுமே அங்கீகரித்திருக்கிறார்‌. ஏன்‌ இப்படிச்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌ என்றால்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ மாட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கிற நம்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌ சித்தம்‌ ஓயாமல்‌ 
ஓடிக்கொண்டேதான்‌ இருக்கிறது. க்ஷண காலம்கூட அது 
நிற்க மாட்டேன்‌ என்கிறது. நேராக, இதோ இப்பொழுதே 
மனதை நிறுத்திவிட்டு, ஒரு காரியமும்‌ இல்லை, ஒரு 
எண்ணமும்‌ இல்லை என்று பண்ணிக்கொண்டு விடலாம்‌ 
என்று யத்தனம்‌ செய்து பார்த்தாலும்‌ நடக்க மாட்டேன்‌ 
என்கிறது. எண்ணங்கள்‌ பாட்டுக்கு நாலா திசையும்‌ ஓடிக்‌ 
கொண்டேதான்‌ இருக்கின்றன. நம்முடைய பாசங்கள்‌, துவே 
ஷங்கள்‌, துக்கங்கள்‌, பயங்கள்‌, ஸந்தோஷங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
மாறிமாறி வந்து மோதி அலைக்கழித்துக்‌ கொண்டேதான்‌ 
இருக்கின்றன. இவற்றையொட்டி இந்தக்‌ காரியத்தைப்‌ பண்‌ 
ணவேண்டும்‌, அந்தக்‌ காரியத்தைப்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்‌ 
திற திட்டங்களும்‌ ஓயாமல்‌ போட்டபடிதான்‌ இருக்கிறோம்‌. 
ஆகக்கூடி, அப்படியே சித்தத்தை நிறுத்திவிட்டு ஆத்மாவில்‌ 
முழுகப்போ என்று சொல்லிவிடுவதால்‌ மட்டும்‌ அந்த 
மாதிரி ஆகிற நிலையை ட டன்‌ சாதித்துக்‌ கொள்ள 
முடியவில்லை. 


இந்த மாதிரி சித்தத்தை நிறுத்த முடியாமலிருப்பதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்ன? நம்முடைய பூர்வ கர்மாதான்‌. பல தினுசான 
தப்புத்‌ தண்டாக்கள்‌, பாபங்கள்‌, ஜன்ம ஜன்மமாகப்‌ பண்ணி 
விட்டோம்‌. அந்த பாபங்கள்‌ தீருகிற மட்டும்‌ நமக்கு ஆத்மாநு 
யவம்‌ என்கிற பேரானந்தம்‌ ஸித்திக்காது. கர்மாக்களுக்கெல்‌ 
லாம்‌ பலன்‌ தருகிற பலதாதாவான ஈசுவரன்‌.நம்‌ பாபத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ தண்டனை கொடுத்துத்‌ தீர்த்து வைத்த பிறகுதான்‌ 
நமக்கு அந்த சாசுவதமான பேரின்பம்‌ கிடைக்க முடியும்‌. 
பாபத்தை எப்படித்‌ தீர்த்துக்கொள்வது என்றால்‌ புண்ணியத்‌ 
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தால்தான்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌. “ஒரு ஜன்மாவில்‌ 
இவன்‌ பண்ணின பாபங்களை இன்னொரு ஜன்மாவிலாவது 
தீர்த்துக்‌ கொள்ளட்டும்‌” என்கிற மகா கருணையால்தான்‌ 
ஈஸ்வரன்‌ மறுபடி ஜன்மா தருகிறார்‌. ஆனால்‌, நாம்‌ என்ன 
செய்கிறோம்‌? இந்தப்‌ புது ஜன்மாவில்‌ பழைய பாபங்க 
ளுக்கு நிவிருத்தியாகப்‌ புதிய புண்ணியங்களைப்‌ பண்ணாம 
லிருப்பதோடு, இப்போதும்‌ வேறு புதிசு புதிசாகப்‌ பல 
பாபங்களைச்‌ செய்து மூட்டையைப்‌ பெரிசாக்கிக்‌ கொள்கி 
றோம்‌. இப்படிப்‌ பாபங்களைப்‌ பெருக்கக்‌ கொள்ளாமல்‌, 
அவற்றைக்‌ கரைத்துக்‌ கொள்வதற்காகத்தான்‌ ஆசாரியாள்‌ 
கர்மத்தையும்‌, பக்தியையும்‌ ஞானத்துக்கு அங்கமாக வைத்‌ 
தார்‌. 


பாபங்கள்‌ இரண்டு தினுசு. ஒன்று சரீரத்தால்‌ செய்த பாப 
கர்மா; இன்னொன்று மனசினால்‌ செய்த பாப சிந்தனை. 
பாப கர்மாவைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்ள புண்யகர்மா செய்ய 
வேண்டும்‌. பாப எண்ணங்களைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்ள புண்‌ 
ணியமான நினைப்புகளை வளர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


புண்ய கர்மா என்ன? அவரவருக்கும்‌ வேதம்‌ விதித்த 
கர்மம்தான்‌. லோக வாழ்க்கை சீராக நடக்க வேண்டும்‌; 
்‌ அறிவினால்‌ நடக்கிற காரியம்‌, ராஜாங்க ரீதியில்‌ நடக்கிற 
i காரியம்‌, வியாபார ரீதியில்‌ நடக்றெ காரியம்‌, சரீர உழைப்பி 
னால்‌ நடக்கிற காரியம்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோத 
மில்லாமல்‌ அநுசரணையாக நடந்தால்தான்‌ சமூக வாழ்வு 
சீராக இருக்கும்‌ என்பதால்‌ வேததர்மம்‌ சமுதாயத்தை இப்படி 

்‌ நாலு காரியங்களுக்காகவும்‌ பிரித்து, ஒவ்வொருத்தருடைய 
ட்‌ தொழிலையும்‌ ஒட்டி, அவரவருக்கான நியதிகளை, ஆசார 
- அநுஷ்டானங்களை வகுத்துத்‌ தந்திருக்கிறது. இவற்றைத்‌ 

1 மீறாமல்‌ அவரவரும்‌ தொழில்‌ செய்தால்‌ அதுவே 
ர்மா ட்ப i 2 எ 
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னால்‌ சித்தத்தில்‌ துவேஷம்‌, துக்கம்‌, பயம்‌ இம்மாதிரி 
அழுக்குகளை ஏற்றிக்கொண்டு விடுகிறோம்‌. இப்படி நாமாக 
ஒரு லட்சியத்துக்கு ஆசைப்படாமல்‌, “வேதம்‌ சொல்றபடி” 
என்று கர்மா செய்ய ஆரம்பித்து விட்டால்‌ பேராசையின்‌ 
அரிப்பு இல்லை; போட்டா போட்டி இல்லை. அதனால்‌ 
வருகிற துவேஷம்‌, துக்கம்‌, இத்யாதி இல்லை. சமுதாயம்‌ 
முழுக்க ஸர்வ ஜனங்களும்‌, அதற்கும்‌ மேலே ஸமஸ்தப்‌ 
பிரபஞ்சமுமே நன்றாக இருக்கத்தான்‌ வேதம்‌ இப்படிக்‌ 
கர்மாக்களைப்‌ பிரித்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறது என்பதைப்‌ புரிந்‌ 
துகொண்டு, சொந்த லாபத்தைப்‌ பெரிதாக நினைக்காமல்‌, 
அதாவது பலனைக்‌ கருதாமல்‌, லோக க்ஷேமத்தையே 
நினைத்து இப்படிக்‌ கர்மாக்களைப்‌ பண்ணுறெபோது அவை 
எல்லாம்‌ புண்ய கர்மங்களாகி நமக்கு உள்ளூற நன்மை 
செய்கின்றன. வெளியில்‌ லோக வாழ்க்கையில்‌ அவை சமூ 
கம்‌ முழுவதற்கும்‌ நன்மை உண்டாக்குவதோடு, உள்ளே 
நம்முடைய பாப கர்மங்களையும்‌ கழுவித்‌ தீர்க்கின்றன. 
“தனக்கு' என்றெ பெரிய அரிப்பு இல்லாமல்‌, எனவே 
அசூயை வஞ்சனை எதுவுமே இல்லாமல்‌ காரியம்‌ செய்றை 
போதுதான்‌ அந்தக்‌ காரியத்தில்‌ முழு ஈடுபாடு உண்டாகிறது. 
சித்தம்‌ காரியத்திலேயே நன்றாக ஈடுபடுவதால்‌ அதற்குப்‌ 
பாப எண்ணங்களை நினைக்கவே இடம்‌ குறைந்து போகி 
றது. அதாவது புண்ய கர்மமே சித்தம்‌ சுத்தமாவதற்குப்‌ 
படிப்படியாக உதவுகிறது. 

காரியமும்‌ எண்ணமும்‌ நெருங்கின சம்பந்தமுள்ளவை. 
காரியமே இல்லாமல்‌ உட்காருகிறேன்‌ என ஆரம்பித்தால்‌ 
அப்போது மனசில்‌ இல்லாத கெட்ட எண்ணங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
படை எடுத்து வரும்‌. இங்கிலீஷில்கூட *“வேலையில்லாத 
சித்தம்‌ சைத்தானின்‌ பட்டடை'? என்று ஒரு பழமொழி 
உண்டு. ஆகவேதான்‌. “சித்தம்‌ நின்று அத்வைத ஞானம்‌ 
ஸித்திக்க வேண்டுமானால்‌ அதற்குமுன்‌ அந்தச்‌ சித்தம்‌ சுத்தப்‌ 
பட்‌ வேண்டும்‌! ஆரம்பத்தில்‌ “கர்மங்களாலேயே இந்தச்‌ சித்த 
சுத்திக்கு வழி பண்ணிக்‌ கொள்ள முடியும்‌” என்பதால்தான்‌ 
.. ஆசாரியாள்‌ வேத. கர்மாக்களை நிலைநாட்டினார்‌. 
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பாப சிந்தனைகளைப்‌ போக்குகிற புண்ணிய சிந்தனை 
தான்‌ பரோபகாரம்‌, சேவா, மனப்பான்மை, தியாகம்‌ எல்‌ 
லாம்‌. பொதுவாக அன்பு என்று சொல்லலாம்‌. இந்த அன்பை 
சகல ஜீவ ஜடப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கும்‌ மூலமான பரமாத்மாவிடம்‌ 
திருப்பி விடுவதுதான்‌ பக்தி. நமக்கு அந்தப்‌ பரமாத்மாவே 
ஆதாரமாகையால்‌ அதனிடம்‌ மனசைத்‌ திருப்பப்‌ பழக்கினால்‌ 
சுலபமாக அது அங்கே ஈடுபட்டு நிற்கிறது. பாப சிந்தனையே 
இல்லாமல்‌ போய்‌, ஏற்கெனவே ஜன்மாந்தரங்களாக ஏற்றிக்‌ 
கொண்டிருந்த பாப வாசனைகளும்‌ பகவத்‌ ஸ்மரணத்தினால்‌ 
கரைந்து கரைந்து மனசானது பரமாத்மா ஒன்றையே கெட்டி 
யாகப்‌ பிடித்துக்கொள்றெ ஐகாக்ரிய நிலை லபிக்கிறது. மனசு 
அடியோடு இல்லாமல்‌ போவதற்கு முந்தியபடி இப்படி 


ஒன்றே ஒன்றை மட்டும்‌ மனசால்‌ பிடித்துக்கொள்வதுதான்‌. 


ஆயிரம்‌ கோடி வழிகளில்‌ பாய்ந்து கொண்டிருந்த மனசு 

கடைசியில்‌ இப்படி ஒன்றையே பிடித்துக்‌ கொண்டு, அப்பு 
1 றம்‌. அதிலேயே தோய்ந்து, கரைந்துபோய்விட்டால்‌, முடிந்த 
ட்‌ முடிவில்‌ சாசுவதப்‌ பேரானந்தமான ஆத்மா ஒன்றுதான்‌ 
நிற்கும்‌. 


ரர 


... ஒன்றிலேயே மனசை நிறுத்துவது என்கிற தியான 
யோகத்துக்கு நம்மை ஏற்றிவிடுகிற படிக்கட்டாகத்தான்‌ 
பகவத்பாதாள்‌ கர்மம்‌, பக்தி இவற்றை உபாயங்களாக 
. . வைத்தார்‌. 


பாராயணம்‌, பூஜை, க்ஷேத்ராடனம்‌ இப்படி ஆரம்பிக்‌ 

கிற பக்தி, மனசை மேலும்மேலும்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ ஒன்றுப 
டுத்த, நாம்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக அவருடைய பரம 
சாந்தமான நிஜ ஸ்வரூபத்தை அநுபவிக்கத்‌ தொடங்குவோம்‌. 
க்கம்‌, மயக்கம்‌, பிரமை மாதிரியில்லாமல்‌ நல்ல நினைப்‌ 
ராடு. வே (Conscious) மனசு ஆடாமல்‌ அசையாமல்‌ 
க்கிற பேரின்ப நிலைக்கு இப்படியாகக்‌ இட்டே ட்டே 
ஈடு சேர்ப்பது பக்தி என்பதற்காகவே, எல்லோரும்‌; 


ு bss 
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“அத்வைதம்‌” என்று சும்மா வாயால்‌ சொல்லிக்கொண்டி. 
ருப்பதால்‌ ஒரு பிரயோஜனமும்‌ இல்ல. அந்த நிலையிலே 
இருக்றெ மகத்தான, நிறைந்த சாந்தத்துக்கு ஒரு ரூபமாகவும்‌ 
(Personification), லட்சிய உதாரணமாகவும்‌ (ச) இருக்கிற 
ஈசுவரன்‌ என்றெவனைப்‌ பற்றிய நினைப்புத்தான்‌ நம்மை 
அந்த நிலையில்‌ அவ்வப்போது க்ஷண காலமாகவாவது 
தோய்த்து எடுக்கும்‌. அத்வைத நிலை என்ற நமக்குப்‌ புரிப 
டாத, நம்மால்‌ பிரியத்துடன்‌ ஒட்டிக்கொள்ள முடியாத 
ஒன்றைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்வதைவிட, அந்த நிர்குண நிலை 
யையே ஈசுவரன்‌ என்று ஸகுணமாகப்‌ பார்க்கிறதுதான்‌ 
நமக்குப்‌ பிடிப்பைத்‌ தந்து நம்மை உயர்த்திவிடும்‌. இப்படி 
உயர்த்திவிடவே ஸ்வாமி நமக்கு அத்தியாவசியமாகத்‌ 
தேவைப்படுகிறார்‌. அவரிடம்‌ நமக்கு பக்தியும்‌ அத்தியாவசி 
யமாகத்‌ தேவைப்படுகிறது. ஆக, சம்ஸாரத்தில்‌ நமக்கு 
ஏற்படுகிற துக்கங்களின்‌ நிவிருத்திக்காக என்றில்லாமல்‌, 
நம்மை நாமே தெரிந்து கொண்டு, ஆத்ம சாந்தத்தில்‌ நிறைந்தி 
ருப்பதற்கு வழியாகவே ஈசுவர பக்தி வேண்டும்‌. 


அத்வைதமும்‌ 
அணு விஞ்ஞானமும்‌ 


மனித வாழ்வு உள்ள வரையில்‌ ஆசை உண்டு, துன்பம்‌ 
உண்டு, பயம்‌ உண்டு, துவேஷம்‌ உண்டு. இவற்றிலிருந்து 
விடுபடுவதே மோக்ஷம்‌. அத்வைத அநுபவத்தால்தான்‌ பாச 
மும்‌, துன்பமும்‌, பயமும்‌, துவேஷமும்‌ நிவிருத்தியாகி 
மோக்ஷ ஆனந்தத்தை இங்கேயே அநுபவிக்க முடியும்‌. நமக்கு 
அந்நியமாக இன்னொரு வஸ்து உள்ளபோதுதான்‌ அதனால்‌ 
துன்பம்‌, அதனிடம்‌ ஆசை அல்லது : பயம்‌, அதன்மீது 
துவேஷம்‌ இவை உண்டாக முடியும்‌. இன்னொன்றே 
இல்லை-காண்பன எல்லாம்‌ ஒரே பரமாத்மா-என்ற அத்‌ 
வைத ஞானம்‌ அநுபவமாக வந்துவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ ஆசை 
யும்‌, பயமும்‌, கோபமும்‌, துயரமும்‌ ஏற்பட வழி ஏது? 
தேளும்‌ பாம்பும்‌ இப்போது நமக்குத்‌ துன்பம்‌ தருகின்றன. 
நாமே தேளாகவும்‌, பாம்பாகவும்‌ இருந்தால்‌ இந்தத்‌ துன்பம்‌ 
... இராது அல்லவா! எல்லாம்‌ நாமே என்ற உணர்வு வந்து 
விட்டால்‌, எப்போதும்‌ ஸ்வபாவமான ஆனந்தம்தான்‌ இருக்‌ 
கும்‌. அதுதான்‌ மோக்ஷ்நிலை. சரீரம்‌ நசித்துச்‌ செத்துப்‌ போன 
oe தான்‌ மோக்ஷம்‌ என்று எங்கேயோ ஓரிடத்துக்குப்‌ போக 


i 
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பிரத்தியக்ஷ்மாகக்‌ காண்பது சத்தியமாக இருக்க வேண்டும்‌; ' 
அல்லது வேதாந்தம்‌ சொல்லுவதும்‌, ஞானிகளின்‌ அநுபவமு 
மான அத்வைதம்‌ சத்தியமாக இருக்க வேண்டும்‌. 


சத்தியமாக இருப்பது எதுவோ அது மாறாத சாந்தியும்‌ 
ஆனந்தமும்‌ நிறைவும்‌ தரவேண்டும்‌. நம்‌ பிரத்தியக்ஷ வாழ்க்‌ 
கையில்‌ இந்தச்‌ சாந்தியும்‌ ஆனந்தமும்‌ நிறைவும்‌ இல்லையே! 
வேதாந்தம்‌ சொல்கிற அத்வைதத்தில்தானே அவை இருக்கின்‌ 
றன? அதை அநுபவிக்கும்‌ ஞானிகள்தான்‌ மற்ற ஜனங்களுக்கு 
உள்ள துன்பமும்‌, சஞ்சலமும்‌ இல்லாமல்‌ எப்போதும்‌ 
சாந்தியாக, எப்போதும்‌ திருப்தியாக, எப்போதும்‌ ஆனந்த 
மாக நிறைந்திருக்கிறார்கள்‌. இதிலிருந்தே எல்லாம்‌ ஒன்று 
என்ற அத்வைதமே சத்தியம்‌ என்றாகிறதல்லவா? சொப்பனத்‌ 
தில்‌ எத்தனையோ வஸ்துக்களைப்‌ பார்க்கிறோமே. நாம்‌ 
விழித்துக்‌ கொண்டவுடன்‌ அவை எல்லாம்‌ என்ன ஆயின? 
சொப்பனம்‌ கண்ட ஒருத்தன்‌ மட்டும்தானே எஞ்சி நிற்கி 
றான்‌? அப்படியே இந்த லோகமெல்லாமும்‌ ஒரு சொப்பனம்‌ 
தான்‌. மாயை நீங்கி ஞான நிலையில்‌ விழித்துக்‌ கொண்டால்‌, 
அப்போது ஒரே பரமாத்மா மட்டுமே எஞ்சி நிற்பதை , 
அநுபவிக்க முடியும்‌. - 


காண்றெ உலகம்‌ பலவிதமாக இருந்தாலும்‌, ஒன்றே 
தான்‌ இத்தனையும்‌ ஆகியிருக்கிறது என்பதை நவீன ஸயன்ஸ்‌ 
தெளிவாக ஒப்புக்‌ கொண்டு நிலை நாட்டுகிறது. ஐம்பது 
வருஷங்களுக்கு முன்‌ உலக வஸ்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ எழுபத்தி 
ரண்டு மூலப்பொருள்களுக்குள்‌ (6686) அடங்குவதாக 
ஸயன்ஸ்‌ சொல்லி வந்தது. இந்த மூலப்பொருள்கள்‌ ஒன்‌ 
றுக்கு ஒன்று மாறுப்ட்டவை என்பதே அன்றைய கருத்து. 
ஆனால்‌, இப்போது அணு (40) பற்றி அறிவு விருத்தியான 
பின்‌ இந்த மூலப்பொருள்கள்‌ எல்லாமும்கூட வேறு வேறான 
பொருள்கள்‌ அல்ல என்றும்‌, ஒரே சக்தி (Energy)தான்‌ இவை 
எல்லாமாகவும்‌ ஆகியுள்ளது என்றும்‌ ஸயன்ஸ்‌ நிபுணர்கள்‌ 
, நிலைநாட்டியிறாக்றொர்கள்‌. பொருள்‌ (148197 சக்தி 
(Energy)— இவையும்‌ வேறானவை அல்ல என்று நவீன 


74 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஸயன்ஸ்‌ சொல்லுகிறது. ஆக, அத்வைதம்தான்‌ ஸயன்ஸும்‌ 
நமக்குக்‌ காட்டுகிற உண்மை. ஐன்ஸ்டைன்‌, ஸர்‌ ஜேம்ஸ்‌ 
ஜீன்ஸ்‌ போன்ற பிரபல ஸயன்ஸ்‌ நிபுணர்கள்‌ உபநிஷதமும்‌ 
சங்கர பகவத்‌ பாதாளும்‌ உபதேசித்த அத்வைத சித்தாந்தத்‌ 
துக்கு மிகவும்‌ நெருங்கி வந்து விட்டார்கள்‌. 


உலகம்‌ மாயை என்று அத்வைதம்‌ கூறுவதற்குப்‌ 
பொருள்‌ யாதெனில்‌, 'உலகம்‌ இறுதி சத்தியமல்ல! இது 
விவகாரத்துக்கு மட்டுமே சத்தியம்‌; இதனுடைய ' இருப்பும்‌ 
பிரம்மம்‌ என்ற ஒன்றைச்‌ சார்ந்ததே” என்பதுதான்‌; இதையே 
, மேற்சொன்ன ஸயன்ஸ்‌ நிபுணர்களும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. பிரம்‌ 
.மமே பாரமார்த்திக சத்தியம்‌, உலகம்‌ விவகாரிக சத்தியமே 
என்று அத்வைதம்‌ சொல்வதைத்தான்‌ இவர்கள்‌ ''உலக 
இயக்கமெல்லாம்‌ இன்னொன்றைச்‌ சார்ந்தவை ("Relative") 
தான்‌; முழு உண்மை ('&்‌5௦॥ப£6") அல்ல?” என்கிறார்கள்‌. 


| சக்தியும்‌ பொருளும்‌ ஒன்று என்ற பெரிய உண்மையைக்‌ 
கண்ட அணு விஞ்ஞானிகள்‌ அந்த அறிவைக்‌ கொண்டே 
்‌ அணுகுண்டைக்‌ கண்டுபிடித்திருக்கிறார்கள்‌ என்பதுதான்‌ 
அ துக்கமாக இருக்கிறது. வெளி உலக வஸ்துக்களைக்‌ குறித்து 
௩௨ ஸயன்ஸால்‌ நிலைநாட்டப்படும்‌ அத்வைதம்‌ புத்தி மட்டத்‌ 
தோடு நின்றதன்‌ அனர்த்தம்‌ இது. ஸயன்ஸின்‌ அத்வைதம்‌ 
வெறும்‌ அறிவோடும்‌, வெளி உலகத்தோடும்‌ மட்டும்‌ நிற்கா 
மல்‌ வெளி உலகுக்குக்‌ காரணமான உள்‌ உலக உண்மையை 
_யும்‌ ஆராய்ந்து, புத்தியோடு நிற்காமல்‌, மக்களின்‌ பாவனையி 
லும்‌ தோய வேண்டும்‌. ஜீவ குலம்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌ 


ரித்த நவீன ஸயன்ஸே ஆத்ம:ஹானிக்குப்‌ பதிலாக 


~ 


ன்ற ஞானமும்‌ ஸயன்ஸ்‌ வழியாக ஏற்பட்டால்‌, அணுகுண்‌ . 


்‌்‌ 


அழுக்கு நீங்க வழி 


ஞானத்துடன்‌-—அறிவுடன்‌ பார்த்தால்‌-எல்லா 
வற்றையும்‌ ஆனந்தமாகவே பார்ப்போம்‌. ஆனந்தம்‌ 
முடிவில்லாதது. உண்மையாக அறிந்தால்‌ எல்லாம்‌ ஆனந்தம்‌ 
என்று காண்போம்‌. ஆனந்தம்‌ எல்லையில்லாதது. அது 
இல்லாத இடமில்லை. ஞானமும்‌ எல்லையில்லாதது. அதுவும்‌ 
இல்லாத இடமில்லை. எல்லையில்லாத, எங்கும்‌ நிறைந்த 
பொருள்‌ இரண்டு இருக்கமுடியாது. ஆகையால்‌ ஆனந்தமும்‌ 
ஞானமும்‌ ஒன்றே. உபநிஷத்தில்‌ ஆனந்தம்தான்‌ பிரம்மம்‌ 


என்று சொல்லியிருக்றெது. ஆனந்தம்‌, ஞானம்‌, பிரம்மம்‌, ' 


ஆத்மா எல்லாம்‌ ஒன்றே. அது இல்லாத இடமில்லை 
என்பதால்‌, அதுவே இந்த ஞானத்தையும்‌ ஆனந்தத்தையும்‌ 
உடைய ஜீவனும்‌. 

நாம்‌ கண்ணால்‌ மட்டுமே பார்க்கிறோம்‌. ஒன்றை 
ரோஜா என்கிறோம்‌. இன்னொன்றை ஊமத்தை என்று 
சொல்கிறோம்‌. ஞானம்‌ என்றெ அறிவால்‌ பார்த்தால்‌ அது 
ரோஜா அன்று. ஆனந்தமாகத்தான்‌ தெரியும்‌. ஊமத்தம்‌ பூவும்‌ 
அப்படியே தெரியும்‌. நமக்கு ஞானம்‌ இல்லாதபடியால்‌ 
ஒன்றை ரோஜாவாகவும்‌, மற்றொன்றை இன்னொரு பொரு 
ளாகவும்‌ பார்க்கிறோம்‌. உண்மையில்‌ எல்லாம்‌ ஆனந்தந்‌ 
தான்‌. உண்மை நமக்குப்‌ புலப்படாததற்குக்‌ காரணம்‌. நமக்‌ 
குச்‌ சித்தத்தில்‌ அழுக்கு இருப்பதும்‌, ஒருமைப்பாடு இல்லாத. 
தும்தான்‌. கண்ணாடி ஆடிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அதில்‌ தெரி 


“யும்‌ பிரதிபிம்பம்‌ யதார்த்தமாக அல்லாமல்‌ விரூபமாகத்‌ 


தெரியும்‌. ஆட்டத்துடன்‌ அந்தக்‌ கண்ணாடியில்‌ அழுக்கும்‌ 


ச்ச 
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இருந்தால்‌ பிரதிபிம்பத்தில்‌ யதார்த்த பாவமே கொஞ்சங்கூட 
இராது. நம்முடைய மனக்கண்ணாடி ஆடிக்‌ கொண்டும்‌, 
அழுக்குப்‌ படிந்தும்‌ இருப்பதால்‌ பொருள்களை அது உள்ள 
படி ஆனந்த வஸ்துவாகப்‌ பிரதிபலிப்பதில்லை. 


பைத்தியம்‌ பிடித்த ஒருவனிடம்‌, “இந்தத்‌ தடியைக்‌ 
கால்மணி நேரம்‌ பிடித்துக்கொண்டே இரு” என்றால்‌, அவ 
னால்‌ முடியாது. நம்மால்‌ அந்தத்‌ தடியைக்‌ கால்மணி நேரம்‌ 
பிடித்துக்கொண்டிருக்க முடிகிறது. ஸ்தூல வஸ்துவை நம்‌ 
மால்‌ பிடிக்க முடிகிறது. ஆனால்‌ ஒரு பொருளை மட்டும்‌ 
குறிப்பிட்ட நேரம்வரை நினைத்துக்‌ கொண்டு இரு என்றால்‌ 
அப்படிச்‌ செய்ய முடியவில்லை. சித்தம்‌. மறுகணமே ஆயிரக்‌ 
கணக்கான எண்ணங்களை சினிமாப்‌ படங்கள்‌ ஓடுவதுபோல்‌ 
ஓட்டமாக ஓடியபடி நினைக்கிறது. ஆகையால்‌, நாம்‌ எப்ப 
டிப்‌ பைத்தியங்களை நினைக்கிறோமோ, அதுபோல்‌ மகான்‌ 
களுக்கு நாமும்‌ பைத்தியமாகத்தான்‌ படுவோம்‌. மனம்‌ 
்‌ கட்டுப்படுகிற வரையில்‌ எல்லாரும்‌ பல வகைப்பட்ட 
பைத்தியங்களே. அழுக்குடனுள்ள கண்ணாடி ஆடுவது 
போல்‌ நம்முடைய சித்தம்‌ தோஷத்துடனும்‌ ஐகாக்ரதை 
இல்லாமலும்‌ (ஒருமுகமாகாமலும்‌) இருப்பதுதான்‌ இதற்குக்‌ 
காரணம்‌. தோஷம்‌ போனால்‌ ஐகாக்ரதை வரும்‌; ஐகாக்ரதை 
வந்தால்‌ உண்மை விளங்கும்‌. 


தோஷத்தை எப்படிப்‌ போக்குவது? நமக்கு அழுக்கு 
என்பது தேகம்‌. இந்தத்‌ தேகம்‌ எதனால்‌ வந்தது? பாபத்தி 
னால்‌ வந்தது. அந்தப்‌ பாபத்தை எதனால்‌ செய்தோம்‌? 
ர சரணாதி அவயவங்கள்‌, மனம்‌ இவற்றினால்‌ செய்தோம்‌. 
சுற்‌ ள்ள கயிற்றை அவிழ்க்க வேண்டியிருந்தால்‌, சுற்றின 
காரமே ம, படியும்‌ திருப்பி அவிழ்க்க வேண்டும்‌. 


அழுக்கு நீங்க வழிப்‌ 77. 
தானம்‌, தருமம்‌, கர்ம அநுஷ்டானம்‌, ஈசுவர நாமோச்சார 
ணம்‌, ஆலய தரிசனம்‌ முதலியவையே ஸக்காரியங்கள்‌. 
பாவத்தைப்‌ போக்குவதற்கு இவையே உபாயம்‌. இவற்றால்‌ 
பாபத்தைப்‌ போக்கிக்‌ கொண்டு பிறகு ஞான மார்க்கத்தில்‌ 
ஈடுபட்டு, எல்லையில்லாத ஞானமாக ஆனந்தமாக ஆக 
வேண்டும்‌. 
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ஒரே ஒரு சூரியன்தான்‌ உள்ளது; கையிலே கொஞ்சம்‌ 

ஜலத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு நல்ல வழுவழுப்பான தரையில்‌ 

அதைத்‌ தெளித்தால்‌ ஒவ்வொரு முத்து ஜலத்திலும்‌ பிரதி 

ரூபமாக ஒரு சூரியன்‌ தெரிகிறது. அவை எல்லாம்‌ பிரிந்து 

பிரிந்து காணப்பட்டாலும்‌ அநேக சூரியன்கள்‌ இருப்பதாக 

- ஆகாது. சூரியன்‌ ஒன்றுதான்‌. அவ்வாறே, உலகில்‌ காணும்‌ 

இத்தனை ஜீவராசிகளுக்குள்‌ சிறியதாக மினு மினுக்கின்ற 

அறிவொளி அனைத்தும்‌ ஒரே பிரம்மத்தின்‌ பிரதிபலிப்புத்‌ 

- தான்‌. இதைத்தான்‌ ஸ்ரீ ஆதி சங்கராசார்யரவர்கள்‌ ப்ரம்ம 
ஸூத்ர பாஷ்யத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


ஒரே சக்தி எதுவோ, அறிவு எதுவோ, அந்த எல்லை கடந்த 
... சக்திதான்‌, அறிவுதான்‌ நம்மிடத்தில்‌ ஓர்‌ எல்லைக்குள்‌ பிரிந்து 
கண்டம்‌ கண்டமாகத்‌ தோன்றுகிறது. அந்த ஒரே வஸ்துதான்‌ 
_ வேதத்தின்‌ அந்தத்தில்‌ இருக்கும்படியான தத்‌ (அது) என்பது.. 
தத்‌” என்றால்‌ தூரத்தில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலே இருக்கிற 


ருப்பதாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, உண்மையில்‌ தூரத்‌ 
' எல்லாமுமாய்‌ இருப்பது அதுதான்‌. :அது 


எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமாக இருக்கும்‌ அகண்டமான - 


ததம்‌. நாம்‌ இப்போதிருக்கும்‌ நிலையில்‌ அது . 


DA aly 
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சத்தியமான பார்வை போய்விடுகிறது. நாம்‌ பல விதமான 
பொய்களாலேயே கஷ்டங்களுக்காளாகிறோம்‌. பொய்யி 
னால்‌ பெறும்‌ ஆனந்தமும்‌ விரைவில்‌ பொய்யாகிவிடும்‌. 
உண்மையில்‌ எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக இருப்பதற்கு எப்போ 
தும்‌ உண்மையாக இருக்கிறவனைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்க 
வேண்டும்‌. உண்மையாக இருக்றெவன்‌ ஸ்வாமி ஒருத்தன்‌ 
தான்‌. ஆசாமிகளாகிய நாம்‌ அந்த சாமியைத்தான்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. கண்டம்‌ கண்டமாக நாம்‌ இருக்கிறோம்‌. 
கண்டம்‌ கண்டமாக இருப்பது எல்லாம்‌ முடிவில்‌ அகண்டத்‌ 
தோடு ஒன்றுபடும்போது அகண்டமாக ஆகி, நிரந்தர ஆனந்த 
மாகி விடுகிறது. 


அகண்டமாக இருப்பவன்‌ ஒருவன்தான்‌ இருப்பு. கண்ட 
மாக இருப்பது வெறும்‌ நினைவுதான்‌. நினைவு, கனவு 
எல்லாம்‌ சாசுவத உண்மை அல்ல. 


அகண்டமாக இருக்கிற பரமாத்மாவைக்‌ கண்டம்‌ கண்ட 
மாக உருவமும்‌ குணமும்‌.உள்ளவனாக தியானம்‌ பண்ணிக்‌ 
கடைசி நிலையாக நிர்குணத்‌ தியானம்‌ செய்ய ஆரம்பித்தால்‌, 
சண்டை, பூசல்‌ ஒன்றுமே வராது. துக்கம்‌, பயம்‌ எதுவுமே 
இராது. பரம சாந்திதான்‌ இருக்கும்‌. இதுதான்‌ ஸ்ரீ சங்கர 
- பகவத்பாதர்கள்‌ உபநிஷத மரத்திலிருந்து நமக்குப்‌ பறித்துக்‌ 
கொடுத்த பழம்‌. 

இந்தப்‌ பழுத்த நிலையை அடைவதற்குமுன்‌, மொட்‌ 
டாக, பூவாக, பிஞ்சாக, காயாக இருந்துதான்‌ முதிர வேண்‌ 
டும்‌. பழுக்கும்‌ நிலைவரைக்கும்‌ பொறுமையாகத்தான்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. காயாக இருக்கும்போதே பழமர்வதற்கு 
அவசரம்‌ காட்டி, வெம்பி விழுந்துவிட்டால்‌ பயன்‌ இல்லை. 
“வெம்பி விழுந்திடுமோ?' என்று ராமலிங்கர்‌ சொல்லுகிறார்‌. 
நமக்கும்‌ அந்தக்‌ கவலை. இருக்க வேண்டும்‌. கனிந்த பழம்‌ 
அகும்‌ வரையில்‌ பூஜை, ஜபம்‌, தபம்‌ எல்லாம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. வேதத்தின்‌ அந்தத்தில்‌ இருக்கும்படியான தத்‌- 
தத்வம்‌ என்கிற உண்மை நிலைக்கு நாம்‌ வரும்‌ வரையில்‌ 


ல அவனக்கு. 
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அவை வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ வெம்பாது பழுக்கும்‌. 
கடைசியில்‌ அந்த தத்வம்‌--மூலம்‌--எங்கே இருக்கிறது? 
'தன்னிடத்திலேயேதான்‌ இருக்கிறது; எந்த அறிவு தத்து 
வத்தை ஆராய்கிறதோ, அந்த அறிவுக்குள்ளேயே இருக்கிறது! 
என்பதை அநுபவத்தில்‌ உணரலாம்‌. 


இதையா கா 2... 5 


நிறைந்த ஆனந்தம்‌ 


இருதா யுகத்தில்‌ பிருகு என்பவர்‌ தம்முடைய பிதாவான 


வருணனிடத்தில்‌ போய்‌ “நிறைந்த வஸ்து எதுவோ அதை ' 


எப்படி அறிவது?” என்று கேட்டாராம்‌. “நிறைந்த வஸ்து 
எதுவோ அது காலத்தாலும்‌ நிறைந்து இருக்க வேண்டும்‌. 
தேகத்தாலும்‌ நிறைந்து இருக்க வேண்டும்‌. வஸ்துவிலும்‌ 
நிறைந்து ஒரு குறை என்பதே இல்லாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
அத்தகைய நிறைந்த வஸ்துவை எனக்குச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌”' 
என்று பிதாவான வருணனிடத்தில்‌ கேட்டாராம்‌. 


“நீ போய்‌ தபஸ்‌ பண்ணு. அது உனக்கே தெரியும்‌” 
என்று வருணன்‌ சொல்லிவிட்டார்‌. 


“அப்படியே செய்கிறேன்‌”! என்று சொல்லிவிட்டு பிருகு 


போய்த்‌ தபஸ்‌ பண்ண ஆரம்பித்தார்‌. முதலில்‌ அதனால்‌ 
- அவருக்கு ஒன்று தெரிந்தது. “இந்தச்‌ சரீரந்தான்‌ உயர்ந்த 
- வஸ்து. இதுதான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ உணருகிறது. உணரப்‌ 


படுகிற பொருளைக்‌ காட்டிலும்‌ உணர்ந்து கொள்கிற பொருள்‌ 
உயர்ந்தது. அது இந்தத்‌ தேகந்தான்‌' என்று தீர்மானம்‌ பண்‌ 
ணிக்‌ கொண்டு, அப்பாவிடம்‌ போய்‌, “இந்தச்‌ சரீரம்தான்‌ 
உயர்ந்த, நிறைந்த வஸ்து”? என்று சொன்னாராம்‌. 

அப்பா திரும்பவும்‌, “இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ தபஸ்‌ 
பண்ணு? என்று சொல்லிவிட்டாராம்‌. 


இப்படியே கொஞ்சம்‌ 'தபஸ்‌' பண்ணுவது, உடனே .. 


தைப்‌ போய்ச்‌ சொல்வது என்று ஐந்து! 


தமக்குத்‌ தோன்றிய ்‌ 
உடம்பு நிறைந்த 


தடவைகள்‌ பிருகு செய்தாராம்‌. முதலில்‌ 
வஸ்துவாகத்‌ தோன்றிற்று. இந்த உடம்பு ஒருநாள்‌ 


1 தெ.கு. 6 


பிரேதமா - 
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கிப்‌ போவதுதானேயென்று யோசித்தபின்‌, உடம்பு நிறைந்த 
' வஸ்து இல்லை என்றும்‌, பிராணன்தான்‌ நிறைந்த வஸ்துவாக 
வும்‌ தோன்றிற்று. அதன்பின்‌ மனமே நிறைந்த வஸ்து என்று 
தோன்றிற்று. பிற்பாடு அறிவே நிறைந்த வஸ்துவாகத்‌ தோன்‌ 
றியது. ஐந்தாம்‌ முறை போனபோது ஆனந்தாநுபவம்தான்‌ 
நிறைவாகத்‌ தோன்றியது. 


“நீங்கள்‌ சொன்னபடி நான்‌ இத்தனை நாட்களாகத்‌ தபஸ்‌ 
பண்ணினேன்‌. இப்போதெல்லாம்‌ நடுநடுவே ஏதோ ஒருவித 
மான ஆனந்தம்‌ ஸ்புரிக்கிறதே. இது என்ன?! என்று தந்தை 
யைக்‌ கேட்டாராம்‌ பிருகு. 


"உனக்கு ஒவ்வொரு சமயத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ ஸ்புரிக்றெது : 
என்று சொல்கிறாயே அந்த ஆனந்தம்தான்‌ வஸ்து. இது 
உனக்குத்‌ துளித்துளி உண்டாகிறது. இதுவே நிறைந்து விட்ட 
தானால்‌ அதைத்தான்‌ பேரானந்தம்‌ என்கிறோம்‌. அந்தப்‌ 
பேரானந்தம்‌ எப்போதும்‌ குறைவு இல்லாமல்‌ காலத்தாலும்‌ 
'தேகத்தாலும்‌ நிறைந்து இருக்கும்படியான ஒரே வஸ்து. 
சரீரம்‌, பிராணன்‌, மனசு, அறிவு எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஆதார 


மாக, இவை எல்லாவற்றையும்‌ கடந்த ஒன்று 'ஆத்மா' என்று 


இருக்கிறது. அது தன்னைத்தானே அறிந்து அநுபவிப்பதில்‌ 
தான்‌ இந்த ஆனந்தம்‌ உண்டாகிறது?” என்று பிதா சொன்னா 
ராம்‌. இப்படி ஒரு உபநிஷக்‌ கதை இருக்கிறது. 


்‌ ட்‌ சூரியனுடைய வெயில்‌ €ழே அந்த 


னம ம 
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மனம்‌, புத்தி இவற்றினால்‌ அது நம்மிடம்‌ படாமல்‌ மறைந்தி 
ருக்கிறது. ஒரு க்ஷணம்‌ நாம்‌ பண்ணியிருக்கிற புண்ணிய 
கர்மாக்களினாலே அவை விலகும்போது, காற்று அடித்து 
இலைகள்‌ விலகும்போது, சூரிய ஒளி அதன்‌ வழியாக 
வருவது போல்‌, நம்முடைய கர்மாக்கள்‌ விலகியதால்‌, 
எங்கும்‌ பரவிய ஆனந்தத்தின்‌ திவலை நமக்கு உண்டாகிறது. 
இதுவே வளர்ந்துவிட்டால்‌ பேரானந்தமாகிறது. அந்த 
ஆனந்த சமுத்திரத்தின்‌ லவலேசத்தைத்தான்‌ நாம்‌ எப்போதா 
வது “அடைந்தவுடன்‌ மிகவும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கிறோம்‌ 
என்று. சொல்லிக்‌ கொள்கிறோம்‌. தபஸ்‌ பண்ணிப்‌ பண்ணி. 


விசாரம்‌_ 'செய்தால்‌_எப்போது.ம்‌_ஆனந்த_மயமாக _ i 


பசி ட ள்‌ ர 


கண்ணன்‌ சொன்னான்‌, 
I கம்பனும்‌ சொன்னான்‌! 
{ 


ஆத்மாதான்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆதாரம்‌. ஆனால்‌ 
அதுவே அவற்றைக்‌ கடந்திருக்றெது என்றால்‌, அதெப்படி 
bh என்று தோன்றுகிறது; குழப்பமாயிருக்கிறது. ஸ்ரீ கிருஷ்ண 
| பரமாத்மா கீதையில்‌ இம்மாதிரி பல தினுசாகக்‌ குழப்பிக்‌ 
்‌ குழப்பி, பிறகு ஒரேயடியாகத்‌ தெள்ளத்‌ தெளிவாகப்‌ பண்ணி 
| விடுவார்‌. . ' 


“நான்‌ எல்லாப்‌ பொருட்களிலும்‌ இருக்கிறேன்‌, எல்லாப்‌ 
ந்‌, பொருட்களும்‌ என்னிடம்‌ இருக்கின்றன”? என்று 8தையில்‌- . 

ச ஓரிடத்தில்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவான்‌ கூறுகிறார்‌. (யோமாம்‌ ': 
பச்யதி ஸர்வத்ர, ஸர்வம்‌ ௪ மயி பச்யதி) எல்லாப்‌ பொருட்க 
ளூம்‌ இவரிடம்‌ இருக்கின்றன என்றால்‌, இவர்தான்‌ அவற்றுக்‌ 
கெல்லாம்‌ ஆதாரமான ஆத்மா என்றாகும்‌. ஆனால்‌ எல்லாப்‌ 
பொருட்களிலும்‌ இவர்‌ இருக்கிறார்‌ என்றால்‌ அவைதான்‌ 
இவருக்கு ஆதாரம்‌ என்று ஆகுமே? இதில்‌ எது சரி என்ற 
E பம்‌ ஏற்படலாம்‌. ்‌ 


இருக்கிறார்‌ 
று ஆகாது. 


ஆஆ. அவவை வ அத ஆல அரு ணை ளை 
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"பொம்மலாட்டப்‌ பொம்மை மாதிரிதான்‌ சகல பிராணி 
களும்‌; உள்ளேயிருந்து ஈச்வரனே அவற்றை ஆட்டி வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌! [ ஈச்வர; ஸர்வ பூதானாம்‌ ஹருத்‌ தேசே 
(அர்ஜுன திஷ்டதி! ப்ராமயன்‌ ஸர்வ பூதானி யந்த்ரா 
ரூடானி மாயயா] என்கிறார்‌. 


இப்படிக்‌ குழப்பத்தைத்‌ தெளிவு செய்கிற பகவான்‌ 
அதே கீதையில்‌ மறுபடியும்‌ குழப்பம்‌ செய்கிறார்‌. 'எல்லாப்‌ 
பொருட்களிலும்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌; எல்லாப்‌ பொருட்க 
ளும்‌ என்னிடம்‌ உள்ளன” என்று கூறுபவரே, “என்னிடத்தில்‌ 
ஒரு பொருளும்‌ இல்லை; நானும்‌ ஒரு பொருளிலும்‌ இல்‌ 
லை” என்கிறார்‌. (ந ச மத்‌ ஸ்தானி பூதானி, ந சாஹம்‌ தேஷு 
அவஸ்தித:). இங்கே ஆத்மா எல்லாவற்றையும்‌ கடந்தது 
என்ற தத்துவம்‌ பேசப்படுகிறது. 

“இது என்ன குழப்புறொயே' என்றால்‌, “நான்‌ எல்லோ 
ருக்கும்‌ விளங்குவதில்லை (ந அஹம்‌ ப்ரகாச: ஸர்வஸ்ய: 
“அதுதான்‌ என்‌ யோகமாயை (யோக மாயா ஸமாவ்ருத:) ' 


என்று ஒரு போடு போடுகிறார்‌. 


்‌ “இது என்ன உபதேசம்‌ வேண்டிக்‌ கிடக்கிறது? ஒன்றும்‌ 
புரியவில்லையே!' என்று தோன்றுகிறதா? 

நன்கு ஆலோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ குழப்பத்துக்குத்‌ தெளிவு 
காணலாம்‌. “நான்‌ ஒருவருக்கும்‌ விளங்க மாட்டேன்‌' என்று 
பகவான்‌ சொல்லியிருந்தால்‌, 'ஆயிரம்பேர்‌ இருந்தால்‌, ஆயி 
ரம்பேருக்கும்‌ விளங்க மாட்டேன்‌” என்று அர்த்தமாகும்‌. 
ஆனால்‌ அப்படியின்றி, 'நான்‌ எல்லோருக்கும்‌ விளங்க 
மாட்டேன்‌” என்றால்‌, 'ஆயிரம்‌ பேரில்‌ 999 பேருக்கும்‌ 
விளங்காமல்‌ இருந்தாலும்‌ இருக்கலாம்‌; ஒருவனுக்காவது 
விளங்குவேன்‌' என்றுதான்‌ பொருள்‌. பகவான்‌ 'எல்லாருக்‌ 
கும்‌ (ஸர்வஸ்ய) விளங்க மாட்டேன்‌” என்றாரேயன்றி ஒருவ 
ருக்கும்‌ (கஸ்யாபி) விளங்க மாட்டேன்‌' என்று சொல்ல 
வில்லை. அப்படியானால்‌ அவரும்‌ சிலருக்கு விளங்குகிறார்‌ 
என்றாகிறது. ்‌ 


அந்தச்‌ சிலர்‌ யார்‌? இவர்‌ சொன்ன யோக மாயையால்‌ 
பாதிக்கப்படாத ஞானிகள்‌. “நான்‌ எல்லாப்‌ பொருளிலும்‌ 


86 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ப பபப ப ப ப பப ப ப பபப அ 
இருக்கிறேன்‌: ஒரு பொருளும்‌ என்னிடம்‌ இல்லை” என்று 
பகவான்‌ முரண்பாடாகப்‌ பேசியதுபோலத்‌ தோன்றுதவதற்கு 
இத்தகைய ஞானிகளே விளக்கம்‌ தந்து தெளிவு செய்வார்கள்‌. 


தெருவிலே ஒரு பூமாலை இடக்கிறது. அரை இருட்டு, 
எவனோ அந்தப்‌ பக்கம்‌ வந்தவன்‌ அதை மிதித்துவிட்டு, 
ஐயோ பாம்பு, பாம்பு!?* என்று பயத்தால்‌ கத்துகிறான்‌. 
மாலையாக இருப்பதும்‌ பாம்பாக இருப்பதும்‌ ஒன்றுதான்‌. 
இது மாலைதான்‌ என்று தெரிந்தவுடன்‌, அவனுக்குப்‌ பாம்பு 
இல்லை என்று தெரிந்துவிடுகிறது. அதனால்‌ முதலில்‌. பாம்‌ 
புக்கு ஆதாரமாக இருந்தது என்ன? மாலைதான்‌. 
மாலையைப்‌ பாம்பு என எண்ணுவதுபோல்‌, அஞ்ஞானி 
கள்‌ ஒன்றேயான பிரம்மத்தைப்‌ பலவான பிரபஞ்ச்மாகப்‌ 
பார்த்து மயங்குகிறார்கள்‌. இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு ஆதாரம்‌ 
பிரம்மம்தான்‌. 


“இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்துக்குள்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌; பிரபஞ்‌ 


சம்‌ என்னிடத்தில்‌ இருக்கிறது” என்று சொன்னால்‌ என்ன, 


அர்த்தம்‌? மாலைக்குள்தான்‌ பாம்பு இருக்கிறது; பாம்புக்குள்‌ 
தான்‌ மாலை இருக்கிறது என்பது எப்படியோ அப்படித்தான்‌. 
இரண்டும்‌ உண்மைதானே? ' 


பாம்பு என்று அலறுபவனுக்குப்‌ பாம்பு மாலையைத்‌ 
தனக்குள்‌ “விழுங்கி” விட்டது. அவன்‌ பார்வையில்‌ ஆதார 
மாக இருப்பது பாம்பு. அஞ்ஞானம்‌ நீங்கி “இது மாலைதான்‌” 


என்று-உணர்ந்து கொண்டவனுக்கு மாலை பாம்பை தன்னுள்‌ 


மறைத்து விடுகிறது. மாலைதான்‌ ஆதாரமாகத்‌ தெரிகிறது. 


மாயையினால்‌ மூடப்பட்டவன்‌ பிரபஞ்சத்தை சத்தியம்‌ 


உ 
கு 


என்று. பார்த்தாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு ஆதார - 


sn. 


ணன னை “ணை ணக அணு ஆரு 
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ஈசுவரனிடத்தில்‌ இருப்பதாகவோ, அல்லது ஈசுவரன்‌ அத 
னுள்‌ இருப்பதாகவோ சொல்வதும்‌ அபத்தம்தானே? அஞ்‌ 
ஞான தசையில்‌ உடம்பு, பிராணன்‌, மனசு, அறிவு என்றெல்‌ 
லாம்‌ தெரிகின்றன. ஞானம்‌ வந்தால்‌ ஆத்மானந்தம்‌ ஸ்புரிக்கி 
றபோது இது எல்லாவற்றையும்‌ கடந்துதான்‌ அந்த நிலை 
வருகிறது. இதனால்தான்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவான்‌ முடிந்த 
முடிவான ஞான நிலையில்‌ நின்று, “என்னிடத்திலும்‌ 
பொருட்கள்‌ இல்லை; நானும்‌ பொருட்களிடத்தில்‌ இல்லை” 
என்று கூறிவிட்டார்‌. எவனோ அஞ்ஞானி மாலையைப்‌ 
பாம்பாக நினைத்தான்‌ : என்பதால்‌, உண்மையிலேயே ஒரு 
பாம்பு மாலைக்குள்‌ இருந்ததாகவோ அல்லது பாம்புக்குள்‌ 
மாலை இருந்ததாகவோ சொல்லலாமா? 
கம்பர்‌ சுந்தர காண்டத்தில்‌ இதைத்தான்‌ சொல்லுகிறார்‌: 
அலங்கலில்‌ தோன்றும்‌ பொய்ம்மை 
அரவுஎனப்‌ பூதம்‌ ஐந்தும்‌ 
விலங்கிய விகாரப்‌ பாட்டின்‌ 
வேறு பாடுற்ற விக்கம்‌ 
கலங்குவ தெவரைக்‌ கண்டால்‌ 
அவர்‌ என்பர்‌ கைவி லேந்தி 
இலங்கையில்‌ பொருதா ரன்றே 
மறைகளுக்‌ கிறுதி யாவார்‌.” 
அலங்கல்‌ என்றால்‌ மாலை. அரவு என்றால்‌ பாம்பு. 
“அலங்கலில்‌ தோன்றும்‌ பொய்ம்மை அரவு மாலையில்‌ 
தோன்றும்‌ பாம்பு என்ற பொய்யான எண்ணம்‌. இதுபோலப்‌ 
பஞ்ச பூதங்கள்‌ ஒன்றுசேர்ந்து பொய்யான பிரபஞ்சம்‌ என்ற 
வீக்கமாக மயக்குகிறதே. அது யாரைக்‌ கண்டால்‌ விலகப்‌ 
போய்‌ மாலையான ஈசுவரன்‌ மட்டும்‌ தெரியுமோ, அந்த 
மாயா நாசகனான பரமாத்மாதான்‌ ராமசந்திர மூர்த்தி 
என்றார்‌. 2 
நம்மாழ்வாரைப்‌ பற்றி சடகோபரந்தாதி பாடின பரம்‌ 
வைஷ்ணவரான கம்பர்‌, பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தை இப்படி 
ஸ்வச்சமான அத்வைத பாஷையில்‌ சொல்கிறார்‌. 


ப படல்‌ 
பில 


ஆனத்தம்‌ எங்கே? 


நமக்கு எண்ணி முடியாத ஆசைகள்‌ இருக்கின்றன. 
ஆனாலும்‌ என்றோ ஒருநாள்‌ நாம்‌ ஆசைப்படும்‌ வஸ்துகள்‌ 
நம்மை விட்டுப்‌ பிரிவது அல்லது நாம்‌ அவற்றை விட்டுப்‌ 
பிரிவது சர்வ நிச்சயம்‌. சாவின்மூலம்‌ இந்தப்‌ பிரிவு ஏற்படா 
மல்‌, அதற்கு முந்தி நாமாக ஆசைகளை ராஜிநாமா செய்து 
விட்டுவிட்டால்‌, அத்தனைக்கத்தனை ஆனந்தமாயிருக்க 
லாம்‌. நமக்கு எத்தனை ஆசைகள்‌ இருக்கின்றனவோ 
அத்தனை முளைகளைத்‌ துக்கத்துக்கு அடித்துக்கொண்டு 
நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிறோம்‌... ஆசைகளைக்‌ 
குறைக்கக்‌ குறைக்கத்‌ துக்கஹேதுவுங்‌ குறையும்‌. இந்தப்‌ 
பிறவி முடியுமுன்‌ நாம்‌ சகல ஆசைகளையும்‌ விட்டுவிட்டால்‌ 
மறுபடியும்‌ பிறந்து அவஸ்தைப்படவே வேண்டாம்‌; அப்ப. 
. டியே பரமாத்மாவில்‌ கரைந்து ஆனந்தமாக விடலாம்‌. 


மனிதன்‌ மற்ற, விலங்குகளைவிட விசேஷ ஞானம்‌ 
உரை யவன்‌ என்று பெருமைப்படுகிறோம்‌. ஆனால்‌, இவன்‌ 
- ம்‌ கக்‌ பக என்ன செய்து விடுகி 


எனா 


கைகளை. த ப்‌ பப பி்‌ 


அ 
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யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌, பரம தாத்பரியமாகத்‌ தெரிவது, 
இந்த “ஞானம்‌”, “ஆனந்தம்‌”, 'நாம்‌', என்பதெல்லாம்‌ ஒன்று 
தான்‌. நாம்‌ உண்மையில்‌ யார்‌ என்பதை உணரும்‌ ஞானம்‌ 
வரும்போது, நாமே ஞான மயமான ஆனந்தம்‌ என்று கண்டு 
கொள்வோம்‌. 


வெளி வஸ்துக்களிலிருந்து நமக்கு ஆனந்தம்‌ வர 
வில்லை. நம்மிடமிருந்தேதான்‌ ஆனந்தம்‌ பிறக்கிறது. நமது 
உண்மை ஸ்வரூபமான ஆனந்தத்தை நாம்‌ அஞ்ஞானத்தி 
னால்‌ மூடி மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ நிலையில்கூட 
“நம்முடையது” என்று ஒன்றிடம்‌ சம்பந்தம்‌ வைக்கும்போது 
தான்‌ அதிலிருந்து ஆனந்தத்தை அடைகிறோம்‌. அந்த சம்பந்‌ 
தம்‌ போய்‌ விட்டால்‌ ஆனந்தம்‌ போய்விடுகிறது. உதாரணம்‌ 
சொல்கிறேன்‌; ஒருவருக்குச்‌ சொந்தமாகக்‌ கொஞ்சம்‌ நிலம்‌ 
இருக்கின்றது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அதில்‌ முத 
லில்‌ வருஷத்துக்கு வருஷம்‌ விளைச்சல்‌ அதிகமாவதாக 
வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. “இந்த வயல்‌ என்னுடையது” 
“என்பதால்‌, விளைச்சல்‌ அதிகமாகும்போதெல்லாம்‌ அவ 
ருக்கு மனம்‌ குளிருறெது. ஆனந்தம்‌ உண்டாறெது. அப்புறம்‌ 
விளைச்சல்‌ குறையத்‌ தொடங்குகிறது. வயலை வேறு ஒருவ 
ருக்கு விற்றுச்‌ சாஸனம்‌ பண்ணி விடுகிறார்‌. மறுபடி அடுத்த 
வருஷம்‌ அதே வயலில்‌ ஏகமாக விளைச்சல்‌ கூடியிருக்கிறது. 
இப்போது அதைப்‌ பார்க்கும்போது இவர்‌ மனம்‌ குளிரவா 
செய்கிறது? '“அடடா, போன வருஷம்‌ நம்‌ கையில்‌ இருந்த 
போது தரிசு மாதிரிப்‌ பொட்டலாக இருந்தது; இப்போது 
எவனோ ஒருத்தனுக்கு அதிருஷ்டம்‌ அடிக்கிறதே!'* என்று 
வயிற்றெரிச்சல்தான்‌ உண்டாகிறது. “எனது” என்ற சம்பந்தம்‌ 
இருந்த மட்டுந்தான்‌ அமோக விளைச்சலில்‌ சந்தோஷம்‌ 
இருந்தது. பிறகு அதே விளைச்சலில்‌ உணர்ச்சி அடியோடு 
மாறிவிட்டது. 


- இன்னோர்‌ உதாரணம்‌ சொல்றேன்‌. என்னிடம்‌ பல. 


பெற்றோர்கள்‌ குழந்தைகளை அழைத்து வந்து, அவற்றுக்கு 
சித்தப்பிரமை இருக்கிறது, அது நிவிருத்தியாக வேண்டும்‌ 
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90:0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
என்று கேட்டுக்கொள்வதைப்‌ பார்த்திருப்பீர்கள்‌. இதற்கு 
்‌ நேர்மாறாக ஒரு தகப்பனார்‌ நடந்து கொண்டார்‌! அவர்‌ 
இரண்டாவது கல்யாணம்‌ செய்துகொண்டவர்‌. இளையா 
ளுக்கு மூத்தாள்‌ பிள்ளையோடு ஒத்துவரவில்லை. ஏகச்‌ 
சண்டை போட்டுக்‌ குடும்பம்‌ பிரிந்தது. இவர்‌ இளையாள்‌ 
தரப்பிலேயே இருந்தார்‌. பிள்ளையைக்‌ கைவிட்டுவிட்டார்‌. 
அவர்‌ ஒரு: நாள்‌ என்னிடம்‌ வந்து, “மூத்தாள்‌ பிள்ளை 
இளையாளுக்குப்‌ பில்லி சூனியம்‌ வைத்தான்‌. நல்ல வேளை 
யாக அது அவனையே திருப்பி அடித்துவிட்டது” என்றார்‌. 
எல்லாத்‌ தகப்பனார்களும்‌ பிள்ளைக்குச்‌ சித்தப்பிரமை ஏற்ப 
டும்போது கவலைப்படுகிறார்களென்றால்‌, இவரோ அதி 
லேயே சந்தோஷப்படுகறார்‌. ஏன்‌? இவருக்கு அவனிடம்‌ 
'நம்முடையவன்‌' என்ற சம்பந்தம்‌ போய்விட்டது. இளையா 
ளிடம்‌ மட்டும்‌ 'நம்முடையவள்‌' என்ற எண்ணம்‌ இருக்கி 
-றது. அதனால்தான்‌ அவளுக்கு ஹானி இல்லை என்றால்‌ 
இவர்‌ ஆனந்தப்படுதிறார்‌. 


மாயைக்கு ஆளான “நான்‌” என்பதன்‌ சம்பந்தத்துக்கே 
இத்தனை ஆனந்தம்‌ இருக்கிறது என்றால்‌, எதிலும்‌ சம்பந்தப்‌ 
படாமல்‌ பூரண ஞானமாக இருக்கின்ற அந்த வெறும்‌ 'நான்‌' 
எத்தனை ஆனந்த மயமாயிருக்கும்‌! வெல்லம்‌ போட்டால்‌ 
கசப்புப்‌ பாகற்காய்க்‌ கறியிலும்‌ சிறிது தித்திப்பு இருப்பதை 
உணர்கிறோம்‌. வெல்லத்தின்‌ சம்பந்தத்துக்கே இத்திப்பு 
இருப்பதால்‌, அசல்‌ வெல்லம்‌ தித்திப்பு மட்டுமே என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ என்ன! கசப்பான துக்க உலகத்தின்‌ 'நான்‌' என்பதின்‌ 
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மயமாகவே ஆகிவிடலாம்‌. துவாரங்களின்‌ அளவைப்‌ 
“ பொறுத்துப்‌ பல வேறு அளவுகளில்‌ ஒளி வெளி வந்தாலும்‌ 
உள்ளேயிருப்பது ஏகஜோதிதான்‌. நாம்‌ மாயச்சட்டியை 
உடைத்து விட்டால்‌ உலகத்தில்‌ பார்க்கும்‌ வித்தியாசங்களெல்‌ 
லாம்‌ மறைந்து எல்லாம்‌ ஒன்றான ஆனந்தரூபமாகவே 
தெரியும்‌. 


மாயையை எப்படி உடைப்பது . என்றால்‌ ஆசைகளை 
அடக்குவதுதான்‌ வழி. மனம்‌ இருக்கும்‌ வரை ஆசைகள்‌ 
இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. அதனால்‌ மனத்தை அடக்கிவிட 
வேண்டும்‌. மனம்‌ அடங்கி விட்டால்‌ மரண நிலையில்‌ 
இருப்பது போல்‌ ஒரு சக்தியுமின்றி ஜடம்‌ மாதிரி ஆவோம்‌ 
என்று எண்ணக்‌ கூடாது. மாறாக, இதுதான்‌ சகல சக்திகளுக்‌ 
கும்‌ ஆதாரமான நிலை. சாதாரணமாக ஏதாவது ஓர்‌ அங்கத்‌ 
இல்‌ ஊனம்‌ உள்ளவர்களுக்கு இன்னோர்‌ அங்கத்தில்‌ அதிக 
தக்ஷண்யம்‌ இருக்கும்‌. பல வாய்க்கால்களில்‌ ஒன்றில்‌ 
ஜலத்தை அடைத்துத்‌ திருப்பினால்‌ இன்னொன்றில்‌ அதிகம்‌ 
நீர்‌ பெருகுவதுபோல்‌, ஓர்‌ அங்கத்தில்‌ ஊனம்‌ இருப்பதே 
இன்னொன்றில்‌ தீக்ஷண்யத்தைத்‌ தருகிறது. ஆத்ம சக்தியைப்‌ 
பலவாறாகச்‌ சிதறச்‌ செய்யும்‌ எல்லாம்‌ இந்திரியங்களையும்‌ 
அடைத்துக்‌ கொண்டு விட்டால்‌, அப்போது சகல சக்திகளும்‌ 
ஒரே இடத்தில்‌ அமைதியாக, ஆனந்தமாகக்‌ கூடி நிற்கும்‌. 
மிகுந்த சக்தியுடன்‌ உலகுக்கு நல்லது செய்யலாம்‌. 


ஆத்ம ஞானம்‌ பெற்ற ரிஷிகளின்‌ சக்தியே இதற்கு 
திருஷ்டாந்தம்‌. சகல லோகங்களுக்கும்‌, சகல காலங்களுக்கும்‌ 
சென்று அவர்கள்‌ விஷயங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளும்‌ 
ஆற்றல்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌.. நம்‌ காதுக்குக்‌ கேட்காத சப்தங்‌ 
களை ஆகாயத்தில்‌ கேட்டு வேத மந்திரங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌ 


கள்‌. எப்படி ஆசையை அடக்குவது? எப்படி மனத்தை. 


நிறுத்துவது? எப்படி நிலைத்த ஆனந்தத்தை அடைவது 
என்று கேட்கிறவர்கள்‌ அந்த வேதங்கள்‌ சொன்னபடி நடத்‌ 
தாலே போதும்‌; முடிவில்‌ பேரானந்தம்‌ அடையலாம்‌. இத்ற்‌ 
குப்‌ பரமேசுவரன்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்வாராக. 


எதிர்கொண்டு அழைப்பான்‌! 


சமுத்திரம்‌ ஆடாமல்‌ அசையாமல்‌ இருக்கிறபோது ஒரு 
காற்று அடித்தால்‌ உடனே அதில்‌ ஜலத்துளிகள்‌ குமிழ்களாகத்‌ 
தோன்றுகின்றன. இன்னொரு காற்று அடிக்கிறபோது அந்தக்‌ 
குமிழ்கள்‌ உடைந்து போகின்றன. பரமாத்மா ஆடாத அசங்‌ 
காத சமுத்திரம்‌ மாதிரி. மாயை என்கிற காற்றினால்‌ அதிலே 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ என்றெ நாமெல்லாம்‌ குமிழ்‌ மாதிரி தோன்றி 
யிருக்கிறோம்‌. ஆசாரியாருடைய கடாக்ஷம்‌ என்கிற நல்ல 
காற்று நம்மேல்‌ பட்டால்‌ குமிழ்‌ உடைந்து... ஜலத்துளி 
சமுத்திரத்தோடு ஐக்கியமாக விடுவதுபோல்‌, நாமும்‌ பரமாத்‌ 
மாவிடம்‌ இரண்டறக்‌ கலந்து விடுவோம்‌. 
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கள்‌. மொத்தச்‌ சொத்து மாறாது. அவற்றின்‌ ரூபம்தான்‌ 


பலவிதத்தில்‌ மாறும்‌. எல்லாவற்றையும்‌ கூட்டினால்‌ கணக்கு 
சரியாக இருக்கும்‌. அப்படியேதான்‌ லோகத்தில்‌ உள்ள 
மொத்த ஜலம்‌ சமுத்திரத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இல்லாவிட்‌ 
டால்‌ மேகத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அல்லது நதியஈக, ஏரி, 
குளங்களாக இருக்கவேண்டும்‌. 


பரமாத்மா பலவாகத்‌ தோன்றியிருக்கிறார்‌. தோன்றிய 
பின்னும்‌ சமுத்திரம்‌ மாதிரி கூடாமல்‌, குறையாமல்‌ இருக்கி 
றார்‌. நமக்குக்‌ கூடுதல்‌, குறைவு எல்லாம்‌ உண்டாகிறதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ உள்ளது ஒன்றேதான்‌ என்ற ஞானம்‌ 
வந்தால்‌, எங்குமே கூடுதலும்‌ இல்லை, குறைவும்‌ இல்லை. 


ஜலத்தை திருஷ்டாந்தமாக வைத்துப்‌ பரமாத்ம ஜீவாத்ம 
சம்பந்தத்தைச்‌ சொல்லும்போது நதிகளைப்‌ பற்றி விசேஷமா 
கச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. சமுத்திர ஜலம்‌ மழையாகி அதிலி 
ருந்து ஏரியும்‌, குளமும்‌, குட்டையும்‌, ணைறும்‌ உண்டாகின்‌ 
றன. இவை மறுபடியும்‌ சமுத்திரத்தில்‌ கலப்பதில்லை. 
ஆனால்‌, எல்லா நதிகளும்‌ சமுத்திரத்தையே தேடி வந்து 
கலந்து விடுகின்றன. வடக்கே ஒரு நதிக்கு “ஸோன்‌” என்று 
பெயர்‌. “சோணம்‌': என்றால்‌ சிவப்பு. இந்த நதி சிவப்பான 
மண்‌ வழியே ஓடுகிறது. ஆந்திராவில்‌ இருஷ்ணா நதி இருக்கி 
றது. “இருஷ்ண: என்றால்‌ கறுப்பு. இந்த நதி கறுப்பு மண்‌ 
மீது ஓடுகிறது. “கங்கை” என்றால்‌ வெளுப்பு. இதுவும்‌ அது 
ஓடிவருகிற பிரதேசத்தைப்‌ பொறுத்து ஏற்பட்ட பெயர்தான்‌. 
மூன்றும்‌ ஒரே சமுத்திரத்தில்தான்‌ கலக்கின்றன. சிவப்பு 
ரஜோ குணம்‌, கறுப்பு தமோ குணம்‌, வெள்ளை ஸத்வ குணம்‌. 
மனசானது முக்குணங்களில்‌ எதில்‌ பாய்கிறதோ, அதை ஒட்டி 
ஜீவாத்மாவின்‌ சுபாவம்‌ அமைகிறது. எப்படியானாலும்‌, 
கடைசியில்‌ பரமாத்ம சமுத்திரத்தில்தான்‌ கலந்தாக வேண்‌ 
டும்‌. 


Water finds its 1ூ! தொடர்புடைய நீர்ப்போக்கு ஒரே 
மட்டத்தில்‌ இருக்க முயலும்‌” என்பார்கள்‌. மலை உச்சியில்‌ 
மழை பொழிந்து நதி உண்டாகிறது. அங்கிருந்து ழே கன 
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மண்கவ்விய டப ததவ தத்‌ ஆ தத றத த அதக த்‌ அட 
வேகமாக, ஒரே இரைச்சலோடு நதி விழுகிறது. பூமியில்‌ 
ஓடும்போது அத்தனை சத்தம்‌ இல்லை. முடிவில்‌ சமுத்திரத்‌ 
தில்‌ கலந்தபின்‌ சத்தமே இல்லை. அப்போதுதான்‌ நதி தன்‌ 
லெவலுக்கு வருகிறது. அதாவது லெவலுக்கு வந்தவுடன்‌ 
பரம சாந்தமாகிறது. எதிலுமே சரி, லெவல்‌-— அதாவது 
அளவு அறிந்து, அந்த மட்டத்தோடு நிற்கிற மனோபாவம்‌-- 
வந்தால்தான்‌ சாந்தம்‌ உண்டாகும்‌. லெவலுக்கு மீறிச்‌ செய்கிற 
'தாட்பூட்‌' காரியங்கள்‌ பிறருக்குப்‌ பிரமிப்பூட்டலாம்‌. ஆனால்‌ 
இதனால்‌ நாமே நம்‌ சாந்தியைக்‌ குலைத்துக்‌ கொள்வதுதான்‌ 
பலன்‌. உருட்டல்‌, புரட்டல்‌, இரைச்சல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
குறைத்து அடக்கமாக வருகிற நதியை சமுத்திரம்‌ எதிர்‌ 
கொண்டு சென்று வாங்கிக்‌ கொள்கிறது; இதனால்தான்‌ 
நதியின்‌ சங்கம ஸ்தானங்களுக்குச்‌ சிறிது தூரம்‌ முன்னாலி 
ருந்தே உப்புக்‌ கரிக்கிறது. நாம்‌ லெவலை மீறாமல்‌, அடக்க 
மாகச்‌ சென்றால்‌, பரமாத்ம சமுத்திரமும்‌ நம்மை எதிர்‌ 
கொண்டு அழைத்துப்போய்த்‌ தனக்குள்‌ அடக்கம்‌ செய்து 
கொண்டு விடும்‌. 2 


மாயை 


“எல்லாம்‌ மாயை, சத்தியமாக எதுவும்‌ இல்லை” என்று 
பெளத்தம்‌ சொல்கிற மாதிரி அத்வைதம்‌ சொல்லவில்லை. 
“பிரபஞ்சமெல்லாம்‌ மாயைதான்‌; ஆனால்‌ இதற்கு, ஆதார 
மாக பிரம்மம்‌ என்பது பரம சுத்தியமாயிருக்றெது' என்கிறது 
அத்வைதம்‌. 

உலகத்தை மாயை என்று சொல்கிறீர்களே, இந்த 
உலகத்தில்‌ இத்தனை காரியங்கள்‌ கண்கூடாக நடந்து கொண்‌ 
டிருக்கும்போது இதை எப்படி மாயை என்று சொல்லலாம்‌” 
என்று கேட்டிறார்கள்‌. 


மாயை என்றால்‌ அடியோடு இல்லாத வஸ்து என்று 
நினைத்துக்கொண்டு இப்படிக்‌ கேட்டிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
மாயை என்பது அடியோடு இல்லாத வஸ்து (அத்யந்த 
அஸத்‌) அல்ல. முயல்‌ கொம்பு அல்லது மலடி மகன்‌ என்று 
சொன்னால்‌ உடனே அது அடியோடு இல்லாத வஸ்து என்று 
தள்ளி விடுகிறோம்‌. மாயை அப்படி இல்லை. அது இருப்ப 
தாக நினைக்கிறமட்டில்‌ இருப்பதாகவே தோன்றும்‌. அது 
முயல்‌ கொம்பு மாதிரி இல்லை. கானல்‌ நீர்‌ மாதிரியானது. 
கானல்‌ நீர்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிறது. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ 
அதில்‌ ஜலம்‌ இல்லை. அதைக்‌ குடித்து நாம்‌ தாக சாந்தி 
செய்து கொள்ள முடியாது. கானல்‌ நீர்‌ உண்மையான ஜலம்‌ 
இல்லை என்று அறிந்தவர்களுக்கும்கூடக்‌ கானல்‌ நீர்‌ தெரியத்‌ 
தான்‌ செய்கிறது. அவ்விதமே உலகை மாயம்‌ என உணர்ந்த 
ஞானிகளுக்குக்கூட லோகம்‌ தெரியத்தான்‌ செய்கிறது என்று 
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சொல்வதுண்டு. ஆனால்‌ அது நிரந்தர சத்தியமல்ல 


ட ட என்று 
' அவர்கள்‌ அறிவார்கள்‌. 


ஒரு பழுதையைப்‌ பாம்பென்று தவறாக எண்ணாத 


றோம்‌. பழுதையில்‌ பாம்பு இல்லை என்பது உண்மை, 
இருந்தாலும்கூட அதைப்‌ பாம்பாக எண்ணியமமட்டும்‌, வாஸ்‌ 
தவத்தில்‌ இல்லாத பாம்பே நிஜமான பாம்பு உண்டாக்குகிற 
அத்தனை பயத்தையும்‌, பதற்றத்தையும்‌ நம்மிடம்‌ உண்டாக்கி 
விடுகிறது. பாம்பு மெய்யாக இல்லாதபோதிலும்‌ நமக்கு 
வியர்த்து விறுவிறுத்ததும்‌, நாம்‌ பயப்பிராந்தி அடைந்ததும்‌ 
உண்மையே. உலகம்‌ உண்மையில்‌ நிரந்தர சத்தியமாக இல்‌ 
லாதபோதிலும்‌ அதையே நாம்‌ சத்தியமாக எண்ணுகிற மட்‌ 
டில்‌ இவ்விதமே சகல காரியங்களும்‌ நடக்கின்றன. பழுதை 
யைப்‌ பழுதை என்று தெரிந்து கொண்டவுடன்‌ பயம்‌ ஓடிப்‌ 
போவதுபோல்‌, உலகமும்‌ பிரம்மத்தைச்‌ சார்ந்த ஒரு தோற்‌ 


றமே, அதற்கும்‌ ஆதாரமான பிரம்மம்‌ ஒன்றே நிரந்தர ; 


உண்மை என்று அறிகிறபோது, காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ நின்று 
போகின்றன. 


(வத்தி பபபறு 
பூஜ்யத்தைச்‌ சேர்த்துக்கொள்கிறான்‌. ஓர்‌ இலக்கத்துக்குப்‌ 
பக்கத்தில்‌ வருகிற பூஜ்யம்‌ அதைப்‌ பத்து, இருபது, நூறு, 
ஆயிரம்‌ என்று ஆக்குவதுபோல்‌ இந்த அஞ்ஞானிக்கு 
மாயையே பலவாக விரிந்து சத்திய வஸ்துக்களாக-- 
உலகமாக--தோன்றுகிறது 


ஞானியே உள்ளது உள்ளபடி பார்க்கிறான்‌. ஒரே சர்க்க 
ரையினால்‌ பல பொம்மைகள்‌ செய்திருக்கிறதுபோல்‌ ஒரே 
பிரம்மம்‌ இத்தனையும்‌ ஆகியிருக்கிறது. சர்க்கரையினால்‌ 
பாகற்காய்‌ பொம்மை செய்து வைத்திருந்தால்‌, விஷயம்‌ 
தெரியாத குழந்தை அது கசக்கும்‌ என்று ஓடிப்போகும்‌. கசப்பு 
வஸ்துவாகத்‌ தோன்றுகிற அதுவும்‌ உண்மையில்‌ மதுரமான 
சர்க்கரைதான்‌. உலகம்‌ எல்லாம்‌ ஆனந்தமயமான பிரம்மம்‌ 
- ஒன்றே என்று ஞானி அறிவான்‌. நமக்குக்‌ கசப்பு அவனுக்கு 
இனிப்பு. 'நமக்குக்‌ கறுப்பு அவனுக்கு வெளுப்பு; நமக்குப்‌ 
பகல்‌ அவனுக்கு இருட்டு” என்று கிருஷ்ண பகவான்‌ சொல்கி 
றார்‌. பிரம்மம்‌ என்றெ வெளிச்சமே நமக்கு இருட்டாக 
இருக்கிறது. இருட்டான மாயைதான்‌ நமக்கு வெளிச்சமாகத்‌ 
தெரிகிறது. இதெப்படி முடியும்‌ என்று கேட்கலாம்‌. மாயை 
யும்‌ பிரம்மத்தைச்‌ சார்ந்து அதனிடமிருந்து சிறிது பிரதிபலிப்‌ 
பான ஒளி பெறுகிறது. இந்தக்‌ குறைந்த ஒளிதான்‌ நம்‌ 
குறைந்த அறிவுக்கு எட்டுகிறது. சுமாரான வெளிச்சத்தில்தான்‌ 
புஸ்தகத்தின்‌ கறுப்பு எழுத்துக்கள்‌ தெரியும்‌. ஜொலிக்கிற 
சூரிய வெளிச்சத்தில்‌ நேரே புத்தகத்தைப்‌ பிரித்தால்‌ எழுத்தே 
தெரியாது. நமக்கு மாயையின்‌ அற்பப்‌ பிரகாசத்தில்‌ உலக 
காரியங்கள்‌ தெரிகின்றன. ஞானியின்‌ ஆத்ம பிரகாசத்தில்‌ 
அவை மறைந்துபோகின்றன. ஞானியின்‌ பகல்‌ நமக்கு இரெவு 
என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ இதுவே. 


1 தெ.கு.7 


... அகமும்‌ புறமும்‌ 


மநுஷ்யனாகப்‌ பிறந்த ஒவ்வொருத்தனும்‌ ஓயாமல்‌ 
்‌ அலைச்சலான அலைச்சல்‌ அலைந்து கொண்டிருக்கிறானே, 
| எதற்காக? ஆசைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்து கொள்வதற்குத்தான்‌. 


வெளியிலிருக்கிற வஸ்துக்களிடம்‌ இவனுக்கு ஆசை. அவற்‌. 


றைப்‌ பெறவே அலைகிறான்‌. ஒன்று கிடைத்து விட்டாலும்‌ 
போதவில்லை. அதனால்‌ வருகிற சுகம்‌ தீர்ந்து போகிறது. 
இன்னொன்றுக்கு ஆசைப்படுகிறான்‌. அதைத்‌ தேடி ஓடுகி 
றான்‌. இவனுக்கு சாந்தி என்பதே ஒருநாளும்‌ இல்லாமலிருக்‌ 

கிறது. 
வெளியில்‌ இருக்கிற வஸ்து வந்தால்தான்‌ சந்தோஷம்‌, 
ஆனந்தம்‌ என்று துரத்திக்கொண்டே இருப்பவனுக்கு சாந்தி 
_ எப்படி வரும்‌? வெளியில்‌ இருப்பது நம்‌ வசத்தில்‌ இருப்ப 
தல்ல. அது வந்தாலும்‌ வரும்‌, போனாலும்‌ போகும்‌. அதை 
நம்‌ வசப்படுத்தக்கொண்டதாக நினைத்தபோதே கைவிட்டுப்‌ 
கள்‌ இபப டும்‌: நமக்கு அந்நியமான வெளி விஷயங்களிலி 
ரசுவதமாகச்‌ பத்துக்‌ கொள்வது 
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இவனுடைய ஸ்வபாவமே ஆனந்தமானபடியால்‌ இவனுக்கு 
ஆனந்தம்‌ அடைய வேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ மட்டும்‌ 
இருக்கிறது. மநுஷ்யர்களில்‌ எவராவது ஆனந்தத்தைத்‌ தேடா 
மல்‌ துக்கத்தைத்‌ தேடிப்‌ போகிறவர்‌ உண்டா? ஆனாலும்‌, 
அந்த ஆனந்தம்‌ உள்ளே இருப்பதை அறிந்து சாந்தத்தில்‌ 
அதை அநுபவிக்காமல்‌, வெளியே ஆனந்தத்தைத்‌ தேடித்‌ 
துரத்திக்கொண்டே போய்‌ சாந்தியை ஓயாமல்‌ கெடுத்துக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. தன்‌ நிஜ ஸ்வரூபம்‌ என்ன என்று ஒருவன்‌ 
அம்பாளின்‌ கிருபையால்‌ பிரார்த்தித்து ஆத்ம விசாரம்‌, 
தியானம்‌ செய்து பார்த்தால்‌, தானே பூரண ஆனந்த வஸ்து 


என்று தெரிந்து கொள்வான்‌. 


இவனுடைய இயல்பான உள்‌ ஆனந்தம்‌ மகா சமுத்திரம்‌ 
மாதிரி இருக்கிறதென்றால்‌, இவன்‌ இப்போது புறத்தில்‌ தேடி . 
ஓடுகிற வஸ்துக்களிலிருந்து கிடைக்கிற ஆனந்தமெல்லாம்‌ 
ஒரு திவலை மாதிரிதான்‌. இதை ஒருத்தன்‌ உணர்ந்து விட்‌ 
டால்‌ அப்புறம்‌ வெளி இன்பத்தைத்‌ தேடவே மாட்டான்‌. 
தன்னைத்தானே அநுபவித்துக்கொண்டு ஆனந்த சமுத்திரமாக 
இருப்பான்‌. சமுத்திரம்‌ இருக்கிற இடத்திலேயே கரையை 
விட்டு வராமல்‌ இருந்தாலும்‌ அதனிடம்‌ நதிகள்‌ போய்‌ 
விழுகின்றன அல்லவா? அப்படியே ஆசைகள்‌ இவனிடம்‌ 
வந்து விழுந்து சமுத்திரத்தில்‌ நதிகள்‌ விழுந்து மறைவது 
போல்‌ மறைந்தேபோய்விடும்‌. 'ஆபூர்ய மாணம்‌ அசலப்ரதிஷ்‌ 
டம்‌ சமுத்ரம்‌' என்று தை சொன்ன மாதிரி, .பேரின்பக்‌ 
கடலாக நிறைந்து, அசைவதற்கு இடமே இல்லாத அளவுக்கு 
எங்கும்‌ நிறைந்து, அசையாமல்‌ பரம சாந்தமாக நிற்பான்‌. 
தேவேந்திர பதவியின்‌ ஆனந்தம்கூட இந்த ஆத்மானந்தக்‌ 
கடலில்‌ ஒரு துளிதான்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பகவத்‌ பாதர்கள்‌: 
“யத்ஸெளக்யாம்புதி லேச லேசதஇமே சக்ராதயோ நிர்வி 
ருதா:” (மனீஷா பஞ்சகம்‌). 


- பதவி, பணம்‌, ஸ்திரீ புருஷாள்‌, ணம்‌ பப்ளிஸிடி- 


' என்றிப்படி வெளியிலிருந்து நமக்கு ஆனந்தம்‌ இடைப்பதாக 


எண்ணிக்‌ கொண்டு ஓயாமல்‌ யத்தனம்‌ செய்வது அத்தனை 


ae 
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யும்‌ சமுத்திரமாக இருக்கிற நாம்‌ அதையறியாமல்‌ ஒரு 
சொட்டு ஜலத்துக்காகத்‌ தவிக்கிற மாதிரிதான்‌. வெளிப்‌ 
பொருள்‌ எதுவோ கிடைக்காததால்‌ நமக்குக்‌ குறை வந்து விட்டதா 
கத்‌ துக்கப்படுவது சுத்தத்‌ தப்பு. நமக்குக்‌ குறையே இல்லை. 
நமக்குள்‌ நாமே பூரண வஸ்து. நமக்கு அந்நியமாக வெளி 
என்றே ஒன்று இல்லை. வெளியிலே இருக்கிற அத்தனை 
ஆனந்தமும்‌ நமக்குள்ளேயே அடக்கம்‌. 'வெளி மாதிரி இருப்‌ 
பதிலிருந்து தானாக எது வந்தாலும்‌ வரட்டும்‌. சமுத்திரம்‌ 
நதிகளை அடக்கிக்‌ கொள்வதுபோல்‌ அவற்றையும்‌ உள்ளே 
இருப்பதோடு சேர்த்துக்‌ கொள்வோம்‌. எதுவும்‌ வரவில்‌ 
லையா? அதனால்‌ பாதகமில்லை. எதும்‌ வராததால்‌ நமக்கு 
என்ன குறை? நமக்கு உள்ளேயே இருக்கிற பரமாத்ம வஸ்துவின்‌ 
லேசந்தானே வெளியில்‌ இருப்பதெல்லாம்‌?” என்கிற தெளி 
வோடு எப்போதும்‌ இருக்க முயலவேண்டும்‌. 
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நாம்‌ எல்லோரும்‌ பரம்பொருளைப்‌ பற்றிய உண்மை 
யான ஞானத்தைப்‌ பெற முயல வேண்டும்‌. இந்த ஞானம்‌ 
என்பது என்ன? பரம்பொருளைத்‌ தவிர, வேறெதுவுமே 
இல்லை என்பதுதான்‌. அந்த ஒன்றுதான்‌. இத்தனையாகவும்‌ 
தோன்றுகிறது. இத்தனையான தோற்றங்களிலேயே மன 
ஸைச்‌ செலுத்திக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ சஞ்சலம்‌, ஏற்றத்‌ தாழ்வு . 
இவற்றால்‌ உண்டாகும்‌ கஷ்டங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஏற்பட்டுக்‌ 


கொண்டேதான்‌ இருக்கும்‌. இத்தனை தோற்றத்திலிருந்தும்‌ 


மனஸைத்‌ திருப்பி, இவற்றுக்குக்‌ காரணமான ஒன்றையே 
அறியத்‌ தொடங்கினால்‌ எண்ணமும்‌ பலவாக ஓடி. அவதிப்‌ 
படாமல்‌, சஞ்சலங்கள்‌ ஓயும்‌. ஒரே வஸ்து என்றபின்‌ சஞ்சலிக்‌ 
கவோ ஏற்றத்‌ தாழ்வுக்கோ இடம்‌ ஏது? அந்த நிலையிலேயே 
நித்திய சுகத்தைப்‌ பெறலாம்‌. இந்த நிலையைத்தான்‌ ஞானம்‌ 
என்கிறோம்‌. 

உலக வாழ்வில்கூட சுகம்‌ வருவது போலிருக்கிறது. 
ஆனால்‌ அது நித்தியமாக நிலைத்து நிற்பதில்லை. வெளியிலி 
ருந்து வருகிற சுகத்தை நாம்‌ எப்படி சாசுவதமாக்கிக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌? வெளியிலிருந்து வருவது நமக்கு ஸ்வாதீனப்படா 
மல்‌ நம்‌ கைவிட்டு ஓடியும்‌ விடும்‌. அப்போது அதனால்‌ 
கிடைக்கிற சுகமும்‌ போகத்தான்‌ செய்யும்‌. இப்படித்தான்‌ 
இந்த நிமிஷம்‌ சுகமாக இருப்பது அடுத்த நிமிஷமே மறைகி 
றது. அடர்ந்த மரத்தின்‌ களைகள்‌ ஆடுகிறபோது இடுக்கு 


. வழியாகக்‌ கொஞ்சம்‌ வெளிச்சம்‌ வந்து பாய்ந்துவிட்டு, “ 
' அடுத்த நிமிஷமே நிழல்‌ வந்து மூடிக்கொள்வது போலத்‌ 
"தான்‌, உலகத்தின்‌ துன்பத்துக்கு நடுவில்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ 
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சுகம்‌ தலையை எட்டிப்‌ பார்த்துவிட்டு ஓடிவிடுகறது. நிரந்தர 
சுகம்‌ என்பது உலகத்துக்குக்‌ காரணமான ஒன்றை அறிவது 
தான்‌. 


உலக வாழ்வில்‌ சகல மனிதர்களுக்கும்‌ அளவில்லாத 
்‌ கஷ்டங்கள்‌ உண்டாகத்தான்‌ செய்யும்‌. பணக்காரன்‌, பெரிய 
பதவியில்‌ இருப்பவன்‌ கஷ்டமில்லாமல்‌ இருப்பதாக மற்ற 
ட. வர்கள்‌ நினைக்கலாம்‌. அப்படி நினைத்துத்‌.தாங்களும்‌ அவர்க 
ட்‌ ளைப்போலப்‌ பணமும்‌ பதவியும்‌ பெறப்‌ பாடுபடலாம்‌. 
்‌. ஆனால்‌ பணக்காரனை, பதவியில்‌ உள்ளவனைக்‌ கேட்டால்‌ 
ட... தெரியும்‌, அவனுக்கு எத்தனை கஷ்டங்களென்று: நாம்‌ 
2 ண்ணையில்‌ க்கிறோம்‌; விழுந்தால்‌ சிராய்த்துக்‌ கொள்‌ 
௫ ற முந்த து 
வதோடோ, சுளுக்காவதோடோ போய்விடும்‌. பணக்கார 
1 வும்‌, பதவிக்காரனும்‌ .மாடிமேல்‌ இருக்கிறான்‌. எனவே, 
ன த னு ற 
அவன்‌ விழுந்தால்‌ எலும்பெல்லாம்‌ முறிந்து போகும்‌. பிரா 
i ணாபத்து ஆகும்‌. ஒருவனுக்குப்‌ பணமும்‌ பதவியும்‌ உள்ள 


பதவி போகக்‌ கூடாது என்ற கவலை, சுகத்தைவிட அதிகமாக 
இருக்கிறது. இதனால்தான்‌ உலகத்தில்‌ எவனுமே, தான்‌ 
சந்தோஷமாக இருப்பதாகச்‌ சொல்லக்‌ காணோம்‌! ஒவ்வொரு 
வனும்‌ தானே மகா புத்திசாலி, தானே மிகவும்‌ யோக்கியன்‌, 
தானே ரொம்ப அழகு என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்பது 

- போல்‌, அதிக துக்கமுள்ளவனும்‌ தானே என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. 


துக்கம்‌ நம்‌ உடன்பிறப்பு. நம்‌: பூர்வ கர்மாவின்‌ பயனாக 


நாம்‌. இதிலிருந்து தப்ப வழியில்லை. : 
ஆனால்‌ பொட்டப்‌ ஏற்படும்‌ கஷ்டத்தைப்‌. பொறுத்‌ 
ண்‌ 


போதே அதனால்‌ உண்டாகிற சிறிது சுகத்தோடு, தன்‌ பணம்‌, 


( ந்தத்‌ துக்கங்களுக்கு நாம்‌ முன்னமேயே விதை போட்டிருக்‌ 


ப எடத்த 


ல EDF 


்‌] 
டி 
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சித்தப்‌ பிரமை பிடித்து, ஜடமாகி விட்டால்‌ கஷ்டம்‌ 
தெரிவதில்லை. பைத்தியத்தின்‌ கஷ்டம்‌ வேரூன்றி நிற்ப 
தில்லை; ஆனால்‌, சித்தப்‌ பிரமையில்‌ நித்திய ஆனந்தமும்‌ 
இல்லை. தூக்கத்தில்‌ துக்கமில்லை. ஆனால்‌ தூக்கத்தில்‌ 
சுகமாக இருக்கிறோம்‌ என்கிற அறிவு இல்லை. ஞானிதான்‌ 
எப்போதும்‌ விழிப்பிலேயே இருந்து கொண்டும்‌ சாசுவத 
ஸ-இியாக இருக்கிறான்‌. அவனது தேகத்தில்‌ சிரமங்கள்‌ இரா 
என்பதில்லை. ஆனால்‌ அவனுடைய மனத்தில்‌ கிலேசமே 
இராது. வெளியிலிருக்கிற சிரமம்‌ அவன்‌ உள்ளே பாதிப்பதே 
இல்லை. 


இணற்று ஜலத்துக்குள்‌ நீர்‌ நிரம்பிய குடத்தை இழுக்கும்‌ 
போது கனம்‌ தெரிவதில்லை. ஆனால்‌ தண்ணீர்‌ மட்டத்துக்கு 
மேலே குடம்‌ வந்தவுடன்‌ கனக்க ஆரம்பித்து விடுகிறது. 
எளிதில்‌ புரட்ட முடியாத பெரிய மரங்களை வெள்ளத்துக்கு 
அடியாகத்தான்‌ புரட்டி இழுப்பது வழக்கம்‌. அதே மாதிரி 
நம்‌ துக்கங்களையெல்லாம்‌ ஞானமாகிற தண்ணீரில்‌ அமுக்கி 3 
விடவேண்டும்‌. அப்போதும்‌ துக்க ஹேதுவான விஷயங்கள்‌... 


இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. ஆனால்‌ ஜலத்துக்குள்‌ இழுக்கிற. 
லேசாகிவிடும்‌. ்‌ 


குடம்‌ மாதிரி அப்போது துக்கம்‌ பரம 


யோகி 


துக்கம்‌ என்பது தன்னைத்‌ தொடாமல்‌ எவன்‌ ஒருத்தன்‌ 
இருக்கிறானோ அவனே யோகி. பாவம்‌, அதாவது மனஸின்‌ 
கள்‌ எல்லாம்‌ நீங்கினால்‌, அது தானாகவே பரமாத்மாவின்‌ 
பக்கம்‌ திரும்பிவிடும்‌. ஒழுங்கினாலும்‌ கட்டுப்பாட்டினாலும்‌ 
தான்‌ மனஸில்‌ அசுத்தங்களை அகற்ற முடியும்‌. இந்தச்‌ சரீரக்‌ 
கூட்டிலிருந்து ஆத்மா பிரிந்துபோவதற்கு முன்பு, சரியான 
கல்வியின்‌ மூலமும்‌; அப்பியாசத்தின்‌ மூலமும்‌, கட்டுப்பட்டு 
ஒழுங்காக வாழ்ந்து, அசுத்தங்களைப்‌ போக்கிக்‌ கொண்டு 
விட்‌ வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ செய்து ஜயித்தால்‌, கடைசியில்‌ 


தேகவியோகமே பரமாத்மாவுடன்‌ பிரியாமல்‌ ய்‌ விடு 
திற யோகமாகிவிடும்‌. 


யோகிக்கு அடையாளம்‌ என்ன? பரமாத்மாவைச்‌ சேர்ந்து 
விட்ட அவனது மனசு, வேறு எதையுமே சேர்த்துக்‌ கொள்ள - 


i 


SIRES 


நதி இருக்கறது. அதன்‌ மூலம்‌--உண்டான இடம்‌-- 


என்ன? சமுத்திரம்‌. சமுத்திர ஜலம்தான்‌ ஆவியாகப்‌ போய்‌ 
வேறொரு இடத்திலிருந்து நதியாக ரூபம்‌ எடுக்கிறது. அந்த 
ஆறு ஓடாத ஓட்டமில்லை. இப்படி ஓடி ஓடிக்‌ கடைசியில்‌ 
தன்‌ மூலமான சமுத்திரத்தில்‌ வந்து விழுகிறது. அப்புறம்‌ 
அதற்குத்‌ தனி ரூபம்‌ உண்டா? ஓட்டம்‌ உண்டா? ஒன்றும்‌ 
இல்லை. இப்படி நதிகளுக்கெல்லாம்‌ மூலமாக இருந்து, 
முடிவில்‌ இவற்றைத்‌ தன்னிலேயே சேர்த்துக்‌ கொள்கிற 
சமுத்திரம்‌ மாதிரி, நம்‌ மனசுகளை எல்லாம்‌ முடிவான 
சேர்க்கையில்‌, யோகத்தில்‌ தன்னோடு கரைத்துக்‌ கொள்கிற 
ஒன்று இருக்கிறதா என்றால்‌ இருக்கிறது. சமாதி நிலையில்‌ 
ஞானிகள்‌, யோகிகள்‌ தங்கள்‌ தனி மனசைக்‌ கரைத்துவிட்டு 
வெளிப்‌ பிரக்ஞையே இல்லாமல்‌ இருக்கும்போதே, இந்த -: 
வஸ்துவிடம்தான்‌ சேர்ந்திருக்கிறார்கள்‌. சமாதி நிலைக்கு 
அப்புறம்‌ ஒரு யோகி அந்த வஸ்துவை விட்டுவிட்ட மாதிரி 
நமக்குத்‌ தோன்றினால்கூட உண்மையில்‌ இது நீங்காத சேர்க்‌ 
கைதான்‌. உள்ளூற அவருக்கு அந்தச்‌ சேர்க்கையின்‌ அநுபவ 
மேதான்‌ இருந்துகொண்டிருக்கும்‌. அதனால்தான்‌ அவர்‌ 
வெளிப்‌ பிரக்ஞையோடு இருக்கிற மாதிரி நமக்குத்‌ தோன்று 
இறெபோதுகூட, அதை அடைய வேண்டும்‌, இதை அடைய 
வேண்டும்‌ என்கிற ஆசை எதுவுமே அவருக்கு இல்லை. 
ஏதாவது ஒன்று தனக்கு வேண்டுமென்று கொஞ்சம்‌ கொஞ்‌ 
சம்‌ ஒருத்தனுக்குத்‌ தோன்றி விட்டால்கூட அவன்‌ யோகி 
யில்லை, அவன்‌ ஸ்வாமியைச்‌ சேரவில்லை என்றுதான்‌ 
அர்த்தம்‌. 
யோகியின்‌ அடையாளத்தை வேறுவிதமாகவும்‌ சொல்ல 
லாம்‌. அதாவது அவனுடைய சித்தம்‌ பரமாத்மாவிடமே 
நிலைத்துவிட்டது என்றால்‌, அதற்கப்புறம்‌ எந்தப்‌ பெரிய 
துக்கம்‌ வந்தாலும்‌ அது துளிக்கூட ஆடக்‌ கூடாது, அசையக்‌ 
- கூடாது, அழக்‌ கூடாது. இப்படியில்லாமல்‌, சித்தம்‌ துளித்‌ 
Tet துளி, சலித்து விட்டால்கூட அவன்‌ பரமாத்மாவை அடைய 
வில்லை என்றே அர்த்தம்‌. க 
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யோகிக்கு அநேக துக்கம்‌ வரும்‌; அதாவது ஊர்‌ உலகத்‌ 
துக்கெல்லாம்‌ அது துக்கமாகத்‌ தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அவனுக்‌ 
குத்‌ துக்கம்‌ லவலேசமும்‌ தெரியாது. பட்ட கட்டை மாதிரி 
இருப்பன்‌. பட்ட கட்டை என்பதுகூடச்‌ சரியில்லை. அது 
உணர்ச்சியே இல்லாத நிலை அல்லவா? யோகி ஒருத்தன்‌ 
தான்‌ பூரணப்‌ பிரக்ஞையோடு இருக்கிறவன்‌. அவன்‌ ஸதானந்‌ 
தமாக இருக்கிறவன்‌. அது வேண்டும்‌, இது வேண்டும்‌ 
என்பதேயில்லாமல்‌ சதா ஆனந்தமாக உட்கார்ந்து கொண்டி 
ருந்து விட்டால்‌ அதுதான்‌ யோகம்‌. 


அவனுக்கு ஸ்வபாவமாகவே கருணை மாத்திரம்‌ சுரந்து 
கொண்டிருக்கும்‌. யாரிடத்திலும்‌ கோபம்‌, வெறுப்பு வராது. 
இன்னொரு பிராணிக்குத்‌ தன்னால்‌ இம்மியும்‌ ஹிம்சை 
| வரக்கூடாது என்கிற எண்ணம்‌ மட்டும்‌ இருக்கும்‌. வெளி 
உலகத்தின்‌ பார்வைக்கு அவன்‌ என்னென்ன காரியம்‌ செய்தா 
லும்‌, அதிலெல்லாம்‌ அவனுக்குத்‌ “தான்‌ செய்கிறோம்‌” என்ற 
அகங்கார எண்ணமே இராது. சொந்தப்‌ பற்றே இல்லாமல்‌, 
பரம காருண்யம்‌ மட்டுமே அவனுடைய காரியங்களில்‌ 
$ இருக்கும்‌. சில சமயங்களில்‌ வெளியிலே பார்க்கிற காரியம்‌ 
டட நமக்குக்‌ கடுமையாக இருந்தாலும்கூட, உள்ளுக்குள்ளே 
அதுவும்‌ பரம காருண்யம்‌ தவிர வேறாக இராது. மகா 
யோகியான பரமேசுவரன்‌ இப்படித்தான்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்கி 

றார்‌. நமக்கு அது கொடுமையாகத்‌ தெரியலாம்‌. ஆனால்‌ 
ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌--எத்தனை பாப ஜீவனாயிருந்தாலும்‌-- 
சிறிய காலமாவது கர்ம கதியிலிருந்து விடுதலை அடைந்து 
தன்னிடம்‌ லயித்திருப்பதற்கே அவர்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்கிறார்‌. 
தினமும்‌ நமக்குத்‌ தூக்கத்தைக்‌ கொடுத்து அந்த வேளையில்‌ 
5 ௬௧ துக்கங்களிலிருந்து நமக்கு விடுதலை தருகிற மாதிரி. 
.... இந்தச்சரீரம்‌ விழுந்த பின்னும்‌ கொஞ்ச காலம்‌ சிரம பரிகாரம்‌ 
ரட்‌ Sp இனம்‌ A மறுநாள்‌ விழித்துக்‌ கொண்டு 
1. கெ ரல்‌ விழுகிறமாதிரி, இச்சரீரம்‌ 

்‌ றவு சரீரத்தில்‌ 
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: 3 ததத தவம்‌ ம அதக த ட வ படட தட அவகர ௨ ரர) அதனது 
இன்னொரு முறை சரீரம்‌ வரக்கூடாது. அப்படிச்‌ செய்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. கட்டுப்பாடு, ஒழுங்கு, பரம கருணை, 
தபஸ்‌, பூஜை, யக்ஞம்‌, தானம்‌ எல்லாம்‌ அதற்குத்தான்‌. 
குழந்தையாக இருக்கிற காலத்திலிருந்தே இவற்றில்‌ எல்லாம்‌ 
பழக்க வேண்டும்‌. அப்படிப்‌ பழக்கினால்தான்‌, கோடாநு 
கோடி ஜனங்களை இந்தமாதிரி படிப்படியாக உயர்த்துவ 
தற்கு முயன்றால்தான்‌, எங்கேயாகிலும்‌ ஒரு யோகி, ஒரு 


ஞானியாவது பூரணமாக உண்டாவார்‌. அப்படி ஒருத்தர்‌ 
உண்டாவதுதான்‌ இத்தனை மநுஷ்ய சிருஷ்டிக்கும்‌ பலன்‌. 


துக்க பரிகாரம்‌ 


ஒருவனுக்கு வியாதி வந்தால்‌, அதற்குப்‌ பலர்‌ பல்வேறு 
காரணங்களைக்‌ கூறுகின்றனர்‌. தாது வித்தியாசத்தால்‌ நோய்‌ 
வந்தது என்பார்‌ ஆயுர்வேத வைத்தியர்‌. இங்கிலீஷ்‌ டாக்டர்‌ 
வேறு காரணம்‌ சொல்வார்‌. இதற்கும்‌ மாறாக இன்னொரு 
'ஸைகலாஜிகல்‌' காரணத்தை இந்நாட்களில்‌ பிரபலமாகி 
வரும்‌ மனோதத்வ நிபுணர்‌ கூறுவார்‌. மந்திர சாஸ்திரக்காரர்‌, 
குறிப்பிட்ட தெய்வக்‌ கோளாற்றால்‌ இந்த வியாதி உண்டா 
யிற்று என்பார்‌. ஜோதிஷர்‌ இன்ன இரகம்‌ இன்ன இடத்தில்‌ 
இருப்பதே நோய்க்குக்‌ காரணம்‌ என்பார்‌. தர்ம சாஸ்திரம்‌ 
_ அறிந்தவர்களோ பூர்வ கர்ம பலனாகத்தான்‌ வியாதி ஏற்பட்டி 
ருக்கிறது என்பார்கள்‌. 


வியாதிக்கு மட்டுமன்றி நம்‌ வாழ்வின்‌ எல்லா விதமான 

... சுகதுக்கங்களுக்கும்‌ இவ்வாறு பலவிதக்‌ காரணங்கள்‌ சொல்‌ 
... லப்படுகின்றன. ஒரே விஷயத்துக்கு இப்படிப்‌ பல காரணங்‌ 
கள்‌ சொன்னால்‌ நமக்குக்‌ குழப்பமாயிருக்கிறது. நம்‌ சுக 
க்கங்களுக்குக்‌ இரகங்களின்‌ போக்குத்தான்‌ காரணமா? 
'ஜாதிஷர்‌ சொல்கிறபடி இரகப்‌ பிரீதி செய்வதா? அல்லது 
மாந்திரீகர்‌ சொல்கிறபடி குலதெய்வத்துக்கோ அல்லது வேறு 
- தேவதைக்கோ செய்த ' அபசாரம்‌ 


வகை 


_ ர ன்சைக்கா 


| 
i 
i 
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பல காரணங்களில்‌ எது சத்தியம்‌ என்று யோசித்தால்‌: 

எல்லாமே சத்தியமாக இருக்கும்‌. ஆதி காரணம்‌ நம்‌ கர்மம்‌ 

தான்‌ என்பது நிச்சயம்‌. அந்தக்‌ கர்மம்‌ ஒன்றே பலவிதமான 
விளைவுகளை உண்டாக்குகிறது; மழை ஒன்றுதான்‌ 
ஆனால்‌ அதிலிருந்தே எத்தனை விளைவுகள்‌ உண்டாகின்‌ 
றன? பூமி முழுவதும்‌ ஈரம்‌ உண்டாகிறது; ஈசல்‌ உண்டாகி 

றது; தவளை கத்துகிறது; சில செடிகள்‌ பச்சென்று தழைக்கின்‌ 

றன; வேறு சில அழுகுகின்றன. இத்தனையும்‌ ஒரே மழைக்கு 
அடையாளங்கள்‌. அதே மாதிரி மாந்திரீகமாகவும்‌ ஜ்யோதிஷ 
ரீதியிலும்‌ வைத்திய சாஸ்திரப்படியும்‌ நாம்‌ குணம்‌ பெற 
வேண்டிய வியாதிக்கும்‌ ஒரு கர்மாவே காரணம்‌. இன்னும்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ வியாதியைத்‌ தவிர பலவிதமான பிரச்சினை 

கள்‌! பணத்தால்‌, உத்தியோகத்தால்‌, தேக பலத்தால்‌, அறிவு 1 
சக்தியால்‌ கவனிக்க வேண்டிய பிரச்னைகள்‌ (problems) 
எல்லையில்லாமல்‌ இருக்கின்றன. இந்தப்‌ பிரச்னைகள்‌, கஷ்‌ 
டங்கள்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ காரணம்‌ கர்மம்தான்‌. ஸயன்ஸ்படி 
விளைவு (816600 இருந்தால்‌ காரணம்‌ (cause) இருந்தேயாக... 
வேண்டும்‌. 

ஜகத்‌ முழுதும்‌ காரணம்‌-— விளைவு, செயல்‌-- 

பிரதிச்செயல்‌ (Action and Reaction) என்ற துவந்தத்துக்குள்‌ 
தான்‌ கட்டுண்டிருக்றெது. பெளதிக சாஸ்திரம்‌ (Physics) 
முழுதும்‌ இந்த உண்மையைத்தான்‌ விளக்குகிறது. ஜடப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ ஜீவப்‌ பிரபஞ்சம்‌ இரண்டும்‌ ஒரே மூலத்திலிருந்தே 
வந்ததால்‌ ஜகத்துக்கு உள்ள இந்த விதி மனித வாழ்விலும்‌ 
உண்டு. நம்‌ செயலுக்கெல்லாம்‌ நிச்சயமாகப்‌ பிரதி உண்டு. 
இன்று நாம்‌ அநுபவிக்றெ சுகங்களுக்கும்‌ கஷ்டங்களுக்கும்‌ 
காரணம்‌ நாம்‌ முன்னமே இந்த ஜன்மாவிலோ, பூர்வ ஜன்மா ௩. 
விலோ செய்த நல்லது கெட்டதுகள்தான்‌. சில சமயங்களில்‌ 
நம்‌ சொந்த பாப. புண்ணிய விளைவோடு, குறிப்பிட்ட வேறு 
சிலரது பாப்‌ புண்ணிய பலனும்‌ நம்மைச்‌ சேருவதாகச்‌ 
சொல்வதுண்டு. உதாரணமாக, குழந்தைக்கு வியாதி வந்‌ ல்‌ 
தால்‌, மாதா பிதாவின்‌ பாப பலன்‌ என்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ ... டல 
குழந்தைக்கு: ஸதா சிசுருஷை செய்வதையும்‌, மனத்தால்‌. 
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அந்தக்‌ குழந்தைக்காக அவர்கள்‌ வேதனைப்ப 
பார்க்கும்போது இதுவும்‌ நியாயம்‌ என்றே தெரியும்‌. எனக்கு 
இன்னொன்றுகூடத்‌ தோன்றுகிறது. அதாவது, நமக்கு ஒரு 
கெடுதல்‌ வந்தால்‌ அது நம்‌ சத்துருவின்‌ புண்ணிய பலன்‌ 
என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. 


டுவதையும்‌ 


பிரபஞ்சத்தின்‌ சகல ஆட்டத்துக்கும்‌ காரணம்‌ ஒரே ஒரு 
பராசக்திதான்‌. அந்த ஒரே ஈசுவரனுடைய ஆக்ஞைப்படிதான்‌ 
உலக இயக்கம்‌ முழுதும்‌ நடக்கிறது. அவன்‌ பல விஷயங்க 
ளைச்‌ சம்பந்தப்படுத்தி விடுகிறான்‌. இந்த உலகத்தில்‌ எது 
வுமே தொடர்பில்லாமல்‌ நடக்கவில்லை. நமக்குச்‌ சம்பந்த 
மில்லாதவையாகத்‌ தோன்றுவதை எல்லாம்‌ உள்ளூறச்‌ சம்பந்‌ 
தப்படுத்தி வேடிக்கை பார்க்கிறான்‌ ஸர்வேச்வரன்‌. 

ஒருவர்‌ செய்கிற கர்மம்‌, அதன்‌ பலன்‌ இவையே மனித 
வாழ்வின்‌ சுக துக்கங்களுக்கு முதற்‌ காரணம்‌. இதற்கே 
துணைக்காரணமாக--அல்லது அடையாளமாக--இரகசாரம்‌, 
தெய்வ குற்றம்‌, ஆரோக்கியக்‌ குறைவு முதலியன அமைகின்‌ 
றன. 


ஜாதக ரீதியில்‌, வைத்திய ரீதியில்‌, மாந்திரீக ரீதியில்‌ 
எப்படி வேண்டுமானாலும்‌ பரிகாரம்‌ தேடிக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
நம்‌ கர்மா தீருறெபோது அவை பலன்‌ தரும்‌. பகவான்‌ 
விட்டவழி என்று பக்தியோடு நம்‌ வாழ்க்கையை ஈசுவரார்ப்‌ 
பணம்‌ செய்துவிட்டுப்‌ பேசாமல்‌ கிடக்கிற பக்குவம்‌ இருந்‌ 
தால்‌, எல்லாவற்றையும்விட அது சிலாக்கியம்‌. அதுவே 
பெரிய பரிகாரம்‌; உண்மையான பரிகாரம்‌. 


கர்ம சமாசாரம்‌ எப்படிப்‌ போனாலும்‌ இனிமேலா 
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ர ரத ட அ ட ட ட ட ட ட அ ட னான. 
துக்கு விதை போட்டுக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருக்கிற உபாயமும்‌: . 
ஈசுவர இயானம்தான்‌. துக்கம்‌ தருவதாக இன்னொரு வஸ்‌ 
துவே இல்லை என்ற அத்வைத அநுபவம்‌ சித்திப்பதே இதன்‌ ' 
முடிந்த முடிவான துக்க பரிகார நிலை. அங்கே துக்கமும்‌ 
இல்லை; சுகமும்‌ இல்லை; இரண்டுக்கும்‌ ஆதாரமான சத்தி. 
யம்‌ மட்டும்‌ ஸ்வயம்‌ பிரகாசமாக இருக்கும்‌. 


த்வைதம்‌ - பெளத்தம்‌ - - அத்வைதம்‌ | 


| 
| 
“பிரம்மம்‌ பூரணமானது; உலகமும்‌ பூரணமானது; பிரம்‌ | 
மம்‌ என்ற பூரண வஸ்துவில்‌ உலகம்‌ என்ற பூரணம்‌ உதயமா * 
யிற்று; இந்த உலகம்‌ என்ற பூரணத்தைப்‌ பிரம்மம்‌ பூரணத்திலி 
ருந்து எடுத்துவிட்ட போதிலும்‌ பிரம்மம்‌ பூரணமாகவே 
, இருக்கிறது? என்று ஓர்‌ உபநிஷத மந்திரம்‌ சொல்றது. | 
ட்‌ ' பூரணம்‌ என்றால்‌ எல்லாம்‌ என்று அர்த்தம்‌. எப்படி இரண்டு, ழ்‌ 
வஸ்து எல்லாமாக இருக்க முடியும்‌? பூரணத்திலிருந்து பூர. 
1 ணத்தைக்‌ கழித்த பின்னும்‌ எப்படிப்‌ பூரணம்‌ மிஞ்ச முடியும்‌ 
என்ற கேள்வி எழுகிறது. 


£ 


| 
இந்த மந்திரத்தின்‌ வாஸ்தவமான தாத்பரியம்‌ என்ன?” | 
உலகம்‌ உண்மையில்‌ பிரம்மத்திலிருந்து வேறாகப்‌ பிரிந்து 
வெளியே வந்துவிட்ட வஸ்து அல்ல. பிரம்மமேதான்‌ உலக 
மாகத்‌ தோன்றுகிறது. பிரம்மம்‌ வேறெதோ பொருளைக்‌ 
கொண்டு உலகை சிருஷ்டிக்க (0689). வில்லை. பிரம்மமே 

உலகமாக மாறிவிடவும்‌ (ஈஸா) இல்லை. பிரம்மம்‌ 
ப .. தோன்றுகிறது (appearance). அவ்வளவுதான்‌: 

௫ மாலையைப்‌ டட பவப்‌ என்று 
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தோன்றுகிறது. அதாவது ஒரு நிலையில்‌ மாலையே பூரணம்‌; 
இன்னொரு நிலையில்‌ பாம்பே பூரணம்‌. ஆக, இரண்டு 
பூரணமில்லை. ஒரே பூரணம்‌ இரண்டு சமயங்களில்‌ இரு 
விதங்களில்‌ பூரணமாகத்‌ தெரிகிறது. மாலையில்‌ பாம்பு என்ற 
தோற்றம்‌ ஏற்பட்டதால்‌ அப்போது அதன்‌ எடை கூடிற்றா 
என்ன? இல்லை. பாம்பு என்ற தோற்றம்‌ அழிந்து, இது 
மாலைதான்‌ என்ற தெளிவு ஏற்பட்டபோது மாலையின்‌ 
எடை குறைந்ததா? அதுவும்‌ இல்லை. அப்படியே பிரம்மத்‌ 
இல்‌ உலகத்தைக்‌ கூட்டினாலும்‌ குறைத்தாலும்‌ அது மாறாமல்‌ 
பூரணமாகவே இருக்கிறது. மாலையில்‌ தோன்றும்‌ மாயப்‌ 
்‌ பாம்பாக, '“அலங்கலில்‌ தோன்றும்‌ பொய்ம்மை அரவாக:” 


இருப்பதே உலகம்‌ என்கிறார்‌ கம்பர்‌. அரவை (பாம்பை) 
அலங்கலிலிருந்து (மாலையிலிருந்து) கழித்த பின்னும்‌ அது 
பூரண அலங்கலாகவே இருக்கிறது. இதுதான்‌ உபநிஷத்‌ 
சொன்னபடி பூரணத்திலிருந்து பூரணத்தைக்‌ கழித்த பின்னும்‌ : 
பூரணம்‌ மீதியிருப்பது. 

மாலை ஏன்‌ பாம்பாகத்‌ தெரிந்தது? இருட்டினால்‌ 
அப்படித்‌ தெரிந்தது. மாயை என்கிற இருட்டில்தான்‌ பிரம்மம்‌ 
உலகமாகத்‌ தெரிகிறது... மாயா” என்றால்‌ “எது இல்லையோ 
அது” "என்று அர்த்தம்‌. இல்லாத வஸ்துவான மாயைதான்‌ 
இருக்கிற ஒரே வஸ்துவான பிரம்மத்தைப்‌ பலவான பிரபஞ்ச 
மாகப்‌ பெருக்கிக்‌ காட்டுகிறது. இல்லாத வஸ்துவால்‌ இப்ப 
டிச்‌ செய்யமுடியுமா என்று கேட்பீர்கள்‌. கணித சாஸ்திரப்படி 
பதில்‌ சொல்கிறேன்‌. i 

பிரம்மத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ கூட்டல்‌, கழித்தல்‌, கணித 
நியதி மேலே பார்த்தோம்‌. கூட்டினாலும்‌ ஜாஸ்தியாகாது. 
கழித்தாலும்‌ பூரணமாகவே இருக்கும்‌ என்ற விசித்திரத்தைப்‌ 
பார்த்தோம்‌. இப்போது பெருக்கல்‌, வகுத்தல்‌ கணக்கு ஒன்‌ 
றும்‌. சொல்கிறேன்‌." 8 

ஓர்‌ எண்ணை இன்னோர்‌ எண்ணால்‌ வகுக்கிறோ! 
வகுக்கிற எண்‌ சிறியதாக சிறியதாக. ஈவு அதிகமா 


1 தெ.கு.8 
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உ கொண்டே போகும்‌. பதினாறைப்‌ பதினாறால்‌ வகுத்தால்‌ 
ஈவு. ஒன்று; எட்டால்‌ வகுத்தால்‌ ஈவு இரண்டு; நாவ 
வகுத்தால்‌ நாலு; ஒன்றால்‌ வகுத்தால்‌ ஈவு பதினாறு. வகுக்க, 
எண்‌ சிறியதானால்‌ ஈவு அதிகமாகிறது. வகுக்கிற எண்‌ மிக 
மிகச்‌ சிறியதாக பூஜ்யமே (0) ஆகிவிட்டால்‌ அப்போது ஈவு 

மிகமிகப்‌ பெரியதான, எண்ணிக்கையிலேயே அடங்காத 

அனந்தமாகிறது (ராீற்‌)). பூஜ்யத்தால்‌ எந்த எண்ணை வகுத்தா 
லும்‌ கிடைக்கிற ஈவு அனந்தம்‌. 


1/0 - அனந்தம்‌; 2/0 - அனந்தம்‌; 3/0 - அனந்தம்‌; 
கோடியைப்‌ பூஜ்யத்தால்‌ வகுத்தாலும்‌ இதே அனந்தம்தான்‌ 
ஈவு. 

வகுக்கிற எண்ணால்‌ ஈவைப்‌ பெருக்கினால்‌ வகுக்கப்‌ 
படும்‌ எண்‌ கிடைக்கவேண்டும்‌ என்பது கணித நியதி, 
16-28; அதாவது 8 % 2 = 16 இந்த நியதிப்படி, 

அனந்தம்‌ % 0 = 1 


அனந்தம்‌ X 0 - 2 


அனந்தம்‌ X 0 - 3 


இப்படி முடிவே இல்லாமல்‌ போய்ச்‌ கொண்டே இருக்‌ 

கிறது. ஒரே அனந்தமானது பூஜ்யத்தால்‌ தன்னை ஒன்று, 

இரண்டு, மூன்று, கோடி, பத்துக்கோடி என்று முடிவில்லா 
மல்‌ பெருக்கக்‌ கொண்டே போறது. 

௩... இந்த ஒரே அனந்தம்ஜின்‌ பிரம்மம்‌, இல்லாத வஸ்து 

. வான மாயைதான்‌ பூஜ்யம்‌. எது இல்லையோ அதுதானே 

ஸைஃபர்‌? மாயை என்றாலே அந்தச்‌ சொல்லுக்கு “எது. 


இல்‌ லயோ அது! என்றுதால்‌ i 


| 


1 
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வகுக்கப்படும்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு என்ன எண்ணிக்கை வேண்டு 
மானாலும்‌ தரலாம்‌. எந்த எண்ணிக்கை தந்தாலும்‌ அதை 
வகுப்பது பூஜ்யமான மாயையாகையால்‌ மாறாது. அனந்தப்‌ 
பிரம்மமே ஈவு ஆகறது. பிரபஞ்சம்‌ என்பது இவ்விதம்‌ எந்த்‌ 
எண்ணிக்கையை வேண்டுமானாலும்‌ பெறலாம்‌ என்கிற 
முறையில்‌ எல்லையற்றிருப்பதால்‌ அதுவும்‌ அனந்தமாகிறது. 
சிருஷ்டியில்‌ எத்தனை தினுசு? நம்‌ மனசும்‌ எத்தனை தினுசுக 
ளில்‌ ஓடுகிறது? இவற்றிற்கு முடிவே இல்லை. அனந்தம்‌ 
தான்‌. முதலில்‌ சொன்ன உபநிஷத்‌ மந்திரத்தில்‌ பிரம்மத்தைப்‌ 
பூரணம்‌ என்று சொன்னபோது, அது மாறாத அனந்தம்‌ 
என்றும்‌, பிரபஞ்சத்தைப்‌ பூரணம்‌ என்கிறபோது. அது மாறிக்‌ 
கொண்டேயிருப்பதில்‌ அனந்தம்‌ என்றும்‌ அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 

மாறிக்‌ கொண்டேயிருக்க வஸ்து சத்தியமாக இருக்க 
முடியாது. ஒன்று, இரண்டு, மூன்று, கோடி, பத்துக்கோடி 
என்று அதற்கு நாம்‌ மதிப்புத்‌ தந்தாலும்‌, உண்மையில்‌ அது 
அசத்தியம்தான்‌--இல்லாத வஸ்துதான்‌- அதாவது பூஜ்யம்‌ 
தான்‌. “எந்த எண்ணைப்‌ பூஜ்யத்தால்‌ பெருக்கனாலும்‌ வருகிற 


- விடை பூஜ்யம்தான்‌' என்ற கணித நியதியை இங்கே எடுத்துக்‌ 


கொள்ள வேண்டும்‌. அனந்தம்‌ (பிரம்மம்‌) மாயை (0)-1; 
2;3.. என்றெல்லாம்‌ மேலே உபசாரமாகச்‌ சொன்னாலும்‌, 


உண்மையில்‌ அனந்தத்தை மாயையால்‌ பெருக்கிக்‌ கிடைக்‌ : 


இற பிரபஞ்சமும்‌ மாயா மயமான பூஜ்யம்தான்‌ .எனலாம்‌. 


அனந்தமாக இருக்கிற பிரம்மம்‌ ஒன்றே சத்தியம்‌ என்கி. 


றது அத்வைதம்‌; அனந்தமாகத்‌ தெரிகிற பிரபஞ்சமும்‌ சத்தி. 


யம்‌ என்கிறது துவைதம்‌; பிரம்மம்‌, பிரபஞ்சம்‌ என்ற 
பேதமில்லாமல்‌ எல்லாமே சூனியம்‌, பூஜ்யம்‌, மாயை என்கி 
றது பெளத்தம்‌. அதாவது, பிரம்மம்‌ என்பது: சத்தியம்‌ என்று 


சொல்வது அத்வைதம்‌; எல்லாம்‌ மாயை என்பதோடு நிற்கி 
றது பெளத்தம்‌; பிரபஞ்சத்தை சத்தியமாகச்‌ சொல்றது. ' 


த்வைதம்‌. 


- 
3 


*ர ட 


116 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


பிரம்மம்‌ % மாயை - பிரபஞ்சம்‌ என்று நாம்‌ மேலே 
கண்ட ஒqபation சூத்திரத்தை, 


எ 
I அத்வைதம்‌ X பதம ப துவைதம்‌ என்று சொல்ல i 
லாம்‌. அல்லது, | 


துவைதம்‌ * பெளத்தம்‌ - அத்வைதம்‌ எனலாம்‌. 


ஆசார்யர்கவின்‌ ஆக்ஞை 
்‌ ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்களின்‌ பெயரில்‌ வந்துள்ள 
பீடங்களில்‌ இருக்கிற எங்களுக்கு, அவர்‌ இட்டுள்ள முக்கிய 
மான ஆக்ஞை என்னவெனில்‌, நாங்கள்‌ எப்போதும்‌ ஈசுவர 
தியானம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. மற்றவர்களையும்‌ தியானம்‌ 
செய்யுமாறு பண்ண வேண்டும்‌ என்பதே. ஈசுவர தியானம்‌ 
என்பது எதற்கு? அந்த ஈசுவரன்தான்‌ நாமாக ஆகியிருக்கிறார்‌. 
அதாவது நம்முடைய நிஜ ஸ்வரூபம்‌ அவரேதானென்று 
கண்டுபிடித்துக்‌ கொள்வதுதான்‌ லட்சியம்‌. நாம்‌ என்ன 
வென்று எப்படிக்‌ கண்டுபிடித்துக்‌ கொள்வது? தெரியவில்‌ 
லையே என்றால்‌, ஈசுவரன்‌ என்று சகல கல்யாண குண 
நிலையனாக ஒருத்தனைச்‌ சொல்கிறோமே அவனைத்‌ தியா 
-னித்துக்‌ கொண்டிருந்தாலே போதும்‌. அவனும்‌ நாமும்‌ ஒன்று 
என்பதால்‌, அவனே நமக்கு நம்முடைய -அவனுடைய-- 
நிஜ ஸ்வரூபத்தை அநுக்கிரகித்து விடுவான்‌. அப்படி: நாமும்‌ 
அவனும்‌ ஒன்றாகிறபோது ஸகல குணங்களும்‌ போய்‌ நிர்கு 
ணமாகிவிடும்‌. 


குழந்தைகளைப்‌ பள்ளிக்கூடத்துக்கு அனுப்புகிறோம்‌. 
அவர்கள்‌ சரியாக நடக்காவிட்டால்‌ உபாத்தியாயர்‌ உபயோக 
மில்லை என்கிறோம்‌. அப்படியே நீங்கள்‌ சரியாக நடக்கா 
விட்டால்‌ உங்களுக்கு “குரு” என்று சொல்லப்படும்‌ நான்‌ 
உபயோகமில்லை என்று அர்த்தம்‌. 

ஒருவனைக்‌ கவனித்து நல்வழிப்படுத்துறெ பொறுப்பு , 
இன்னொருத்தருக்கு இருக்கும்போது, அந்த ஒருவன்‌ தப்புச்‌ 
செய்தால்‌, அந்தத்‌ தப்பு அவனை நல்வழிப்படுத்தாதவரையே 


பதத 


ax 
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சேரும்‌. “குடிகள்‌ செய்யும்‌ பாபம்‌ அரசனைச்‌ சேரும்‌; மனைவி 

யின்‌ பாபம்‌ கணவனைச்‌ சேரும்‌; சிஷ்யனின்‌ பாபம்‌ குருவைச்‌ | 

சேரும்‌' என்று நீதி சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது. சாதாரணமாக 

| குரு என்றால்‌ ஒரு சில சிஷ்யர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ 1 
| செய்கிற சிறிதளவு பாபம்‌ குருவிடம்‌ சேரும்‌. ஒருவர்‌ | 
| ஜகத்குரு என்றால்‌ அவரிடம்‌ எத்தனை பாபம்‌ வந்து சேரும்‌? 

உலகின்‌ அத்தனை பாபமும்‌ வந்து சேரும்‌. ப 

பாபம்‌ நீங்க ஒரே வழி பகவத்‌ தியானம்தான்‌. இதனால்‌, 

| தான்‌ பகவத்பாதாள்‌, ''ஜனங்களைத்‌ இயானத்தில்‌ ஈடுபடுத்‌ 
ந கள்‌. அவர்கள்‌ தியானம்‌ செய்யாவிட்டால்‌ அவர்களுக்கா 
கவூம்‌ சேர்த்து நீங்கள்‌ தியானம்‌ பண்ணுங்கள்‌” என்று 
1 ஆக்ஞை செய்திருக்கிறார்‌. அந்தக்‌ கடமையைச்‌ செய்ய 
| இ) என்னால்‌ முடிந்த மட்டும்‌ பிரயத்தனம்‌ செய்து வருகிறேன்‌. 
ஷி உங்கள்‌ எல்லோருக்காகவும்‌ தியானம்‌ செய்ய முயலுகிறேன்‌. 
1. ஆனால்‌ நீங்களும்‌, அவரவர்களே எவ்வளவுக்கெவ்வளவு 
ம்‌ தெய்றீர்களோ அவ்வளவுக்கு என்‌ பாரம்‌ குறை 


த்தமாவதற்காக, பழைய பாப கர்மப்‌ பலனைத்‌ 
ங்கிக்‌ கொள்வதற்காக, புதிய பாபம்‌ செய்யாம்‌ஃ ருப்பதற்‌ 
h காக, எல்லோரும்‌ முடிந்த மட்டும்‌ இயானம்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌. உறுதியான சங்கற்பம்‌ இருந்தால்‌ காலம்‌ கிடைக்காமல்‌ 
ர - ப்‌ 
போகாது. அநாவசிய வம்பிலும்‌, நியூஸ்‌ பேப்பர்‌ விமரிசனத்‌ 
திலும்‌ செலவாகிற காலத்தை 'மட்டுப்படுத்தினால்‌ நித்திய 
.... சிரேயஸைத்‌ தருகிற தியானத்துக்கு வேண்டிய அவகாசம்‌ 
..... நிச்சயம்‌ கிடைக்கும்‌. தியானம்‌ செய்வதே வாழ்க்கையின்‌ 
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வில்லை என்று கோபித்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது. அன்போடு 
அவர்களுக்குப்‌ படும்படி சொல்ல வேண்டும்‌. அன்போடு 
சொன்னால்‌ எப்படிப்பட்ட மனமும்‌ கரையும்‌. 


“தியானம்‌ செய்யுங்கள்‌; மற்றவர்களைச்‌ செய்யச்‌ சொல்‌ 
லுங்கள்‌”': என்று பகவத்பாதாள்‌ எங்களுக்கு இட்ட ஆக்ஞை 
யைத்‌ தெரிவித்தேன்‌. உங்களைத்‌ தியானம்‌ பண்ணுமாறு 
செய்கிறேனோ இல்லையோ, “தியானம்‌ செய்யுங்கள்‌' என்ற 
ஆதி ஆசாரியாள்‌ ஆக்ஞையைத்‌ தெரிவித்த அளவுக்காவது 
என்‌ கடமையைச்‌ செய்தவனாகிறேன்‌. அதைச்‌ சொல்லும்‌ 
பாக்கியம்‌ எனக்கு உங்களால்‌ கிடைத்தது. ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌ 
எதைச்‌ சொல்ல ஆக்ஞை செய்தாரோ, அதைக்‌ கேட்கும்‌ 
பாக்கியம்‌ உங்களுக்குக்‌ இடைத்திருக்கிறது. உங்களால்‌ என்‌ 
கடமையில்‌ ஒரு பங்கையேனும்‌ செய்த லாபத்தை அடைந்‌ 
தேன்‌. நீங்களும்‌ ஆத்ம லாபத்துக்கான உபாயத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டீர்கள்‌. நமக்குள்‌ பரஸ்பர லாபம்‌ உண்டாயிற்று. 

இதை நன்றாக மனஸில்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டு பூரண 
லாபம்‌ பெறுங்கள்‌. இந்த ஜன்மா முடிறெபோது, ““அப்‌ 
பாடா, பிறவி எடுத்ததன்‌ பலனை அடைந்து விட்டோம்‌. 
இனி பயமில்லாமல்‌ போய்ச்‌ சேரலாம்‌? என்று உறுதியும்‌ 
திருப்தியும்‌ பெறுகிற அளவுக்கு நல்ல மார்க்கத்தில்‌ நாம்‌ 
செல்லப்‌ பரமேசுவரன்‌ எல்லோருக்கும்‌ பூரண அநுக்கிரகம்‌ 
புரிவானாக! 

மனம்‌ கெட்டுப்போய்‌ எவ்வளவோ பாபம்‌ செய்திருக்கி 
றோம்‌. குழந்தையாக இருந்ததிலிருந்து ஈசுவர தியானம்‌ 
செய்திருந்தால்‌ இவ்வளவு நாள்‌ எவ்வளவோ பாபம்‌ போயி 
ருக்கும்‌. இப்பொழுதோ மேலேயும்‌ பாபத்தைச்‌ சம்பாதித்துக்‌ 


. கொண்டிருக்கிறோம்‌. எத்தனை நாட்கள்‌ ஈசுவர சரணாரவிந்த 


தியானம்‌ செய்கிறோமோ அவ்வளவு நாட்களும்‌ நம்முடைய 
பிறவிப்‌ பயனை நாம்‌ அனுபவித்தவர்களாகிறோம்‌. இந்த 
ஜன்மத்தை எடுத்ததற்குப்‌ பலன்‌ அதுதான்‌. 


புசு 
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“நாம்‌ எவ்வளவு நாழிகை தியானம்‌ பண்ணுகிறோம்‌ 
என்று அவரவரும்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே கேட்டுக்‌ கொள்ள 


வேண்டும்‌. தினந்தோறும்‌ பல காரியங்களைச்‌ செய்து வருதி 
றோம்‌. ஆனாலும்‌ ஈசுவரத்‌ தியானம்‌ மிகவும்‌ கொஞ்சந்தான்‌ 
செய்திருப்போம்‌. வம்பு, வீணில்‌ செலவான காலமெல்லாம்‌ 
ஈசுவரத்‌ தியானத்தில்‌ செலவழித்திருப்போமானால்‌ இப்பொ 
முது பாப மூட்டைக்குப்‌ பயப்பட வேண்டாம்‌: இப்பொழுது 
மூட்டை வரவர ஏறிக்கொண்டே இருக்கிறது. நாம்‌ பூலோகத்‌ 
தில்‌ வந்துவிட்டோம்‌. இனி யாராக இருந்தாலும்‌ போயாக 
வேண்டும்‌; இதுவரை இந்த லோகமானது அழுக்கை ஏற்றிக்‌ 
கொள்வதற்கே இடமாக இருந்துவிட்டது. இப்படியிருந்தது 


போதும்‌. இனிமேல்‌ இது அழுக்கை அலம்புகிற இடம்‌ என்று ' 


ஆக்கிக்‌ கொள்வோம்‌. தேஹம்‌, மனசு, சாஸ்திரம்‌, க்ஷேத்தி 
ரம்‌, தீர்த்தம்‌ முதலிய பல செளகரியங்கள்‌ இந்த உலகில்தான்‌ 
இருக்கின்றன. நாம்‌ வாக்கினாலும்‌ மனத்தினாலும்‌ கைகால்‌ 
முதலியவற்றாலும்‌ பாபம்‌ செய்து இருக்கிறோம்‌. அந்தப்‌ 
பாபங்களையெல்லாம்‌ வாக்கையும்‌, மனசையும்‌, அவீயங்க 
ளையும்‌ கொண்டே புண்ணியம்‌ செய்து கரைத்துவிட வேண்‌ 
டும்‌. நாம்‌ இந்த உலகை விட்டுப்‌ போவதற்குப்‌ “பாப 
மூட்டை இல்லை: என்று சொல்லும்படி செய்து கொண்‌ 
டால்‌, அப்புறம்‌ பஞ்சைப்போல்‌ ஆனந்தமாகப்‌ பறந்து போக 
லாம்‌. எங்கிருந்து புறப்பட்டோமோ அங்கேயே போய்ச்‌ 
சேர்ந்து விடலாம்‌. அப்புறம்‌ மாறாத ஆனந்தமாகவே இருக்க 
லாம்‌. “பாபிகளையும்‌ பரமாத்மாவாக்குறெவர்‌' என்று 
கன்னட பாஷையில்‌ நம்‌ ஆசார்யாளைப்‌ பற்றி ஒரு வசனம்‌ 
இருக்கிறது. துராத்மா என்று நாம்‌ சொல்திறவனும்‌ அந்தப்‌ 


- பரமாத்மாவைத்‌ தவிர வேறில்லை என்று சொல்லி அந்த 


லையை இவன்‌ அடைவதற்கு ஆசார்யாள்‌ படிக்கட்டுப்‌ 
-டுக்‌ கொடுத்திருக்கறார்‌ 


கதா 


ர 


அவல்‌... அற ஹி த, 


தர்மமே தலைகாக்கும்‌ 


புத்தாண்டு பிறக்கப்‌ போவதற்கு அறிகுறியாக இயற்கை 
அன்னை தனது மர வர்க்கங்களின்‌ அரசிளங்‌ குழந்தைகளான 
அரசையும்‌ வேம்பையும்‌ .முதலில்‌ அடியோடு இலையுதிரச்‌ 
செய்கிறாள்‌. பிறகு பச்சைத்‌ துளிர்களைத்‌ தழைக்க வைக்கி 
றாள்‌. 


அரசுக்கும்‌ வேம்புக்கும்‌ கல்யாணம்‌ செய்து அதனடியே. 
விநாயகரையும்‌ நாகராஜனையும்‌ பிரதிஷ்டை செய்வது 
தொன்று தொட்ட வழக்கு. பனிக்‌ காலத்துக்குப்பின்‌ இலை 
உதிரும்போது இந்த மரங்களைப்‌ பார்த்தால்‌ இலையே 
இருக்காது. பிள்ளையாரும்‌ நாகராஜனும்‌ மரத்தின்‌ நிழற்‌ 
குடையில்லாமல்‌ வெளிச்சம்‌ தங்கள்மேல்‌ படுகிற மாதிரி 
இருப்பார்கள்‌. இது, இம்மாதிரி ஆகாசம்‌ பார்க்க சுக 
உஷ்ணமான சூரிய வெளிச்சத்தை ஆனந்தமாக அநுபவிக்றெ 
பருவ காலமாகவே இருக்கிறது. மழையிலே குடை வேண்‌ 
டும்‌. கொளுத்துகிற வெயிலில்‌ குடை வேண்டும்‌. கடும்பனிக்‌ 
காலத்திலும்‌ இராவேளையில்‌ சூரியன்‌ இல்லாதபோது ஆகா 
சம்‌ பார்க்க உட்கார்ந்திருக்க முடியாது. ஆனால்‌ அத்தனை 
பனியில்லாத இந்த இலையுதிர்‌ காலத்தில்‌-சிவராத்திரியோடு 
குளிர்‌ “சிவ சிவா” என்று போய்விடும்‌ என்பார்கள்‌. அப்படிப்‌ 
பட்ட காலத்தில்‌ ஸுக: உஷ்ணமாகச்‌ சூரியன்‌ இருக்கிற 
காலத்தில்‌, பகல்‌ இராப்பொழுது இரண்டிலும்‌ ஆகாசம்‌ 
பார்க்க உட்கார்ந்திருக்கலாம்‌. இதை உணர்த்துகிறது 
போலவே இயற்கையன்னை இந்தப்‌ பருவத்தில்‌ விக்நேசுவர 
ருக்கும்‌ நாகராஜனுக்கும்‌ சூரிய பூஜை செய்கிற மாதிரி மேலே 
இருக்கிற அரசு, வேம்பு மரங்களின்‌ இலைகளை உதிர்த்‌ 


பரட்‌ அப தட்ட 
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விடுகிறாள்‌. நாகராஜனை ஸுப்ரம்மண்ய ஸ்வாமி என்றே 
சொல்லலாம்‌. தெலுங்கர்கள்‌ ஸுப்ரம்மண்யர்‌, பாம்பு இரண்‌ 
டையும்‌ 'சுப்பராயுடு' என்றே சொல்கிறார்கள்‌. ஷஷ்டியில்‌ 
நாகராஜ பூஜை செய்கிற வழக்கம்‌ நம்‌ தமிழ்‌ தேசத்திலும்‌ 
பிராசீனமாக இருந்து வந்திருக்கிறது. ஆதி தம்பதிகளின்‌ 
முதல்‌ குழந்தைகளான பிள்ளையார்‌, குமாரஸ்வாமி இரண்டு 
பேருக்கும்‌ இயற்கையன்னை 'காட்டுகிற பரிவு, பார்வதீ 
பரமேசுவரர்களின்‌ குழந்தைகளான நம்‌ அத்தனை பேரிடமும்‌ 
காட்டுகிற அன்புக்கு அடையாளமாக இருக்கிறது. 


அது நிறைந்த பரிவாக இருக்கிறது. இப்போது சுகோஷ்‌ 

ஆ. ணமாக மித வெப்பமாக இருப்பதால்‌ இவர்களை இப்படிச்‌ 

இ சூரிய ஒளியில்‌ உட்கார்த்தி வைத்திருந்தாலும்‌, வஸந்த காலம்‌ 

்‌ வந்தவுடன்‌, சூரியன்‌ கொஞ்சம்‌ உக்ரமானவுடன்‌, அது அவர்‌ 

த: களை உபத்திரவப்‌ படுத்தக்‌ கூடாது என்றெ கரிசனம்‌ இயற்‌ 

கையன்னைக்கு வந்து விடுகிறது. சூரியன்‌ கடுமையாகும்‌ 

்‌ காலத்தில்‌ துளிர்கள்‌ தழைத்துப்‌ பசுங்குடை பிடிக்கிறாள்‌. 

5 ஜு இலையுகிர்ப்பது, துளிர்ப்பது எல்லாம்‌ இயற்கை; லோக 
ட .... நியதி; அவை யுகாந்தரங்களாக மாறாமல்‌ நடப்பவை. 


பிரபஞ்சத்தில்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ இப்படித்தான்‌ நடக்க 
வேண்டும்‌ என்று நியதி இருக்கிறது. அப்படி அவை நியதிப்‌ 
படி நடப்பதால்தான்‌ உலக வாழ்க்கை நடக்க முடிகிறது. 
இல்லாவிட்டால்‌ எல்லாம்‌ நெறிகெட்டுப்‌ போய்விடும்‌. அதா 
வது லோகத்திலுள்ள சமஸ்த ஜீவராசிகளும்‌ செளக்கியமாக 
வாழவேண்டும்‌ என்கிற அன்பான எண்ணத்திலேயே அவை 
- ஒன்றோடொன்று ஒத்துப்‌ போவதற்காக இப்படி ஒவ்வொன்‌ 
றுக்கும்‌ ஒரு தர்மம்‌, நியதி (12) ஈசுவரனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டி 
"க்கிறது. தன்‌ குழந்தைக 
ல்‌ ம்‌ ப்பாற்ற 6 


வயில்‌ படாமல்‌ மழை 
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இந்த அன்பைப்பெற நமக்கு யோக்யதாம்சம்‌ வேண்‌ 
டாமா? வேண்டும்‌. மரத்துக்கும்‌ மட்டைக்கும்‌ இருக்கிற 
நியதி நமக்கும்‌ உண்டு. லோக க்ஷமத்துக்காக அதை நாம்‌ 
நடத்திக்‌ காட்டுகிற போதுதான்‌ ஈசுவரனின்‌ அன்பைப்‌ பெற 
பாத்தியதை கேட்கலாம்‌. மனிதனுக்காக 'உள்ள இந்த நிய 
திக்கே தர்மம்‌ என்று பெயர்‌. இந்த நியதியை மீறவும்‌ 
மனிதனுக்கு மூளையைத்‌ தந்து ஸ்வாமி விளையாட்டுப்‌ 
பார்க்கிறார்‌. அந்த மூளையை வைத்துக்‌ கொண்டு இவனும்‌ 
எதை எதையோ செளக்கியமாக நினைத்துக்‌ கொண்டு, ' 
அவற்றுக்காக அலைகிறான்‌. இதில்‌ தனக்கான தர்மத்தையும்‌ 
மீறுகிறான்‌. .ஆனால்‌ இறுதியில்‌ செளக்கியத்தைத்‌ தருவது 
தர்மமே. 


' ஏதோ ஒன்று உலக மக்கள்‌ எல்லோரையும்‌ ஏதோ ஒரு 
விதத்தில்‌ இந்த தர்மத்தின்‌ இசையில்‌ திருப்பிக்‌ கொண்டுதான்‌ 
வந்திருக்கிறது. இதனால்தான்‌ சகல தேசங்களிலும்‌ மனிதன்‌ 
தன்னுடைய பெளதிகத்‌ தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்வதோடு 
மட்டும்‌ நிற்காமல்‌ வேறு சில “விசித்திரமான காரியங்களைச்‌ 
செய்து வருகிறான்‌. ஒருவன்‌ சிலுவை என்று ஒன்றை 
வைத்துக்கொண்டு பைபிள்‌ சொல்கிறான்‌. இன்னொருவன்‌ 
“நமாஸ்‌: செய்கிறான்‌. வேறொருவன்‌ விபூதியைக்‌ குழைத்துப்‌ 
பூசிக்கொள்கிறான்‌. இன்னொருவன்‌ நாமக்கட்டியைக்‌ 
குழைத்துப்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிறான்‌. இவற்றால்‌ நேருக்கு 
நேர்‌ எந்த பெளதிகப்‌ பலன்‌ தெரியாவிட்டாலும்‌ தலைமுறை 
தத்துவமாக இவற்றை மனித சமுதாயம்‌ பின்பற்றி வந்திருக்க 
றது. ஏன்‌ இப்படிச்‌ செய்திருக்கிறது? 

உலக வாழ்வுக்கு மனிதன்‌ பணமும்‌ பொருளும்‌ சேர்த்‌ 
தான்‌. அன்றைய தேவையோடு போதாது என்று எதிர்‌ 
காலத்துக்காகவும்‌ பொருளீட்டினான்‌. 'எதிர்காலம்‌' என்கிற . 
போது அது எத்தனை வருஷம்‌ என்ற கேள்வி வந்தது. 
எப்படியிருந்தாலும்‌ ஒருவன்‌ ஆயிரம்‌ பதினாயிரம்‌ வருஷம்‌ 
இருக்கப்‌ போவதில்லை என்று தெரிந்தது. ஒரு மநுஷ்யனின்‌ 
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ஆயுள்‌ உள்ளவரைக்கும்‌, அந்த மநுஷ்யனின்‌ சந்ததிக்கும்‌ 
தேவைப்படுகிற சொத்தைத்‌ தேடினான்‌. 


இந்த மநுஷ்ய ஆயுள்‌ முடிந்தபின்‌ அவன்‌ என்ன ஆடி 
றான்‌ என்ற கேள்வி வந்தது. இந்த உடம்பு போனதோடு 
மநுஷ்யனும்‌ போய்விடவில்லை என்று அந்தந்த தேசத்திலும்‌ 
தோன்றிய மகான்கள்‌ கண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ இந்த உடம்புக்கா 
கத்‌ தேடிய பணமும்‌ பொருளும்‌ உடம்பு போனபின்‌ அந்த 


- மநுஷ்யனுக்குச்‌ சிறிதும்‌ , பிரயோஜனம்‌ இல்லை என்று 


கண்டார்கள்‌. உடம்பு போனபின்‌ உயிர்‌ நல்ல கதி அடைவதற்‌ 
குச்‌ செய்யவேண்டியது எதுவோ அதை அந்த மகான்கள்‌ 
கண்டார்கள்‌. பல தேசங்களில்‌ பலவிதத்தில்‌ வழி கண்டார்‌ 


கள்‌. சிலுவை, நமாஸ்‌, விபூதி, திருமண்‌ எல்லாம்‌ இப்படி 
வந்தவையே. ் 


லோகம்‌ முழுவதையும்‌ பகவானுடையதாகப்‌ பார்த்து, 


அதற்கேற்ப எப்படி நடக்க வேண்டுமோ அப்படி நடப்பதே ம்‌ 


மநுஷ்யர்களின்‌ தர்மம்‌. தனீக்கென்று மட்டும்‌ இவன்‌ செய்து 
கொள்கிற காரியங்கள்‌ இவனை அதர்மதத்தில்தான்‌ தள்ளும்‌. 
எனவே, 
குறைக்க வேண்டும்‌. இவனுக்கு ஈசுவரனின்‌ நினைப்பை 
உண்டாக்கி, அவனுடைய உடைமையே உலகமெல்லாம்‌ 
என்ற அறிவை ஏற்படுத்த வேண்டும்‌” என்ற அடிப்படையில்‌ 
தான்‌ சகல மதங்களும்‌ உண்டாகியிருக்கின்றன. 'உன்‌ ஆசைப்‌ 
படி நடந்துகொண்டு உனக்கென்றே சொத்து சேர்த்துக்கொள்‌' 
என்று சொல்கிற மதம்‌ எதுவுமே இல்லை. தன்னை முக்கிய 
மாக க்கக்‌ கொள்கிற வரையில்‌ இவன்‌ சுயநலத்துக்குரி 


இப்போது இவனுக்கு இருக்கிற சுயநலத்தைக்‌ 2 
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தர்மத்தில்‌ ஈடுபடுத்தி விடுவான்‌ என்பதால்‌ பக்தியையே 
பெரும்பாலான மதங்கள்‌ முக்கியமாக வைத்திருக்கின்றன. 


ஆனாலும்‌ கடவுள்‌ என்று ஒரு தத்துவம்‌, அதனிடம்‌ 
பக்தியில்‌ மனசைத்‌ தோய்க்க வேண்டும்‌ என்று மட்டும்‌ 
சொல்லிவிட்டால்‌ சாமானிய . ரீதியில்‌ அதைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு ஸ்திரமாக நிற்க முடியவில்லை. பக்தியையும்‌ 
காரிய ரூபத்தில்‌ காட்டுவது என்றாலே சாதாரண ஜனங்களால்‌ 
முடிகிறது. இதற்காகத்தான்‌ ஒவ்வொரு மதத்திலும்‌ சடங்கு 
கள்‌-சந்தியாவந்தனம்‌, ப்ரேயர்‌, நமாஸ்‌-எல்லாம்‌ வந்திருக்‌ 
தின்றன. லோக வாழ்க்கையில்‌ இருந்துகொண்டே இப்படி 
பக்தி செய்கிறபோது உலகில்‌ எப்படி நடப்பது இவனுக்கும்‌ 
தர்மம்‌ என்பதை மதங்கள்‌ சொல்கின்றன. “எல்லோரிடமும்‌ 
அன்பாக இரு; தியாகம்‌ பண்ணு; சேவை பண்ணு! என்று 
இப்படியெல்லாம்‌ அத்தனை மதங்களும்‌ சொல்கின்றன. 
இப்படி இவன்‌ வாழ்க்கை . நடத்தி விட்டால்‌ அப்புறம்‌ 
உடம்பு போனபின்‌ உயிரானது அந்தக்‌ கடவுளிடமே போய்ச்‌ 
சேர்ந்துவிடும்‌. இதை ஒரு ஸித்தாந்தம்‌, அத்வைதமாகக்‌ 
கடவுளுக்கு வேறில்லை என்று அதுவாகவே ஆகிவிடுவது 
என்று சொல்லும்‌: இன்னொன்று அவரிடம்‌ போய்‌ சேவை 
செய்துகொண்டே அவரது கிருபையைப்‌ பெற்று ஆனந்தமாக 
இருப்பது என்று சொல்லும்‌. முடிவான அந்த நிலையைப்‌ 
பற்றி இப்போது நாம்‌ சண்டை போட்டு மண்டை உடைத்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டாம்‌ 'ஏதோ ஒரு வழியில்‌ கடவுளை 
அடைந்து விடுகிறோம்‌. அதற்கப்புறம்‌ இந்த லோக வாழ்க்‌ 
கையில்‌ நமக்கு ஏற்படக்கூடிய துக்கங்கள்‌, கஷ்டங்கள்‌, 
ஏமாற்றங்கள்‌, தோல்விகள்‌ எதுவும்‌ அடியோடு இல்லை; 
நீங்காத, நிறைவான ஆனந்தம்‌ மட்டுமே இருக்கும்‌” என்று 
தெரிந்து கொண்டால்‌ இப்போதைக்குப்‌ போதும்‌. 

அப்படிப்‌ பரமாத்மா நம்மைத்‌ தம்மிடம்‌ அழைத்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டுமானால்‌ நாம்‌ லோகத்துக்கும்‌, அவருக்கும்‌ 
ஆற்ற வேண்டிய கடமைகளை வழுவில்லாமல்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. இந்தக்‌ கடமைகள்தாம்‌ நமக்கான தர்மம்‌. அத 


| 


i = 
| 128 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ \ 
| வாது உடம்பு உள்ளபோதும்‌, உடம்பு போன பிற்பாடும்‌ 

| "நன்மை பயப்பதே தர்மம்‌. உடம்பு போனபின்‌ கைகால்‌ 

| முதலிய அவயவங்கள்‌ இல்லை. எனவே, உடம்பு இருக்கும்‌ 
போதே அது போன பிற்பாடு நற்கதி பெறவேண்டியதற்கான 
தர்ம காரியங்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. நாம்‌ போனபின்‌ 
பிறர்‌ நலனுக்காக ஆயுள்‌ இன்ஷூரன்ஸ்‌ செய்துகொள்வதை 
விட இது முக்கியம்‌. ஆயுள்‌ போன பிற்பாடு நமது நலனுக்கே 
நிரந்தர இன்ஷ-ரன்ஸாக இருப்பது தர்மமே. இப்போது 
ஆயுள்‌ இன்ஷூரன்ஸ்‌ (185 insurance) என்று ஒன்றைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌; தர்மமே ஆயுள்‌ போன பிற்பாடும்‌ நன்மை 
பயக்கிற லீசா [££ ஈ6பா8ா06. ஆயுள்‌ உள்ளபோதும்‌ அதே 
தர்மம்‌ சாந்தியும்‌ செளக்கியமும்‌ தருகிறது. 


எந்த தர்மத்தை நாம்‌ அனுஷ்டிப்பது என்ற குழப்பமே 
வேண்டாம்‌. பல காலமாகப்‌ பெரியவர்கள்‌ பரம்பரையாக. : 
ர்‌ அநுஷ்டித்து வந்த தர்மத்தில்‌ நாம்‌ ஊறியிருக்கிறோம்‌. அநுப 
டி வத்தில்‌ அவர்கள்‌ நித்திய செளக்கியத்தை அடைந்திருக்கிறார்‌ | 
i கள்‌. இந்தத்‌ தலைமுறையில்‌ நாம்‌ ஓயாத அதிருப்தியோடு 
கிளர்ச்சி, (0ஊ௦ற5ீர௮oற) என்று செய்கிற மாதிரி இல்லாமல்‌, 
அவர்கள்‌ நிம்மதியாக நிச்சிந்தையாக இருந்தார்கள்‌ என்று 
நிச்சயமாகத்‌ தெரிகிறது. எனவே, அந்த தர்மத்தை நாம்‌ 
கடைப்பிடித்தால்‌ போதும்‌. நாமாக ஒன்றைப்‌ புதிதாகப்‌ 
பண்ணிப்‌ பிடித்துக்கொண்டால்‌ வீண்‌ சிரமம்தான்‌. அதி 
நல்லதாயிருக்குமா கெடுதலாயிருக்குமா என்று நமக்கே 
ஓயாத சந்தேகமாக இருக்கும்‌. ஆதலினால்‌ முன்பே பெரிய 
வர்கள்‌ அனுஷ்டித்து, நமக்கென்று ஏற்பட்டுள்ள தர்மத்தைக்‌ 
கைக்கொள்வதே நல்லது. 


மதலை ன குட்‌ 


வாற ணு தையா? 


தாகம்‌ 
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டால்‌ முடிவில்‌ கசந்துபோகும்‌. கசப்பென்று வெறுப்படைய 


வேண்டாம்‌. கசப்பையே இயற்கை அன்னையின்‌-அல்லது 
தர்மநியதியின்‌- மருந்தாக எதிர்கொண்டு வரவேற்போம்‌. அத 
னால்‌ போகப்போக முடிவில்‌ எந்த அநுபவத்தையுமே இத்திப்‌ 
பாக எண்ணுகிற மனப்பான்மை உண்டாகும்‌. 


ஸ்ரீ.ராமனுக்கு வனவாசத்தில்‌ ஏற்பட்ட கஷ்டம்‌, ஆபத்து 
எல்லாம்‌ பெரியவை. ஊருக்குப்‌ போகும்‌ குழந்தைக்குத்‌ 
தாயார்‌ கட்டுச்சாதம்‌ கொடுப்பதுபோல்‌, ராமன்‌ வனவாஸம்‌ 
செல்லும்போது கெளஸல்யையும்‌ செய்தாள்‌. “பதினான்கு 
வருஷம்‌ கெடாமலிருக்கும்‌ பக்ஷணம்‌ எது? குழந்தைக்கு 
எதைத்‌ தரலாம்‌?' என்று நிரம்ப ஆலோசித்தாள்‌ கெள 
ஸல்யை. பிறகு நிரந்தர பக்ஷ்ணமான தர்மத்தைத்தான்‌ கட்டிக்‌ 
கொடுத்தாள்‌. 


“ராகவா! தைரியத்துடனும்‌ நியமத்துடனும்‌ நீ பாதுகாக்‌ 
கும்‌ தர்மமே உன்னைப்‌ பாதுகாக்கும்‌!” என்று சொல்லித்‌ 
தர்மத்தை. ராகவனுக்குத்‌ துணை அனுப்பினாள்‌. 


யம்‌ பாலயஸி தர்ம த்வம்‌ த்ருத்யா ச நியமேன ச! 
ஸ வை ராகவ சார்தால தர்மஸ்தவம்‌ அபிரக்ஷ்து ப 


தர்மமே இறுதியில்‌ ராமனுக்கு ஜயத்தைப்‌ பெற்றுத்‌ 
தந்தது. தர்ம மார்க்கத்தில்‌ ஒருவன்‌ இருந்தால்‌ பிராணிகள்‌ 
கூட, அவனை ஆதரிக்கும்‌; அதர்மத்தில்‌ விழுந்தால்‌ உடன்‌ 
பிறந்தவனும்‌ எதிரியாகிவிடுவான்‌ என்பதை ராமாயணம்‌ 
நிரூபிக்கிறது. ஸ்ரீ ராமனை வானரங்களும்‌ ஆதரித்தன. ராவ 
ணனையோ சகோதரன்‌ விபீஷணனும்‌ விட்டு விலகினான்‌. 


தர்மமே தலை காக்கும்‌. பத்துத்‌ தலை ராவணன்‌ 
விழுந்து நாசமாக, ஸ்ரீ ராமசந்திரமூர்த்தி விஜயராகவனாகத்‌ 
தலை நிமிர்ந்து நின்றதற்குக்‌ காரணம்‌ தர்மம்‌ தலைகாத்தது 
தான்‌. அவரவருக்கும்‌ முன்னோர்களால்‌ அநுஷ்டிக்கப்பட்ட 
தர்மமே ஒவ்வொரு மதமாயிருக்கிறது. இந்த தர்மத்தை ம 
அவரவரும்‌ தைரியமாக-நியாயமாகப்‌ பின்பற்றிச்‌ சாசுவத 
செளக்கியத்தைப்‌ பெறுவார்களாக! 


்‌ 1] தெ.கு.9 


பாப புண்ணியங்கள்‌ 


இந்த உலகில்‌ நாம்‌ எவருமே பாபியாக இருக்க விரும்ப 
வில்லை. ஆனால்‌ பாப காரியமே அதிகம்‌ செய்கிறோம்‌. 
நாம்‌ எல்லோருமே புண்ணிய பயன்‌ பெறத்தான்‌ விரும்புகி 
நோம்‌; ஆனால்‌ புண்ணிய காரியங்களைச்‌ செய்வதில்லை. 


“பாபம்‌ செய்ய யாருமே விரும்பவில்லை. ஆனாலும்‌, 
கிருஷ்ணா! அவனை எதுவோ பாபத்திலேயே பலாத்காரமா 
கத்‌ தூண்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறதே, அது என்ன?” என்று 
அர்ஜுனன்‌ பகவானைக்‌ கேட்டிறான்‌. 


“அதுதாண்டா அப்பா, ஆசை ஆசை என்பது”? என்று 
பகவான்‌ பதில்‌ சொன்னார்‌. 


ஆசையினால்‌ ஒன்றை அடைய முயல்கிறோம்‌. எப்படி 
யாவது அதை அடைந்துவிட வேண்டும்‌ என்பதால்‌-தர்ம 
அதர்மங்களைப்‌ புறக்கணித்து ' விடுகிறோம்‌. அந்த ஆசை 
நிறைவேறி விட்டால்‌ அதோடு இருப்தி உண்டாகிறதா? 
இல்லை. அக்னியில்‌ நெய்யை விட்டால்‌ அது அணைந்தா 
போகிறது? மேலும்‌ பெரிதாக. வளர்கிறது. அப்படியே ஓர்‌ 
.. ஆசை பூர்த்தியான மனஸில்‌ இன்னோர்‌ ஆசை பெரிதாக 
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பகவான்‌ தையில்‌ சொன்னார்‌. இதுவும்‌ ஆசையின்‌ விளைவு 
தான்‌. ்‌ 


அப்படியானால்‌ பாபம்‌ செய்யாதிருப்பதற்கு ஒரே வழி 
ஆசைகளை அழிப்பதுதான்‌. இதை எப்படிச்‌ செய்வது? நாம்‌ 
காரியம்‌ செய்யாமல்‌ இருக்க முடியாது. உடம்பு காரியம்‌ 
பண்ணாதபோதுகூட நம்‌ மனசு காரியம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டே 
தான்‌ இருக்கிறது. எதையாவது எண்ணிக்‌ கொண்டேயிருப்ப 
துதான்‌ மனஸின்‌ காரியம்‌. உடம்பு, மனசு ஆகியவற்றால்‌ 
இந்த இரு வகையிலும்‌ நாம்‌ செய்கிற அத்தனை காரியங்க 
ளும்‌ இப்போது நம்முடைய சொந்த ஆசை அபிலாஷைக 
ளையே. சுற்றிச்‌ சுற்றி வந்துகொண்டிருக்கின்றன. இதனா 
லேயே அவை நம்மை மேலும்‌ மேலும்‌ பாபத்திலே கொண்டு 
போய்த்‌ தள்ளிக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. அப்படியானால்‌ 
இனி காரியமே இல்லாமல்‌ சும்மாயிருந்து விடலாமா என்று 
பார்த்தால்‌, மநுஷ்ய ஸ்வபாவம்‌ நம்மை அப்படியிருக்க 
விடமாட்டேன்‌ என்கிறது. 


“தந்தையை அடக்கியே சும்மாயிருக்கின்ற திறம்‌ அரிது? 
என்று தாயுமான ஸ்வாமிகள்‌ சொன்னார்‌. உடம்பின்‌ காரியத்‌ 
தைக்‌: கொஞ்சம்‌ நிறுத்தினால்கூட சித்தத்தின்‌ காரியம்‌ நிற்க 
மாட்டேன்‌ என்கிறது. அது தான்‌ காரியம்‌ செய்வதோடு 
உடம்பையும்‌ காரியத்தில்‌ ஏவிவிடுகிறது. 


ஆசையை நேராக நிறுத்த முடியவில்லை. காரியத்தை 
யும்‌ நிறுத்த முடியவில்லை என்றால்‌ நமக்கு கதிமோக்ஷ்மே 
இல்லையா? இந்தப்‌ பிரச்னைக்கு (Problem) தீர்வே (Solution) 
்‌ இல்லையா? இருக்கிறது. அதாவது இப்போது நாம்‌ இருக்‌ 
இற நிலைமையில்‌ காரியத்தை அடியோடு நிறுத்திவிட 
வேண்டுமென்பதில்லை. ஆனால்‌ நம்‌ சொந்த ஆசைகளுக்கா 
கவே காரியம்‌ செய்து கொள்கிறோம்‌ என்ற நிலைமையை 
மாற்றி, நமக்கு லெளகிகமாக லாபம்‌ தராத காரியங்களில்‌ 
ஈடுபட வேண்டும்‌. லோகோபகாரமாகவும்‌, நமக்கே ஆத்‌ 
மார்த்தமாகப்‌ பலன்‌ தருவதாகவும்‌ இருக்கப்பட்ட காரியங்க 
ளில்‌. இறங்க வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்ட காரியங்களில்‌ 
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ருசியை உண்டாக்கி கொண்டு மேலும்‌ மேலும்‌ ஈடுபடுகிற 
போது, ஆசைகளும்‌ குறைந்து கொண்டே வருகின்றன; 
பாபம்‌ குறைகிறது; புண்ணியம்‌ ஏறுகிறது. அதாவது இப்‌ 
போது நாம்‌ செய்ய வேண்டியது என்னவென்றால்‌ ஆசையில்‌ 
லாமல்‌ காரியம்‌ செய்யப்‌ பழக வேண்டும்‌. ஆசையில்லாமல்‌ 
செய்வதுதான்‌ புண்ணிய காரியம்‌. 


நாம்‌ இப்போது நான்கு விதங்களில்‌ பாபம்‌ செய்கு 
றோம்‌. உடம்பால்‌ பல கெட்ட காரியம்‌; வாயால்‌ புரளிப்‌ 
. பேச்சும்‌ அசத்தியமும்‌; மனத்தினால்‌ கெட்ட நினைவுகள்‌; 
“பணத்தினால்‌ செய்கிற பாபத்தைச்‌ சொல்லவே வேண்டாம்‌. 


எந்த நான்கால்‌ பாவம்‌ செய்தோமோ, அந்த நான்கா 
லுமே புண்ணியம்‌ செய்யப்‌ பழக வேண்டும்‌. 


உடம்பைப்‌ பரோபகாரம்‌, பகவானைப்‌ பிரதக்ஷிணம்‌ 


செய்து நமஸ்கரிப்பது இவற்றில்‌ ஈடுபடுத்திப்‌ புண்ணியம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. 


வாயால்‌ பகவந்‌ நாமாவைச்‌ சொல்லிப்‌ புண்ணியம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌. 'சம்பாதுப்பதிலேயே பொழுதெல்லாம்‌ 
போய்விடுகிறது; இதற்கு அவகாசம்‌ இல்லையே” என்பீர்கள்‌. 
சம்பாதிப்பது கிருஹஸ்தர்களுக்கு அவசியம்தான்‌. ஆனால்‌ 
யோசித்துப்‌. பார்த்தால்‌ அதற்கே பொழுது முழுதும்‌ போய்‌ 
விடவில்லை என்று தெரியும்‌. வீண்‌ பேச்சு, பரிகாசம்‌, 
வேடிக்கை பார்ப்பது, நியூஸ்‌ பேப்பர்‌ விமரிசனம்‌ இவற்றில்‌ 
எவ்வளவு பொழுது வீணாநறெது? அதையெல்லாம்‌ பகவந்‌ 
_ நாமஸ்மரணையில்‌ செலவிடலாமே! இதற்கென்று தனியே ' 
ன பொழுது ஏற்படுத்திக்‌ கொள்ள முடியாவிட்டாலும்‌ பரவா 
யில்லை. காரியாலயத்துக்கு பஸ்ஸிலோ, ரயிலிலோ போகும்‌ 
போது பகவந்‌ நாமாவை ஜபித்துக்‌ கொண்டே போகலாமே! 
வராதே பதில்‌ ஒரு பைசாகூட பிற்பாடு உடன்‌ 


தில்‌ 


பகவந்‌ நாமா 
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மனசு பகவானின்‌ இடம்‌. அதைக்‌ குப்பைத்‌ தொட்டி 
யாக்கி இருக்கிறோம்‌. அதைச்‌ சுத்தப்படுத்தி மெழுக, 
பகவானை அமரவைத்து, நாமும்‌ அமைதியாக அமர்ந்துவிட 
வேண்டும்‌. தினமும்‌ ஐந்து நிமிஷங்களாவது இப்படித்‌ 
தியானம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. லோகமே முழுகிப்போனாலும்‌ 
நிற்காமல்‌ நடக்க வேண்டிய காரியம்‌ இது. ஏனெனில்‌ 
லோகம்‌ முழுகும்போதும்‌ : நமக்குக்‌ கைகொடுப்பது 
இதுதான்‌. 

பணத்தைக்‌ கொண்டு பகவானுக்காகவும்‌ ஏழைகளுக்கா 
கவும்‌ பலவிதங்களில்‌ தர்மம்‌ செய்து புண்ணியம்‌ சேர்க்க 
வேண்டும்‌. 


பாபத்துக்கு இரண்டு சக்திகள்‌. ஒன்று, இன்று இப்போது 
நம்மைத்‌ தவறில்‌ ஈடுபடுத்துவது. இரண்டாவது, நாளைக்‌ 
கும்‌ இதே தவற்றை நாம்‌ செய்யுமாறு தூண்டுவது. உதாரண 
மாக, பொடி போடுவது அன்றைக்குக்‌ கெடுதல்‌ செய்கிறது; 
அதோடு நில்லாமல்‌ நாளைக்குப்‌ பொடி போடவும்‌ தூண்டுகி 
றது. இதுதான்‌ பழக்க வாசனை என்பது. இந்த வாசனையை 
மங்கவைத்து, புண்ணியங்களைச்‌ செய்து செய்து புண்ணிய 
வாசனையை ஏற்ற வேண்டும்‌. 

வாசனைதான்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ பாவத்தில்‌ நம்மை 
இழுக்கிறது. அதற்காகப்‌ பயம்‌ வேண்டாம்‌. நம்மைப்போல்‌ 
இருந்தவர்கள்‌- நம்மைவிட மகா .பாபிகளானவர்கள்கூட- 
பக்தர்களாகவும்‌, ஞானிகளாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறார்கள்‌. பாபி 
களை ரட்சிக்காவிட்டால்‌ ஈஸ்வரனுக்குத்தான்‌ என்ன 
பெருமை? நாம்‌ பாவியாக இருப்பதாலேதான்‌ அவனுக்குப்‌ 
பதிதபாவனன்‌ என்ற விருது இடைக்கிறது. அவனுக்கு அந்தப்‌ 
பெருமையை நாம்தான்‌ கொடுக்கிறோம்‌! 

“என்னை மட்டும்‌ சரணடைந்துவிடு! நான்‌ உன்னை || 
எல்லாப்‌ பாபங்களிலிருந்தும்‌ விடுவிக்கிறேன்‌-ஸர்‌ பப்‌ 
யோ மோக்ஷமிஷ்யாமி மாசுச:-பயப்படாதே”' என்‌ ர்மான 
மாக அஎ வரக்துத்‌ தகுதிப்‌ ட தடட 
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அதனால்‌ நாம்‌ தைரியமாக இருப்போம்‌. எத்தனை 
சுற்றுச்‌ சுற்றினாலும்‌ அத்தனையையும்‌ திருப்பிச்‌ சுற்றினால்‌ 
தான்‌ கட்டு கழலும்‌. பாப வாசனை அவ்வளவும்‌ தீர 
அத்தனை புண்ணிய வாசனை உண்டாக வேண்டும்‌. நடுவே 
அவசரமும்‌ ஆத்திரமும்‌ வேண்டாம்‌. அப்படிச்‌ செய்தால்‌ 
சுற்று சிக்கலாகி முடிச்சு விழுந்துவிடும்‌. பொறுமையாக 
பகவானை நம்பி நம்‌ தர்மத்தைச்‌ செய்தால்‌ நிச்சயம்‌ கைகொ 
டுப்பான்‌. 

மனோ வாக்குக்‌ காயங்களைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக 
இந்திரிய வியாபாரத்திலிருந்து திருப்பி, பகவானிடம்‌ வைத்‌ 
துப்‌ பழகுவதற்காகத்தான்‌ இத்தனை மதங்களும்‌ தோன்றியி 
ருக்கின்றன. ஜீவனாகப்பட்டவன்‌ இந்திரிய சுகங்களுக்காகச்‌ 
செய்கிற பாபங்களிலிருந்து அவனை மீட்பதற்காகத்தான்‌ 
ஒவ்வொரு பெரியவரும்‌ தோன்றி ஒரு மதத்தைக்‌ கொடுத்து 
விட்டுப்‌ போயிருக்கிறார்‌. பாபத்தினால்‌, இந்திரிய சுகத்தி 
னால்‌ கிடைக்கிற ஆனந்தம்‌ ரொம்பவும்‌ தற்காலிகமானது 
தான்‌. “பரமாத்மாவைச்‌ சேர்ந்திருப்பதுதானப்பா நிரந்தர 
மான ஆனந்தம்‌” என்று சொல்லி, சம்ஸாரத்திலிருந்து அதனை 
விடுவித்து பகவானிடத்தில்‌ சேர்ப்பதுதான்‌ ஒவ்வொரு மதத்‌ 
துக்கும்‌ லட்சியமாகும்‌. 


மதத்தின்‌ பயன்‌ 


தர்ம-அர்த்த-காம-மோக்ஷங்களுக்கு ஸாதனமாக இருப்‌ 
பது மதம்‌. இந்த நான்கையும்‌ புருஷார்த்தங்கள்‌ என்பார்கள்‌. 

“தர்மம்‌” என்பதைத்‌ தமிழில்‌ 'அறம்‌' என்பார்கள்‌. “அர்த்‌ 
தம்‌” என்பதைப்‌ “பொருள்‌: என்று சொல்லுவார்கள்‌. “காமம்‌ 
“மோக்ஷம்‌' என்பவைகளை முறையே “இன்பம்‌”, “வீடு” 
என்பார்கள்‌. “புருஷார்த்தம்‌” என்பதில்‌ “அர்த்தம்‌” என்னும்‌ 
வார்த்தை இருக்கிறது. முன்பு சொன்ன நான்கிலும்‌ தர்மத்‌ 
துக்கு அடுத்ததாக ஓர்‌ “அர்த்தம்‌' இருக்கிறது. “அர்த்தத்தில்‌” 
என்றால்‌, 'வேண்டுமென்று நினைத்தல்‌”. புருஷன்‌, அதாவது 
மனிதர்களாகப்‌ பிறந்தவர்கள்‌, தமக்கு வேண்டுமென்று எவை 
களை நினைக்கிறார்களோ அவைகள்தாம்‌ புருஷார்த்தங்கள்‌. 
எதை மனிதன்‌ வேண்டுமென்று நினைக்கிறான்‌? பொதுவாக, 
நாம்‌ உள்ள பக்குவக்‌ குறைவான நிலையில்‌ பணமும்‌ 
பொருளும்தான்‌ வேண்டுமென்று நினைப்பதால்‌, இதற்கே 
அர்த்தம்‌” என்ற பெயர்‌ வந்து விட்டது. பொருளாதார 'நூலை 
“அர்த்த சாஸ்திரம்‌” என்கிறோம்‌. ஆனால்‌ நம்‌ ஆசார்யாளோ 
இந்த அர்த்தம்தான்‌ பெரிய அனர்த்தம்‌ என்று ““பஜகோவிந்‌ 
தத்தில்‌ சொல்லிவிட்டார்‌. ஏனென்றால்‌, ரொம்பவும்‌ தாற்கா 
லிகமான நிறைவை” அல்பாயுஸான ஸந்தோஷத்தை மட்‌ 
டுமே இந்தப்‌ பொருளானது நமக்குக்‌ கொடுத்து, சாசுவத 
நிறைவான மோக்ஷத்தைப்‌ பறித்து விடுகிறது என்பதால்‌ 
அப்படிச்‌ சொன்னார்‌. 

உண்மையில்‌, எப்போதும்‌ குறைவில்லாமல்‌ சந்தோஷ 
மாக இருக்க வேண்டுமென்றுதான்‌ மனிதன்‌ நினைக்கிறான்‌. 


136 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


சந்தோஷம்‌ என்பது இரண்டுவிதம்‌. கொஞ்ச நாழிகை இருப்‌ 
பது ஒருவிதம்‌; எப்பொழுதும்‌ குறையாமல்‌ இருப்பது மற்‌ 
றொரு வகை. கொஞ்ச நாழிகை சந்தோஷம்‌ உண்டாக்குவது 
தான்‌ இன்பம்‌ அல்லது காமம்‌. காமம்‌ என்பது எல்லா வித 
உலக ஆசைகளையும்‌ குறிக்கும்‌. இப்படிக்‌ கொஞ்ச காலம்‌ 
இருந்துவிட்டுப்‌ போய்விடாமல்‌, ஒருமுறை வந்துவிட்டால்‌, 
எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ போகாமல்‌ நிலைத்திருக்றெ பேரின்பமே 
மோக்ஷம்‌-— வீடு. அந்தப்‌ பேரின்பத்தின்‌ பெருமை தெரியாத 
தால்தான்‌ காமம்‌ என்ற சிற்றின்பம்‌ வேண்டுமென்று மனிதர்‌ 
கள்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. 


ஆகவே, நாம்‌ உண்மையில்‌ வேண்டுமென்று நினைக்க 
வேண்டியது நான்காவதாகிய வீடு. இப்பொழுது நடைமுறை 
யில்‌ வேண்டுமென்பதோ மூன்றாவதாகிய இன்பம்‌. நாம்‌ 


இன்பம்‌. ஹைகோர்ட்‌ ஜட்ஜாக இருந்தால்‌ அதுவும்‌ ஒருவகை 
இன்பம்‌. நமக்கு நல்வரவு பத்திரம்‌ (Welcome address) 
வாசித்துக்‌ கொடுத்தால்‌ ஓர்‌ ஆனந்தம்‌; அதுவும்‌ இன்பந்தான்‌. 
இந்த இன்பங்கள்‌ சாசுவதமல்ல. இந்தச்‌ சில்லறை இன்பத்தை 
எதனால்‌ சம்பாதிக்கறோமோ அது பொருள்‌. அது தானிய 
மாக இருக்கலாம்‌, பணமாக இருக்கலாம்‌, வீடாக இருக்க 
லாம்‌, மனிதர்களாக இருக்கலாம்‌. பொருளே இன்பத்துக்குச்‌ 
சாதனம்‌. இந்த இன்பத்தைச்‌ சிறிது பொழுதில்‌ அநுபவித்துத்‌ 
தீர்த்து விடுகிறோம்‌. ம்றுபடி இன்பம்‌ வேண்டும்‌ என்ற 
தவிப்புத்‌ தொடங்குகிறது. 

இதற்கு மேல்‌ ஒன்று வேண்டும்‌ என்று தோன்றச்‌ 
செய்யாத நிலைத்த பேரின்பமே மோகம்‌. அதுதான்‌ வீடு. 

[ ஊரெல்லாம்‌ சுற்றுகிறோம்‌. அலைந்து கஷ்டப்படுதி 

நாம்‌ வந்து அடைய வேண்டியது சொந்தவீடு. 

்‌ 5க்கிறான்‌. 


விருந்து சாப்பிடுவதனால்‌ ஆனந்தம்‌ உண்டாகிறது. அது ஓர்‌. 


ன அ 
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இய ஜெயிலுக்குள்‌ இருக்கிறோம்‌. இந்த உடம்பேதான்‌ நாம்‌ 
என்று எண்ணி இருக்கிறோம்‌. அது சரியில்லை. உடம்பு 
நமக்கு ஜெயில்‌. நம்‌ நிஜமான வீடு ஆனந்தமான மோக்ஷம்‌ 
தான்‌. நாம்‌ ஜெயிலை விட்டுச்‌ சொந்த இடத்தில்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. பாபகர்மா என்ற குற்றத்துக்குத்‌ தண்டனையாக 
நம்மை உடம்பு ஜெயிலில்‌ போட்டுவிட்டார்‌ ஸ்வாமி. புண்ய 


கர்மா செய்தால்‌ அவர்‌ சிக்ஷகை காலத்தைக்‌ குறைத்து 
(Condone பண்ணி) வெளியே அனுப்பிவிடுவார்‌. ஜெயி 
லிருந்து கொண்டு புது பாபத்தைப்‌ பண்ணித்‌ தண்டனைக்‌ 
காலத்தை நாம்‌ ஜாஸ்தியாக்கிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது; விடுதலை 
யாகி ஸ்வாமிக்குள்‌ போய்‌ இருக்கிற நம்‌ நிஜ வீட்டை 
அடைய முயல வேண்டும்‌. அந்த வீடுதான்‌ எல்லையற்ற 
இன்பம்‌. ' உலகிலே காலம்‌, தேசம்‌, வஸ்து -- 'இந்த 
மூன்றிலும்‌ குறையாமல்‌ நிறைந்து இருக்கும்‌ பேரின்பம்‌. 


புருஷார்த்தங்களில்‌ முதலாவதான தர்மம்‌! என்பதைப்‌ 
பற்றிக்‌ கடைசியில்‌ சொல்கிறேன்‌. எந்தக்‌ காரியம்‌ செய்தால்‌ 
நல்லதோ அது தர்மம்‌. தமிழில்‌ “அறம்‌ செய விரும்பு” என்று 
முதலில்‌ சொன்னார்கள்‌. நல்லதாகச்‌ செய்வதெல்லாமே 
தர்மம்‌ என்றாலும்‌,. பொதுவிலே தர்மம்‌ என்பது ஈகைக்கே 
வார்த்தையாக இருக்கிறது. “தர்மம்‌ போடப்பா, தர்மத்‌ 
தாயே” என்றுதான்‌ பிச்சைக்காரர்கள்‌ யாசிக்றொர்கள்‌. தான-- 
தர்மம்‌ என்று சேர்த்தே சொல்கிறோம்‌. தமிழிலும்‌ தான 
சாஸனங்களை அறக்கட்டளை என்றே சொல்லுகிறார்கள்‌. 
இப்படிப்‌ பார்த்தால்‌ நம்‌ 'பொருளை”, அர்த்தத்தை” இன்‌ , 
னொருத்தருக்குக்‌ கொடுப்பது தர்மம்‌. ஆனால்‌ இப்படிக்‌ 
கொடுப்பதற்கு வேண்டிய பொருள்‌ நமக்கு எப்படிக்‌ கிடைக்கும்‌? 
முன்‌ ஜென்மத்தில்‌'நாம்‌ அர்த்தத்தை ( பொருளை) மற்றவருக்‌ 
குக்‌ கொடுத்து தர்மம்‌ செய்திருந்தால்தான்‌ அது மறு ஜென்மத்‌ 
தில்‌ குட்டி போட்டுக்‌ கொண்டு நமக்குக்‌ கிடைக்கும்‌. 
தர்மத்தினுடைய பிரயோஜனமே பொருள்‌. இன்பத்துக்குப்‌ 
பொருள்‌ ஸாதனமாக இருப்பதுபோல்‌ பொருளுக்குத்‌ தர்மம்‌ 
ஸாதனமாக இருக்கிறது. ஈகை மட்டுமல்ல! எவ்விதமான. 


தட்டல்‌  நடட கர 
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பலி றி மத பட ப பப ட பபப ப ப ப பப ப வ ட்ட 
தர்மம்‌ செய்தாலும்‌, அதாவது பிறருக்கு என்ன நல்லது 
செய்தாலும்‌ பலனாகப்‌ பொருள்‌ கிடைக்கும்‌. 


நாம்‌ செய்யும்‌ தர்மத்தை 'இதனால்‌ எனக்குப்‌ பொருள்‌ 
வேண்டாம்‌; ஈசுவரன்‌ நினைத்ததைக்‌ கொடுக்கட்டும்‌' என்று 
பலனை எதிர்பாராமல்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட்டால்‌, அப்‌ 
போது நம்மிடத்தில்‌ உள்ள அழுக்கு போய்‌ பேரின்பம்‌ 
இடைக்கும்‌. பொருளைத்தரும்‌ தர்மமே அப்பொழுது பரம்‌ 
பொருளைத்‌ தரும்‌ வீட்டுக்கு ஸாதனமாகிவிடும்‌. இப்படி 
தர்மமானது பொருளுக்கு ஸாதனமாகவும்‌, அதன்‌ மூலம்‌ 
இன்பத்துக்கு ஸாதனமாகவும்‌, பற்றின்றி நிஷ்காம்யமாகச்‌ 
செய்யப்பட்டால்‌ வீட்டுக்கு ஸாதனமாகவும்‌ ஆகிறது. தர்மம்‌ 
செய்தால்‌ பிரதியாகப்‌ பொருள்‌ இடைக்கிறது. அந்தப்‌ பொரு 
ளைக்‌ கொண்டே மறுபடி தர்மம்‌ செய்யலாம்‌. இப்போது 
அர்த்தமே தர்மம்‌ செய்ய ஸாதனமாக இருக்றெது. இன்பம்‌ 
ஒன்றுதான்‌ தன்னாலும்‌ நிறைவுபடுவதில்லை; பிறவற்றுக்‌ 
கும்‌ ஸாதனமாக இருப்பதில்லை. கொதிக்கிற மணலில்‌ 
விட்ட ஜலம்‌ உடனே சுவறிப்போவதுபோல்‌ “இன்பம்‌: 
என்பது, தன்னாலும்‌ நிறைவின்றி, வேறெதற்கும்‌ ஸாதனமாக 
வும்‌ இன்றி, தர்ம சிந்தனை, பொருள்‌, மோக்ஷம்‌ எல்லாற்றை 
யும்‌ நாசம்‌ பண்ணிவிட்டுத்‌ தானும்‌ நசித்துப்‌ போறது. 
ஆனாலும்‌, இந்த இன்பத்தை இப்போதே விட்டு விடுவோம்‌ 
என்றால்‌ முடிய மாட்டேன்‌ என்கிறது. அதை அடியோடு 
விடாமல்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகக்‌ கட்டுப்படுத்தத்‌ தரவும்‌, 
பிறகு ப ப்படியாக இந்தச்‌ சிற்றின்பத்திலிருந்து பேரின்பத்‌ 
துக்கு அழைத்துச்‌ செல்லவுமே மதம்‌ என்பது ஏற்பட்டிருக்க. 
றது: முதலில்‌ இதுதான்‌ அறம்‌ என்று சொல்லி, அதைச்‌ 
செய்வதற்காகவே எப்படிப்‌ பொருள்‌ ஈட்ட வேண்டுமோ 
ட தில்‌ சொல்லி, அதனால்‌ இன்‌ 
பூர்த்தி செய்து கொள்ளலாம்‌ என்று 

வரையில்‌ கிரமப்படுத்திக்‌ கொடுத்து, 
களை எல்லாம்‌ தொலைத்து, 


ஆல 
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நிரந்தர இன்பமான வீடு என்கிற மோக்ஷத்தைக்‌ காட்டுவதே 


மதம்‌. 


பந்தத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று, ஆத்மா பூரண 
சுதந்திரத்துடன்‌ எந்நாளும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கிற நிலையே 
மோக்ஷம்‌. இதை நமக்குக்‌ கிட்டச்‌ செய்வதற்கே மதம்‌ என்பது 
ஏற்பட்டிருக்கிறது. 


மநுஷ்யர்கள்‌ இப்போது சாசுவதமான சுகத்தைப்‌ பெற 
வில்லை என்று நிச்சயமாகத்‌ தெரிகிறது. இவர்களை அப்ப 
டிப்பட்ட சுகத்தில்‌ சேர்க்கவே எல்லா மதங்களும்‌ தோன்றியி 
ருக்கின்றன. இந்த சாசுவத செளக்கிய நிலைக்குத்தான்‌ 
மோக்ஷம்‌ என்று பெயர்‌. இந்திரியங்களால்‌ பெறும்‌ அற்ப 
செளக்கியத்தைத்‌ தேடிப்போகிறதைத்‌ தொலைத்தால்தான்‌ 
சாசுவத செளக்கியம்‌ கிடைக்கும்‌. இம்மாதிரி இந்திரிய 
சுகத்தைத்‌ தொலைக்கவும்‌, சாசுவத செளக்கியம்‌ கிடைக்கிற 
வரைக்கும்‌ அதற்கு அநுகூலமாக சமூக வாழ்க்கையை 
அமைத்துக்‌ கொள்வதற்குமே தர்ம நியதிகள்‌ எல்லாம்‌ வேண்‌ 
டியிருக்கன்றன. மோக்ஷத்தை லட்சியமாகக்‌ கொண்ட மதமே 
இந்த தர்மங்களையும்‌ ஏற்படுத்தித்‌ தரவேண்டியதாகிறது. 
இதனால்தான்‌ தர்மம்‌ என்றாலே அதற்கு மதம்‌ என்றுதான்‌ 
பெரியோர்கள்‌ பொருள்‌ கொண்டார்கள்‌. 


ஏதோ ஒரு மாயா சக்தியால்‌ இப்படி மநுஷ்யர்களாகியி 
ருக்றெ நாம்‌ பொருளையும்‌, சிற்றின்பங்களையுமே வேண்டு 
மென்று நினைக்கிறோம்‌. எதை வேண்டுமென்று நினைக்கி 
றோமோ அதுதான்‌ அர்த்தம்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ நம்‌ நிறைவான 
நல்லதற்குப்‌ பொருளும்‌ காமமும்‌ வேண்டாதவை என்றா 
லும்‌ மநுஷ்ய ஸ்வபாவத்துக்கு (பா ஈவ்பா€ - க்கு விட்டுக்‌ 
கொடுத்து இவற்றையும்‌ நம்‌ பெரியவர்கள்‌ புருஷார்த்தங்க 
ளில்‌ சேர்த்தார்கள்‌. ஆரம்பத்திலேயே, எல்லாக்‌ காரியங்களுக்‌ 
கும்‌ அடிப்படையாக தர்ம உணர்ச்சியை உண்டாக்கிக்‌ கொண்‌ 
டுவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ பொருளும்‌ காமமும்கூட நம்மை 
ஒரேயடியாகக்‌ கெடுத்துவிடாதபடி, இவற்றைக்‌ கட்டுப்பாட்‌ 
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டில்‌ அளவறிந்து வைத்திருக்கும்‌ என்பதால்‌ தர்மத்தை முதல்‌ 
புருஷார்த்தமாகச்‌ சொன்னார்கள்‌. பொருளையும்‌ காமத்தை 
யும்‌ நாம்‌ அர்த்திப்பது (வேண்டுமென்று நினைப்பது) 
போலவே தர்மத்தையும்‌ அர்த்திக்க வேண்டும்‌. அப்போது 
அது பொருள்‌, இன்பம்‌ இவற்றின்‌ விஷப்‌ பல்லைப்‌ பிடுங்கி 
விடும்‌; முடிந்த முடிவாக நாம்‌ அர்த்திக்க வேண்டிய வீட்டில்‌ 
நம்மைச்‌ சேர்த்துவிடும்‌. 


ப பப்பா த கல்‌ 


காக கரு அமக நக்க. ன 


மனிதனும்‌ மிருகமும்‌ 


மிருகங்கள்‌ குறுக்குவாட்டில்‌ (0௦11200121) வளர்கின்றன. 
இதனாலேயே அவற்றுக்குத்‌ 'திர்யக்‌' என்று பெயர்‌. இதற்கு 
மாறாக உயர்ந்து மேல்நோக்கி (vertical) வளருகின்ற மனிதன்‌ 
மற்றப்‌ பிராணிகளைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான நோக்கத்தைப்‌ 
பெறவேண்டும்‌. இப்படிச்‌ செய்தால்‌ இவன்தான்‌ சகல ஜீவ 
இனங்களையும்விட அதிகமான சுகத்தை அநுபவிக்கலாம்‌. 
ஆனால்‌ நடைமுறையிலோ அவற்றைவிட அதிகமான துக்கத்‌ 
தைத்தான்‌ நாம்‌ அநுபவிக்கிறோம்‌. மிருகங்களுக்கு நம்மைப்‌ 
போல்‌ இத்தனை காமம்‌, இத்தனை கவலை, இத்தனை 
துக்கம்‌, இத்தனை அவமானம்‌ இல்லை. எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
மேலாக அவற்றுக்குப்‌ பாபமே இல்லை. பாவங்களைச்‌ 
செய்து துக்கங்களை நாம்தான்‌ அநுபவிக்கிறோம்‌. 


ஒரு வழியில்‌ பார்த்தால்‌ மிருகங்களுக்குக்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கும்‌ செளகரியங்களை ஸ்வாமி நமக்குக்‌ கொடுக்கவில்லை 
என்று தோன்றும்‌. நம்மை யாராவது அடித்தால்‌ திருப்பி 
அடிக்க ஓர்‌ ஆயுதமும்‌ நமக்கு இல்லை. மாட்டை அடித்தால்‌ 
அதற்குக்‌ கொம்பு கொடுத்திருக்கிறார்‌. அதனால்‌ இருப்பி 
முட்ட வருகிறது. புலிக்கு நகம்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. நமக்குக்‌ 
கொம்பு இல்லை. நகம்‌ இல்லை. குளிரிலிருந்து காப்பாற்றிக்‌ 
கொள்ள ஆட்டுக்கு உடம்பில்‌ போர்வை வைத்திருக்கிறார்‌. 
வேறு மிருகங்களுக்கும்‌ போர்வை வைத்திருக்கிறார்‌. மனி 
தன்‌ ஒருவனைத்தான்‌ வழித்து விட்டிருக்கிறார்‌. யாராவது 
அடிக்க வந்தால்‌ எதிர்க்க முடியவில்லை. குதிரைக்குக்‌ 
கொம்பு இல்லாவிட்டாலும்‌ ஓடுவதற்கு வேகம்‌ கொடுத்தி 
ருக்கிறார்‌. அதுவும்‌ நமக்கில்லை. 
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இருந்தாலும்‌ ஸ்வாமி மனிதனுக்குத்தான்‌ புத்தியை அதி 
கமாக வைத்திருக்கிறார்‌. 


குளிரிலிருந்து காப்பாற்றிக்‌ கொள்ள வேண்டுமானால்‌, 
மற்றப்‌ பிராணிகளின்‌ போர்வையை இவன்‌ பறித்துக்‌ 
கொண்டு' விடுகிறான்‌; கம்பளியாக நெய்து கொள்கிறான்‌. 
வேகமாகப்‌ போக வேண்டுமா? வண்டியிலே குதிரையைக்‌ 
கட்டி, அதன்‌ வேகத்தை உபயோகப்படுத்திக்‌ கொள்கிற 
சாமர்த்தியத்தை இவனிடத்தில்‌ ஸ்வாமி வைத்திருக்கிறார்‌. 
தன்‌ சரீரத்திலேயே தற்காப்பு இல்லாவிட்டாலும்‌, வெளியிலி 
ருந்து தினுசு தினுசான ஆயுதங்களைப்‌ படைத்துக்‌ கொள்கி 
றான்‌. இவ்வாறாக புத்தி பலம்‌ ஒன்றை மட்டும்‌ கொண்டு, 
மற்ற ஜீவராசிகள்‌, ஜடப்பிரபஞ்சம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ மனி 
தனே ஆளுகிறான்‌. 


மிருகம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வொரு பிராந்தியத்தில்தான்‌ 
இருக்கும்‌. குளிர்ப்‌ பிரதேசத்துக்‌ கரடி நம்‌ ஊரில்‌ வாழாது. 
இங்குள்ள யானை அங்கே வாழாது. ஆனால்‌ மனிதன்‌ உலகம்‌ 
முழுவதும்‌ வாழ்கிறான்‌. அங்கங்கே அவன்‌ தன்‌ புத்தியை 
உபயோகப்படுத்தித்‌ தனக்குச்‌ சாதகமாகச்‌ சூழ்நிலையைச்‌ 
செய்து கொள்வான்‌ என்று இப்படி விட்டிருக்கிறார்‌. 
இந்த உயர்ந்த புத்தியை வைத்துக்‌ கொண்டு மனிதன்‌ 
கஷ்டப்படுகிறான்‌; துக்கப்படுகிறான்‌; பிறந்துவிட்டதனாலே 
இவ்வளவு கஷ்டம்‌; இனி பிறக்காமலிருக்க வேண்டுமானால்‌ 
என்ன பண்ணுவது? பிறப்புக்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? நாம்‌ 
ஏதோ தப்புப்‌ பண்ணியிருக்கிறோம்‌. அதற்குத்‌ தண்டனை 
யாக இத்தனை கசையடி வாங்கவேண்டும்‌ என்று விஇத்திருப்‌ 
பதால்‌ இந்த உடம்பை எடுத்து அவற்றை வாங்குகிறோம்‌. 
_.. கதி அடி ஆனபிறகு இந்த உடம்பு போய்விட்டால்‌, 
sa இன்னோர்‌ உடம்பு வருதிறது. பாக்கி அடியை அந்த உடம்பு 
வாங்குறெது. காமத்தினால்‌, . பாபத்தைச்‌ செய்வதனாலே 
எதுவும்‌ பண்ணாமல்‌ இருந்து 


2 யே பல பாபங்‌ . 
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முதலில்‌ காமத்தை, ஆசையை ஒழிக்க வேண்டும்‌. பற்றை 
நிறைய வளர்த்துக்‌ கொண்டு காரியம்‌ செய்யாமல்‌ இருப்பது 
என்றால்‌ முடியாது. பற்றை ஒழித்துவிட்டால்‌ பாபம்‌ செய்யா 
மல்‌ இருக்கலாம்‌. 
ஆசைக்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? நம்மைத்‌ தவிர இன்‌ 
னொன்று இருப்பதாக எண்ணுவதால்‌ அதனிடம்‌ ஆசை 
வருகிறது. 
உண்மையில்‌ சாந்தமாகிய ஒரே சிவமே எல்லாமாக 
ட. இருக்கிறது. 
ஒரு மாடு கண்ணாடியில்‌ தன்னைப்‌ பார்த்துவிட்டு, 
இன்னொரு மாடு இருப்பதாக நினைத்து அதை முட்டப்‌ 
ட போகிறது. ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ பிரதிபிம்பத்தைப்‌ பார்க்கிறான்‌. 
இன்னொரு மனிதன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று அவன்‌ நினைக்கி 
7 றானா? இரண்டும்‌ ஒரே பொருள்‌ என்பது அவனுக்குத்‌ 
| தெரிந்து சாந்தமாக இருக்கிறான்‌. இப்படியாக நாம்‌ பார்க்கிற 
அனைத்துமே ஒன்றுதான்‌. இரண்டாவது என்று எண்ணினால்‌ 
்‌ ஆசை வரும்‌. ஆசை வருவதனால்‌ கோபம்‌ வருகிறது. 
ட கோபம்‌ வருவதனால்‌ பாபங்களைச்‌ செய்கிறோம்‌. அதனால்‌ 
ஜன்மம்‌ உண்டாகிறது. எல்லாம்‌ ஒன்று என்ற ஞானம்‌ நமக்கு 
வந்து விட்டால்‌, வேறு பொருள்‌ இல்லாததனாலே ஆசை 
இல்லை; கோபம்‌ இல்லை; பாபம்‌ இல்லை; காரியம்‌ 
இல்லை; ஜனனம்‌ இல்லை; துன்பமும்‌ இல்லை. 
13 


இந்த ஞானத்தை எப்படிப்‌ பெறுவது? நம்மைப்‌ பெற்ற 

அம்மா உடம்புக்குப்‌ பால்‌ கொடுப்பாள்‌. அறிவுக்கு ஞானப்‌ 

பால்‌ கொடுப்பவள்‌ அம்பாள்தான்‌. ஞான ஸ்வரூபமே 

*- அவள்தான்‌. அவளுடைய சரணாரவிந்தத்தைக்‌ கெட்டியாகப்‌ 

பற்றிக்‌ கொண்டு அவளுடைய ஸ்வரூபத்தோடு நம்மை நாம்‌ 

கரைத்தாலே ஞானம்‌ வரும்‌; மனிதன்‌ அப்போது தெய்வமா 
வான்‌. 


முதலில்‌ மனிதனை மிருகமாக இல்லாமல்‌ மனிதனாக 
ஆக்க வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ அவனைத்‌ தெய்வமாகவே 


| 
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அத்‌ மதங்களும்‌ உண்டாகியிருக்கின்றன. சித்தாந்தம்‌, தத்துவங்க 
ளில்‌ அவற்றுக்குள்‌ எத்தனை பேதமிருந்தாலும்‌, இப்போது 4 
| ருக்கற மாதிரி மநுஷ்யனை ஒரே காமக்‌ குரோதாதிகளுடன்‌ 

i இருக்கவிடக்‌ கூடாது; இவனை நல்லவனாக ஆக்கி அன்பு, 
அஜ அடக்கம்‌, சாந்தம்‌, தியாகம்‌ முதலிய குணங்கள்‌ உள்ளவனா 

| கப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்பதில்‌ எல்லா மதங்களும்‌ ஒரே 
| குரலில்தான்‌ பேசுகின்றன. 

| 


டவ வ னன ணன னை அண ணை ணை டை 


சகல மதங்களுக்கும்‌ 
பொதுவான பக்தி 


மனிதனை விசாரங்களிலிருந்து விடுவித்து உயர்த்துவதற்‌ 
குத்தான்‌ எல்லா மத சம்பிரதாயங்களும்‌ தோன்றியிருக்கின்‌ 
றன. மற்றப்‌ பிராணிகளுக்கு இல்லாத விசாரம்‌ இவனுக்கு 
இருப்பது மட்டுமில்லை; இவன்‌ முயற்சி செய்தால்‌ விசாரத்‌ 
திலிருந்து விடுபடுவதோடு நில்லாமல்‌, மற்ற பிராணி வர்க்‌ 
கம்‌ எதற்கும்‌ கிடைக்க முடியாத ஞானத்தைப்‌ பெறமுடியும்‌ 
என்று மத சித்தாந்தங்கள்‌ யாவும்‌ கூறுகின்றன. உலக விவகா 
ரங்களையெல்லாம்‌ இயக்கி வைக்கிற ஒரு மகாசக்தியைத்‌ 
தஞ்சம்‌ புகுந்தாலே விசாரங்களிலிருந்து விடுபடலாம்‌ என்று 
பொதுவாக இந்த எல்லா சித்தாந்தங்களும்‌ ஒரே குரலில்‌, 
ஏகமனஸாகச்‌ சொல்கின்றன. அத்வைதம்‌, விசிஷ்டாத்வை 
தம்‌, த்வைதம்‌, சைவ சித்தாந்தம்‌, இன்னும்‌ கிறிஸ்துவம்‌, 
இஸ்லாம்‌ முதலிய எந்த சம்பிரதாயமானாலும்‌ சரி, பக்தி 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ பொது. 


புத்தர்‌ பக்தியைச்‌ சொல்லாவிட்டாலும்‌, பெளத்தர்க 
ளால்‌ பக்இயில்லாமல்‌ முடியவில்லை. அதனால்தான்‌ புத்த 
ரையே ஸ்வாமியாக்கி, வேறு எந்த ஸ்வாமிக்கும்‌ இல்லாத 
அளவுக்குப்‌ பெரிய பெரிய மூர்த்திகளை அவருக்கு வைத்துப்‌ 
பூஜை செய்றொர்கள்‌. ரொம்ப சமீப காலத்திலும்‌ கூடப்‌ பல 
ஞானிகள்‌ ஆத்மவிசாரம்‌ ஒன்றை மட்டுமே வலியுறுத்துகிறார்‌ 
கள்‌. ஆனால்‌ இவர்களுடைய உபதேசங்களை ஏற்றுக்‌ கொண் 
டவர்கள்‌ இந்த மகான்களையே தெய்வமாக வழிபடத்தான்‌ 


1 தெ.கு; 70 
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ட டட அதல 
செய்கிறார்கள்‌. பக்தி என்பது அப்படி இயல்பாக உடழ்‌ 
போடு பிறந்த ஒன்று. 


அத்வைதத்தின்படி பக்தி செலுத்துகிறபோது, ஈசுவரன்‌ 
வேறு, நாம்‌ வேறு என்கிற எண்ணம்‌ இல்லாமல்‌, அதுவே 
நாம்‌ என்கிற அபேத பாவத்தைக்‌ கைக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
“பகவான்‌ என்று மகாசக்தியாக, சர்வக்ஞனாக (எல்லாம்‌ 
| அறிந்தவன்‌) ஒன்றை வைத்துப்‌ பக்தன்‌ என்ற அல்ப சக்தன்‌, 
| கிஞ்சித்ஞன்‌ (சிறீதே அறிந்தவன்‌) பக்தி பண்ணுகிறான்‌. 
| இரண்டும்‌ எப்படி ஒன்றாகும்‌?” என்று கேட்கலாம்‌. அப்படி 
| யானால்‌ பகவானுக்கு நாம்‌ வேறா? பகவானுக்கு வேறாக 
ட்டு மற்ற வஸ்துக்கள்‌ இருக்கின்றனவெனில்‌ அதெல்லாம்‌ எங்கி 
ருந்து வந்தன? வேறாக எங்கிருந்தோ வந்த வஸ்துக்களை 
ie அவன்‌ எப்படி ஆட்டிப்‌ படைக்க முடியும்‌? இப்படி யோசித்‌ 
ந துப்‌ பார்த்தால்‌ ஒரே பரமாத்மாதான்‌ ஈசுவரன்‌ என்றெ 
சமுத்திரமாகவும்‌, பலவிதமான ஜீவராசிகளான குளம்‌, 
குட்டை, கணறுகளாகவும்‌ ஆகிக்‌ கடைசியில்‌ உத்தரணி 
ஜலத்தில்‌ வந்து நிற்கிறது என்று தெரியும்‌. சக்தியில்‌ ஏற்றத்‌ 
தாழ்வு இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அடிப்படையில்‌ எல்லாம்‌ ஒரே 
வஸ்துதான்‌. அந்த அடிப்படைக்குப்‌ போனால்‌ நாம்‌ அதுவா 
_ கவே ஆகிவிடுவோம்‌. இதுதான்‌ அத்வைத முக்தி. 


வெறும்‌ புத்தபூர்வமாக (intellectual) இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை. இது அநுபவ 
த்தியாக வேண்டும்‌. இதற்கு ஈசுவர இருபை இருந்தால்‌ 
தான முடியும்‌. நம்மை எல்லாம்‌ ஆட்டிப்‌ படைக்கிற சக்தி 
யின்‌ அநுக்கிரகம்‌ இருந்தால்தான்‌, இந்த ஆட்டம்‌ ஓய்ந்து 
அடிப்படைக்குப்‌ போகவேண்டும்‌ என்ற அத்வைத நாட்டமே 
ந। வரும்‌ என்று பெரியவர்கள்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌; 
ஏவ பும்ஸாம்‌ அத்வைத வாஸனா. 


ட டட ட பணை னை 
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சால ள்‌. 
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Mone i ட டடம ட வ re படல்‌ எடம்‌ 
டும்‌. இதனால்‌ பகவானிடம்‌ நம்‌ அன்பும்‌ அதிகமாகும்‌. 


ஏனென்றால்‌ நம்மைவிட நமக்குப்‌ பிடித்தமான, அன்பான 
வஸ்து இல்லை அல்லவா? 


நம்‌ காரியங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ பலன்‌ தருகிற ஈசுவரன்‌, 
நாம்‌ பக்தி பண்ணப்‌ பண்ண அதற்குப்‌ பலனாக மேலும்‌ 
மேலும்‌ அவனை நெருங்க அநுக்கிரகம்‌ செய்வான்‌. தான்‌ 
யார்‌, எப்படிப்பட்டவன்‌ என்பதையெல்லாம்‌ அவனே தெரி 
யப்படுத்துவான்‌. நாம்‌ அவனை ஆராய்ந்து பார்க்க வேண்‌ 
டாம்‌. அவனே நம்‌ பக்திக்கு இறங்கித்‌ தன்‌ இயல்பைத்‌ 
தெரியப்படுத்துவான்‌. தையில்‌ பகவான்‌ இப்படியே சொல்‌ 
லியிருக்கிறார்‌: “பக்த்யா மாம்‌ அபிஜானாதி யாவான்‌ 
யச்சாமி.”்‌ 
இவ்வாறு ஈசுவரனின்‌ அனந்த கல்யாண குணங்களை 
அறிந்தபின்‌ அதையே பக்தர்கள்‌ ரசிக்கிறார்கள்‌. ஞானியோ 
இந்தக்‌ குணங்களுக்கு ஆதாரமான நிர்குண சத்திய நிலையை 
பகவதநுக்கிரஹத்துடன்‌ அடைந்து அதில்‌ இரண்டறக்‌ கலந்து 
விடுகிறான்‌. இதற்கும்‌ ஸகுண உபாசனைதான்‌ ஆரம்பமாயி 
ருக்கிறது. 
இந்த ஸகுண உபாஸனை--அல்லது மூர்த்தி வழிபாட்‌ 
டுக்காகத்தான்‌, “'இஷ்டதேவதை'' என்ற கருத்து நம்‌ மதத்தில்‌ 
இருக்கிறது. 
மற்ற மதங்கள்‌ கடவுள்‌ என்கிற ஒன்றைச்‌ சொல்வதோடு : 
நின்றுவிடுகின்றன. ஹிந்து மதம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற 
நம்முடைய ஸநாதன தர்மம்‌ அந்த ஒரே கடவுளை அவரவர்‌ 
மனோபாவப்படி அன்போடு நெருங்கி வழிபடுவதற்காகப்‌ 
பல ரூபங்களில்‌, பல தெய்வ வடிவங்களில்‌ நமக்குக்‌ காட்டுகி 
றது. இந்த ரூபங்கள்‌ வெறும்‌ கற்பனையில்‌ உண்டாக்கப்பட்‌ 
டவை அல்ல. ஒன்றாக இருக்கிற 'பரமாத்மாவேதான்‌ இப்ப 
டிப்‌ பல மகான்களுக்குத்‌ தரிசனம்‌ தந்திருக்கிறார்‌. அவரவர்‌ 
கள்‌ அந்தந்த மூர்த்தியிடம்‌ பிரத்தியட்சமாகப்‌ பழகி உறவாடி 
பத்தி செய்‌இருக்கிறார்கள்‌. அதே மாதிரி நாமும்‌ தரிசிப்பதற்‌ 
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ரசம்‌ ன ட கனக அன த அத ட 
காக இன்ன மந்திரம்‌, இன்ன விதமான உபாஸனையைப்‌ 


பின்பற்றினால்‌ இன்ன தேவதா ரூபத்தின்‌ தரிசனத்தைப்‌ 
பெறலாம்‌ என்று பலவ வகுத்துக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. 


வழிபாட்டு முறை எதுவானாலும்‌ பக்தி என்கிற பாவம்‌ 

பொதுவானது. நம்‌ மதத்திலுள்ள பல தெய்வங்களின்‌ உபாஸ 

னைக்கு மட்டுமின்றி, எந்த மதமானாலும்‌ பக்தி என்பது 
மத்திய ஸ்தானத்தில்‌ இருக்கிறது. 


மதங்களின்‌ ஒற்றுமை 


எல்லா சமயங்களும்‌ கடவுளை வழிபட ஏற்பட்டனவே 
ஆகும்‌. எல்லா சமயங்களும்‌ கடவுள்‌ ஒருவர்‌ என்றே சொல்‌ 
இன்றன. ஒருவரேயான அந்தக்‌ கடவுள்‌ எந்த சமயத்தின்‌ 
மூலம்‌ வழிபட்டாலும்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தான்‌ 
செய்வார்‌. எனவே, எவருமே தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்தை 
விட்டு இன்னொரு மதத்தைத்‌ தழுவ வேண்டியதில்லை. 


கோயில்‌, சர்ச்‌, மசூதி, விஹாரம்‌ முதலிய கட்டடங்கள்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று வித்தியாசப்படலாம்‌. உள்ளே இருக்கிற 
மூர்த்தி அல்லது! சின்னம்‌ மாறுபடலாம்‌. ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
சடங்குகளும்‌ வேறு வேறாக இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அநுக்கிரகம்‌ 
செய்கிற பரமாத்மா மாறவில்லை. ஒவ்வொரு தேச 
ஆசாரத்தையும்‌, ஒவ்வொருவித ஜனக்கூட்டத்தின்‌ மனப்பான்‌ 
மையையும்‌ பொறுத்துப்‌ பல்வேறு சமயங்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்‌ 
தின்றன. இவையெல்லாம்‌ ஒரே பரமாத்மாவை அவரவர்‌ 
மனோபாவப்படி பக்தி செய்து, அவரோடு சேருவதற்கு வழி 
செய்பவையே. எனவே, எவரும்‌ தங்கள்‌ மதத்தை விட்டு 
விட்டு, இன்னொன்றுக்கு மாறவேண்டியதில்லை. இப்படி. 
மதம்‌ மாறுகிறவர்கள்‌ தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்தைக்‌ குறைவு 
படுத்துவது மட்டுமின்றி, தாங்கள்‌ சேருகிற மதத்தையும்‌ 
குறைவு படுத்துகிறார்கள்‌; கடவுளையும்‌ குறைவு படுத்து 
கிறார்கள்‌. 


“தங்களது பிறந்த மதத்தில்‌ குறை தோன்றியதால்தான்‌ 


, ஒருவர்‌ அதை விடுகிறார்‌. ஆனால்‌ புதிதாகச்‌ சேருகிற 
மதத்தையும்‌ அவர்‌ குறைவுபடுத்துகிறார்‌ என்று ஏன்‌ ஸ்வாமி 
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கள்‌ சொல்கிறார்‌?” என்று உங்களுக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. சொல்‌ 
இறேன்‌; கடவுள்‌ எல்லா மதங்களுக்கும்‌ பொதுவானவர்‌ என்ற 
எண்ணம்‌ இல்லாமல்‌ அவரைக்‌ குறுக்குவதால்தானே ஒரு 
மதத்தை விட்டு இன்னொன்றில்‌ சேருகிறார்கள்‌? தங்கள்‌ 
மதத்துக்‌ கடவுள்‌ பிரயோஜனமில்லாதவர்‌ என்று நினைத்து 
இன்னொரு மதத்துக்குத்‌ தாவுகிறார்கள்‌. மாறுகிற புது மதக்‌ 


களா? இல்லை. அப்படி நினைத்தால்‌ மாறவே வேண்டாம்‌. 
இவர்கள்‌ தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்திலேயே இருந்து வழிபட்டா 
| லும்‌, இப்போது இவர்கள்‌ மாறுகிற மதத்தின்‌ கடவுள்‌ 
| இவர்களுக்கு அநுக்கிரகம்‌ செய்வார்‌ என்ற நம்பிக்கை இவர்‌ 
i களுக்கு இல்லாததால்தானே மதமாற்றத்துக்கே அவசியம்‌ 
ஏற்பட்டது. அதாவது தாங்கள்‌ மாறுகிற புது மதத்துக்கும்‌, 
அதன்‌ கடவுளுக்கும்கூட இவர்கள்‌ குறுகலான எல்லை கட்டி 
விடுகிறார்கள்‌. ஒரு மதத்திடம்‌ கெளரவ புத்தி இருப்பதாக 
நினைத்து அதற்கு மாறுகிறபோதே து வாஸ்தவத்தில்‌ 
அகெளரவப்படுத்தி விடுகிறார்கள்‌. 


மற்ற மதங்களுக்கும்‌ ஹிந்து மதத்துக்கும்‌ உள்ள ஒரு 
பெரிய வித்தியாசம்‌, நம்முடைய ஹிந்து மதம்‌ ஒன்றுதான்‌. 
“இது ஒன்றே மோட்ச மார்க்கம்‌” என்று சொல்லாமலிருக்‌ 
கிறது. நம்முடைய வைதிக மதம்தான்‌ பிறரைத்‌ தன்‌ மதத்துக்கு 
மாற்றுவது என்பதே கிடையாது. ஏனென்றால்‌ ஒரே பரமாத்‌ 
மாவை அடைவதற்கான பல மார்க்கங்களே பல மதங்களும்‌ 
... என்று நம்‌ முன்னோர்கள்‌ நன்கு உணர்ந்ிருந்தனர்‌. ஹிந்துவாகப்‌ 
்‌ பிறந்த ஒவ்வொருவனும்‌ இந்த விசால மனப்பான்மையைக்‌ 
்‌ குறித்துப்‌ பெருமைப்பட வேண்டும்‌. வேதம்‌ ஒரே 
.... ஸத்தியத்தைத்தான்‌ ஞானிகள்‌ பல பெயர்களில்‌ சொல்கிறார்கள்‌ 
்‌ - என்றது. தையில்‌ பகவான்‌, “எவன்‌ எந்த விதத்தில்‌, 
ரூபத்தில்‌ க த து அல்ப 


கடவுளாவது எல்லோரையும்‌ தழுவுவதாக நினைக்கிறார்‌ . 


க த 
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(Proselytisation), அதற்காகத்‌ தண்டிப்பது (Persecution, Crusade, 


39050), முதலான போர்களில்‌ படை எடுத்துச்‌ சென்று நிர்ப்பந்த 
மாகத்‌ தங்கள்‌ மதத்துக்கு மற்றவரைத்‌ திருப்புவது முதலான 
காரியங்களில்‌ ஹிந்துக்கள்‌ என்றுமே இறங்கியதில்லை. 
நம்முடைய நீண்ட கால சரித்திரமே இதற்குச்‌ சான்று. சகல 
சரித்திர ஆராய்ச்சிக்காரர்களும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்கிற விஷயம்‌ 
இது. தூரக்கிழக்கு (127 850 முதலான தேசங்களில்‌ ஸ்ரீ விஜய 
சாம்ராஜ்யம்‌ முதலிய ஹிந்து ராஜ்யங்கள்‌ ஏற்பட்ட போது 
கூட நிர்ப்பந்த மதமாற்றமே இல்லை (Forced Conversion) 
என்றும்‌ நம்‌ கலாசாரத்தைப்‌ பார்த்து சந்தோஷப்பட்டு 
அந்நியர்களே நம்‌ மதத்தைத்‌ தாங்களாக எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌ 
என்றும்‌ சரித்திரக்காரர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அநேக சமயங்க 
ளில்‌ வியாபாரம்‌ மூலமே நம்‌ மத அம்சங்கள்‌ பிற தேசங்களில்‌ 
புகுந்தது என்றும்‌, வாள்‌ மூலம்‌ அல்ல என்றும்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. 

என்‌ அபிப்பிராயப்படி ரொம்பவும்‌ ஆதி காலத்தில்‌ 
லோகம்‌ முழுவதிலும்‌ வேத மதம்தான்‌ இருந்தது. பிற்பாடு 
ஆங்காங்கே வெவ்வேறு மதங்கள்‌ உண்டானாலும்‌ நம்‌ 
மதத்தின்‌ அம்சங்கள்‌ குறைந்தபட்சம்‌ இடிபாடுகளாக (Ruins), 
பழைய ஞாபகச்‌ சின்னங்களாக (6105) வாவது அங்கெல்லாம்‌ 
இன்னமும்‌ காணப்படுகின்றன. இப்படி நான்‌ சொல்வதை 
ஒப்புக்‌ கொள்ளாத ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்கூட நம்‌ பாரத 
நாகரிகத்தை மற்ற நாடுகளில்‌ தாங்களாகவே விரும்பி 


- ஏற்றுக்‌ கொண்டார்களேயன்றி பலவந்தத்தின்‌ மீதல்ல என்று 


ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 

ஒருத்தனைப்‌ புது மதத்துக்கு மாற்றுவது என்றால்‌ 
அதற்கென ஒரு சடங்கு (Ritual) இருக்க வேண்டும்‌. இப்போது 
“கன்வெர்ட்‌ செய்கிற மதங்களில்‌ எல்லாம்‌ அப்படி ஒன்று 
ஞானஸ்நானம்‌ (Babtism) என்கிற மாதிரி ஏதாவது ஒன்று 
இருக்கிறது. மற்ற எந்த மதத்தையும்விட மிக அதிகமான 
சடங்குகளைச்‌ சொல்கிற ஹிந்து சாஸ்நிரங்களைப்‌ பார்த்தால்‌, 
இப்படி நம்‌ மதத்துக்கு மற்ற மதஸ்தன்‌ ஒருத்தனை மாற்ற 


சீ 
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ஒரு சடங்கும்‌ இருக்கக்‌ காணோம்‌. இதுவே நாம்‌ மத 
மாற்றத்தை விரும்புகிறவர்கள்‌ அல்ல என்பதற்கு அத்தாட்௪. 
ரயிலடியில்‌ பிரயாணிகள்‌ வந்திறங்கியதும்‌ ஜட்காக்‌ 
காரன்‌, ரிக்ஷாக்காரன்‌, டாக்ஸிக்காரன்‌ என்று பல பேர்‌ வந்து 
சூழ்ந்து கொள்கிறார்கள்‌. எவனுடைய வண்டியில்‌ ஏறிக்‌ 
கொண்டாலும்‌ போகவேண்டிய இடத்துக்குப்‌ போய்ச்‌ 
சேரலாம்‌. வண்டிக்காரர்கள்‌ கிராக்கி பிடிப்பதற்காகப்‌ போட்டி 
போடுவதைத்‌ தவறு என்று சொல்வதற்கில்லை. அது 
.. அவர்கள்‌ பிழைப்பு. ஆனால்‌ கடவுள்‌ என்கிற ஒரே லக்ஷியத்துக்கு 
அழைத்துச்‌ செல்வதற்காக வெவ்வேறு மதஸ்தர்கள்‌ போட்டி 


போட்டுக்‌ கொண்டு மதமாற்றத்தில்‌ முனைவது அர்த்தமற்ற 
_ காரியம்‌. 


நதியின்‌ மேல்‌ பாலம்‌ போட்டிருக்கிறது. அதில்‌ பல 
வளைவுகள்‌ இருக்கின்றன. எல்லா வளைவுகளும்‌ ஒரே 
அளவாகக்‌ கட்டப்பட்டவைதாம்‌. ஆனால்‌ ஒவ்வொரு வளை 
வுக்கும்‌ கிட்டத்தில்‌ இருப்பவனுக்கு அந்தந்த வளைவே 
பெரிதாகவும்‌, மற்றவை சின்னதாகவும்‌ தெரியும்‌. இப்படியே 
_ அந்தந்த மதஸ்தர்களுக்கும்‌ தங்கள்‌ மதமே பெரிதாகத்‌ தெரிவ / 
தால்‌, பிறரை அதற்கு அழைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, எல்லா 
வளைவுகளும்‌ ஒரே அளவுதான்‌. யாரும்‌ தாங்கள்‌ பிறந்த 
... மதத்தைவிட்டு விலக வேண்டியதில்லை. 


அ 


மத போதகரின்‌ 


யோக்கியதாம்சங்கள்‌ 


இப்போது உலக நாடுகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உள்ள 
ஏராளமான தத்துவ ஆராய்ச்சிக்காரர்களும்‌ ஆத்ம சாதகர்‌ 
களும்‌ அத்வைதத்தையே பரம தத்துவமாக அங்கீகரிக்கிறார்கள்‌.: 
என்னை அத்வைத மதகுரு என்று சொல்கிறீர்கள்‌. 
ஆனபடியால்‌ அத்வைத சம்பிரதாயத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ 
இவ்வளவு பேர்‌ இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அதன்‌ சித்தாந்தத்‌ 
இல்‌ உள்ள சிறப்புத்தான்‌ என்று நான்‌ சொல்வேன்‌ என்று 
எதிர்பார்ப்பீர்கள்‌. 

ஆனால்‌, எனக்கு நானே யோசித்துப்‌ பார்க்கிறேன்‌. 
அத்வைத சித்தாந்தம்‌ ஒன்றை மட்டும்தான்‌ சகல ஜனங்களும்‌... 


பின்பற்றுறொர்களா? உல௫ல்‌ எத்தனையோ சித்தாந்தங்‌! |, 
களை, எத்தனையோ மதங்களை மக்கள்‌ அநுசரிக்கிறார்கள்‌. | இம்‌ ்‌ 


ஒரு 'தேசத்து மக்களே ஒரு மதத்திலிருந்து இன்னொரு. 
மதத்துக்கு மாறவும்‌ செய்கிறார்கள்‌. புத்தரின்‌ காலத்தில்‌ 
வைதிக மதஸ்தர்கள்‌ பெளத்தத்தில்‌ சேர்ந்தார்கள்‌. பிற்காலத்தி 
லும்‌ எத்தனையோ ஹிந்துக்கள்‌ கிறிஸ்துவ மதத்திலும்‌ 
முகம்மதிய மதத்திலும்‌ சேர்நதருக்கிறார்கள்‌. ஜைனர்கள்‌ வைஷ்ண 
வர்களாக மாறி “புஷ்டி மார்க்கிகள்‌'' என்று பெயர்‌ பெற்றி 
ருக்கிறார்கள்‌. ஸ்ரீ ராமாநுஜர்‌ காலத்தில்‌ பலர்‌ விசிஷ்டாத்வைதி 
களானார்கள்‌. ஸ்ரீ மத்வரின்‌ காலத்தில்‌ பலர்‌ மத்வ சித்தாந்‌ 
தத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. ஸ்ரீ ஆதிசங்கரரின்‌ காலத்தில்‌ 
அவைதிக மதங்களான பெளத்தம்‌. ஜைனம்‌ முதலியவற்‌ 
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அ த்தை ந ப ட கைத ட ப 
றுக்கு நலிவு ஏற்பட்டது. வைதிக மதத்தில்‌ ஒரு பாகமாகிய 
கர்ம மார்க்கத்தை மட்டும்‌ அநுசரித்து வந்தவர்கள்‌ அவரது 
காலத்தில்‌ பூரண வைதிகமான அத்வைதத்துக்குத்‌ திரும்பி 
னார்கள்‌. ஒரு காலத்தில்‌ கொடி கட்டிப்‌ பறந்த மதங்கள்‌ 
பிற்பாடு ஏன்‌ தவிடுபொடியாக வேண்டும்‌? இப்படியாக ஒரு | 
சமயத்தை, சித்தாந்தத்தை ஏற்கிற சகல ஜனங்களும்‌ அதன்‌ 
தத்துவங்களை ஆராய்ந்து பார்த்து அதனால்தான்‌ அதில்‌ 
சேருகிறார்களா? அறிவாளிகள்‌ வேண்டுமானால்‌ சித்தாந்தங்‌ 
களை எடை போட்டு அதில்‌ சேரலாம்‌. ஆனால்‌, ஒரு 
மதத்திலுள்ள ஏராளமான பொது ஜனங்களைப்‌ பற்றி இப்படிச்‌ 
சொல்லலாமா? நான்‌ அப்படிச்‌ சொல்ல மாட்டேன்‌. 


ன்‌ 


பொது ஜனங்கள்‌ தத்துவத்துக்காகவே ஒரு மதத்தை 
ஏற்கிறார்கள்‌. என்றால்‌, அவர்களிடம்‌ “உங்கள்‌ மத சித்தாந்தங்‌ 
களைச்‌ சொல்லுங்கள்‌' என்று கேட்கும்போது அவர்களுக்குச்‌ 
சொல்லத்‌ தெரிய வேண்டும்‌. மற்ற சித்தாந்தங்களைவிட 
இவை சிரேஷ்டமானவை என்பதற்கு அவர்களுக்குக்‌: 
“காரணம்‌ சொல்லத்‌ தெரிய வேண்டும்‌. ஆனால்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ 
எந்த மதத்திலும்‌ இருக்கிற ஏராளமான பொது ஜனங்களுக்கு 
அந்தந்த மதத்தைப்‌ பற்றிய கொள்கைகள்‌ இப்படி விவாதிக்‌ 
ற அளவுக்கு நுணுக்கமாகத்‌ தெரியாது. நம்முடைய ஹிந்து 


ட்‌ ம்‌ மதத்தில்‌ உள்ளவர்களுக்கோ அடியோடு தெரியவே 
....... தெரியாது. 


ட 


எனவே, எந்த மதமும்‌ அதில்‌ உள்ள தத்துவத்தினால்‌ 
மட்டும்‌ வளருவதில்லை என்பதுதான்‌ என்‌ அபிப்ராயம்‌. 
சாமானிய ஜனங்களுக்குத்‌ தத்துவத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கவலை 
இல்லை. நல்ல குணம்‌, நல்ல பழக்கம்‌ உள்ளவராக, கருணை 
யும்‌ சாந்தமும்‌ உள்ளவராக ஒரு மகான்‌ வந்தால்‌ அவரைப்‌ 
க கப்தில்‌ னங்களுக்கு நம்பிக்கை உண்டாகிறது. 
<< சொன்னாலும்‌ அது நல்லதாகத்‌ 

] i படல்‌ அத்‌ 


ன 


பாடுகள்‌ எத்தனைதான்‌ பரம தத்துவங்களை விளக்கினாலும்‌, 
அந்த மதப்‌ பிரதிநிதியாக இருக்கிறவர்களிடத்தில்‌ ஒழுங்கு 
தப்‌ விட்டால்‌ உடனே அந்த மதம்‌ அழியத்‌ தொடங்கி 
விடுகிறது. ஒன்றுக்கொன்று நேர்‌ விரோதமான தத்துவங்க 
ளைக்‌ கொண்ட மதங்களுக்கு ஏன்‌ மக்கள்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமா 
கப்‌ போகிறார்கள்‌ என்றால்‌, இதற்கு நேராக (Direct) காரணம்‌ 
சொல்லத்‌ தெரியவில்லை. ஆனால்‌, 'இதுவே விக்ஷேமானது' 
என்று ஜனங்கள்‌ தலைக்கு மேலே தூக்கி வைத்து கூத்தாடிக்‌ 
கொண்டிருந்த மதங்கள்‌ எப்படி மங்கி அழிந்தன என்று 
பார்த்தால்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌ தெரிகிறது. * இதிலிருந்தே 
அவை எப்படி ஜனங்களை முதலில்‌ கவர்ந்தன என்பதற்கும்‌ 
பதில்‌ கிடைக்கிறது. அதாவது, ஒரு மதம்‌ எப்படி அழிகிறது 
என்று பார்த்தாலே அது எப்படி வாழ்கிறது, வளர்கிறது 
என்பதும்‌ புரிகிறது. 


எந்தத்‌ தேசத்திலும்‌ எந்த ஒரு மதமும்‌ எப்படி அழிந்தது 
என்று பார்த்தால்‌, அந்த மதத்தை வளர்க்கிற ஸ்தாபனங்களி 
லும்‌, அதன்‌ முக்கியஸ்தர்களிடமும்‌ ஒழுங்னம்‌ உண்டான 
போதே இந்த அழிவு ஏற்பட்டிருக்கிறது. 

புத்தர்‌ வந்தார்‌. அவரது சரித்திரத்தைக்‌ கேட்கக்‌ கேட்க 
பால்‌ வடிறெ அவரது விக்கிரகங்களைப்‌ பார்க்கப்‌ பார்க்க 
நமக்கே சாந்தமும்‌, கருணையும்‌, ஆனந்தமும்‌; அவரிடம்‌ ஒரு 
மரியாதையும்‌ உண்டாகின்றன. அந்தக்‌ காலத்து ஜனங்களுக்‌ 
கும்‌ இப்படித்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. பிற்காலத்தில்‌ 
பெளத்த விஹாரங்களில்‌ எத்தனை ஒழுக்கக்கேடு ஏற்பட்டது 
என்பதை மகேந்திரப்‌ பல்லவன்‌ எழுதிய ““மத்தவிலாஸப்‌ 
பிரஹஸனம்‌' என்கிற ஹாஸ்ய நாடகத்திலிருந்து தெரிந்து 
கொள்கிறோம்‌. இதே காலத்தில்தான்‌ புத்த மதம்‌ மங்கிப்‌ 
போகத்‌ தொடங்கியது. அதாவது சமயப்‌ பிரதிநிதிகளின்‌ தன்மை 
யைப்‌ பொறுத்தே சமய வளர்ச்சியும்‌ நலிவும்‌ ஏற்படுகின்றன. 


புத்தருக்குப்‌ பிறகு ஆதிசங்கரர்‌ பரம உத்தமமான மனித 


ராக வந்தார்‌ என்றால்‌ ஜனங்கள்‌ அவரிடம்‌ இரும்புதிறார்கள்‌. . 
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அப்புறம்‌ ராமாநுஜர்‌, மத்வர்‌ என்று இப்படித்‌ தங்கள்‌ சொந்த 
வாழ்க்கையில்‌ உயர்ந்தவர்களாக விளங்கியவர்கள்‌ வந்த 
போது, அந்தத்‌ தனி மனிதரிடம்‌ ஜனங்களுக்கு உண்டான 
பிடிப்புக்‌ காரணமாக அவரது சித்தாந்தம்‌ பரவியது. சு£பத்தில்‌ 
சாந்தத்தோடும்‌ தன்னலமில்லாத தியாகத்தோடும்‌ ஒரு காந்தி 
வந்தார்‌. உடனே அவர்‌ சொன்னதையே “காந்தீயம்‌, காந்தீயம்‌: 
என்ற ஒரு மதமாகக்‌ கோடாநு கோடி ஜனங்கள்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. தத்துவச்‌ சிறப்பால்தான்‌ ஒரு சித்தாந்தம்‌ 
வளருகிறது என்றால்‌ இன்றைக்கும்‌ அந்தக்‌ காந்தீயம்‌ 
உச்சத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, நடைமுறை எப்படி 
இருக்கிறது என்பது உங்களுக்கே தெரியும்‌. 


பலாத்காரத்தினாலோ, பணத்தைக்‌ காட்டியோ பொது 
ஜனங்களை இழுக்கிற மதங்களைப்‌ பற்றி இங்கே கேள்வி 
யில்லை. பலவிதமான சமூக சேவைகளை, ஒத்தாசைகளைச்‌ 
செய்துவிட்டு, உடனே ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணி வைக்கிறேன்‌ 
என்று ஒரு மதம்‌ இழுத்தால்‌, பாமர ஜனங்கள்‌ அதில்‌ வசியப்‌ 
பட்டுத்தான்‌ போவார்கள்‌. முக்கியமாகப்‌ பஞ்ச காலத்தில்‌ 
கிறிஸ்துவ மதம்‌ வளர்ந்தது என்று இதனால்தான்‌ சொல்வ 
துண்டு. இப்படியே அடிபிடிக்‌ கட்டாயமாக இஸ்லாத்தைப்‌ 
பரப்பியபோது தன்னிச்சையில்லாமலும்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமா 
கப்‌ பலர்‌ அதில்‌ சேர்ந்ததாகச்‌ சொல்வதுண்டு. இங்கேயும்கூட 
தத்துவத்திற்காகப்‌ பொதுமக்கள்‌ ஒரு மதத்தில்‌ சேர்ந்து விட 
வில்லை என்ற மட்டில்‌ நிரூபணமாூறது. இன்னொன்றைக்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. முக்கியமாகச்‌ சேரி மக்களைத்தான்‌ 
பாதிரிமார்கள்‌ மதம்‌ மாற்ற முற்பட்டார்கள்‌. 'உங்களை 
எல்லாம்‌ உங்கள்‌ மதத்தில்‌ தாழ்த்தி வைத்திருக்கிறார்கள்‌; 
எங்களிடம்‌ வந்தால்‌ உயர்த்தி விடுகிறோம்‌; படிப்பு, வைத்தியம்‌ 
ல்லாம்‌ இலவசமாகத்‌ தருகிறோம்‌: என்று செல்வாக்‌ 
படு ராஜாங்கத்தின்‌ ஆதரவோடு பிரகடனம்‌ செய்தார்கள்‌. 


அ 


எல்லோரும்‌ அதில்‌ போய்ச்‌ சேரக்‌ 
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பவற தட ட வக்‌ ன காகா தத மா அணத க னள அரா அண்‌ வரர அண கனா ரன ணக ர ன்னா காவன ன்‌ வராய 
லும்‌ பரவாயில்லை என்று நினைத்து, தங்களுக்கு இன்னொரு 


மதத்தால்‌ கிடைக்கிற வசதிகளையெல்லாம்‌ துச்சமாக 
நினைத்து, அதற்குப்‌ போகாமல்தானே இருந்திருக்கிறார்கள்‌. 
இப்படி இருந்ததற்கு அவர்களுடைய நல்ல பண்பு ஒரு 
காரணம்‌ என்பது இருக்கட்டும்‌; இன்னொரு காரணம்‌, நம்‌ 
மதத்தில்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ பரம உத்தமமான 
மகான்கள்‌ தோன்றிக்கொண்டு வந்திருப்பதுதான்‌. “இந்த 
மகான்‌ இருக்கிற மதத்திலேயே நாமும்‌ இருப்போம்‌” என்று 
அதிலேயே சேரி ஜனங்கள்‌ உள்பட எல்லோரும்‌ ஒட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 


மதமாற்றம்‌ செய்கிறவர்களை நாம்‌ கரிக்க வேண்டிய 
தில்லை. துவேஷிக்க வேண்டியதில்லை. அவர்கள்‌ கட்டா 
யப்படுத்தியாவது அல்லது ஆசை காட்டி வசியப்படுத்தியா 
வது மற்றவர்களைத்‌ தங்கள்‌ மதத்தில்‌ சேர்க்க நினைப்பதற் 
குக்‌ காரணம்‌ அவர்களுக்குத்‌ தங்கள்‌ மதமே பரம சத்தியம்‌ 
என்கிறதில்‌ இருக்கிற நம்பிக்கைதானே? இதை ஏற்றால்தான்‌ 
மற்றவர்களுக்கும்‌ கதி மோக்ஷம்‌ உண்டு; இப்படி அவர்க 
ளுக்கு ஒரு பெரிய க்ஷேமத்தைச்‌ செய்வதற்காகப்‌ பலவந்தம்‌, 
வசியம்‌ இவற்றைக்‌ காட்டினால்கூடத்‌ தப்பில்லை என்ற 
நல்லெண்ணத்திலேயே அவர்கள்‌ மதமாற்றம்‌, செய்கிறார்கள்‌ 
என்றே வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


பலாத்காரம்‌ அல்லது பணபலம்‌ இவற்றைக்‌ கைக்கொள்‌ 
ளாத எல்லா மதங்களும்‌ அவற்றின்‌ குருமார்கள்‌, போதகர்கள்‌, 
பிரசாரகர்கள்‌ ஆகியோரது குணத்தைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
வளர்ந்திருக்கின்றன. ஒரு மதத்தின்‌ பிரதிநிதியிடத்தில்‌ வெளி 
வேஷம்‌ மட்டும்‌ இருந்தால்‌ போதாது; எந்தத்‌ தத்துவத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவராயினும்‌ அவருக்குத்‌ தன்னல எண்ணமே இருக்கக்‌ 
கூடாது; துவேஷம்‌ கூடாது; நல்லொழுக்கம்‌ இருக்க வேண்டும்‌; 
நல்ல தபஸ்‌ இருக்க வேண்டும்‌; சாந்தமும்‌ கருணையும்‌ 
நிரம்பியிருக்க வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்டவர்களுடைய குண 


Di வ்‌ 
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இதனை மகட்‌ ட வடட வட்ட டட. ஜ்‌ 
விசேஷத்தாலேயே அவர்களைத்‌ தேடி வருகிறவர்களின்‌ 
தோஷங்களும்‌ போய்விட வேண்டும்‌. 


இப்படிப்பட்டவர்களை உண்டு பண்ணுவதே இப்போதும்‌ 
நம்‌ மதம்‌ தழைக்க வழி. எதிர்ப்பிரசாரம்‌ எதுவுமே 
வேண்டாம்‌. மதநெறிகளை உயிரோடு வாழ்ந்து காட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கிற பிரதிநிதிகள்தான்‌ வேண்டும்‌. இவர்களால்‌ 
தான்‌ இதுவரை யுகயுகாந்தரமாக நம்‌ மதம்‌ உயிரோடிருந்து 
வந்திருக்கிறது. இனிமேலும்‌ இப்படிப்பட்டவர்களால்தான்‌ 
அது உயிர்‌ வாழ வேண்டும்‌. 


ஒருவன்‌ சண்டை போட்டு மதம்‌ மாறுகிறேன்‌ என்றால்‌ 
எதிர்த்துப்‌ படை திரட்டிச்‌ சண்டைபோட என்னால்‌ ஆகாது. 
அல்லது கோடி கோடியாய்‌ செலவழித்து ஆஸ்பத்திரி, ஸ்கூல்‌ 
வைத்து ஒருத்தன்‌ மதமாற்றம்‌ செய்கிறான்‌ என்றால்‌, அதைப்‌ 
போலக்‌ கோடிக்கணக்கில்‌ செலவழிக்க எனக்கு ஐவேஜி 
யில்லை. இது இரண்டும்‌ இருப்பதாகவே வைத்துக்‌ கொண்‌ 
டாலுங்கூட, இதனால்‌ செய்யும்‌ மாறுதல்‌ உண்மையானதும்‌ 
(96ஈப16) இல்லை; அது நிலைத்தும்‌ நிற்காது. ஏனென்றால்‌, 
நம்மைவிடவும்‌ பலிஷ்டர்களாகவோ, நம்மை விடவும்‌ 
ரொம்பப்‌ பண வசதி உள்ளவர்களாகவோ இன்னொரு 
கூட்டம்‌ வந்தால்‌, அது நம்‌ பலத்தாலும்‌ பணத்தாலும்‌ 
செய்ததையெல்லாம்‌ அழித்துவிட்டு, தானே ஜயித்துவிடும்‌! 
ஆனபடியால்‌ இந்த வெளிச்‌ சக்திகளை நம்பிக்‌ கொண்டிரா 
மல்‌, நம்‌ ஆத்ம சக்தியை நம்பி உள்ளுக்குள்ளே நம்மை 
உயர்த்திக்‌ கொள்வதே நாம்‌ செய்ய வேண்டியது. அப்போது 
எந்தப்‌ பிரசாரமும்‌, சண்டையும்‌, வசியமும்‌ இல்லாமலே நம்‌ 
அதல்‌ தழைத்து வாழும்‌. இப்போது இதர தேசங்களில்‌ 
Ad இமான்கள்‌. ஏராளமாக, லவதம்‌, அத்வைதம்‌” என்று 
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எல்லாருக்கும்‌ பொருந்தாத விஷயம்‌. அவர்கள்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்ள ஓர்‌ உத்தம ஜீவன்தான்‌ வேண்டும்‌. 


இப்படி ஒருத்தன்‌ சாந்தமும்‌, கருணையும்‌, ஞானமும்‌, 
தியாகமும்‌ நிரம்பியவனாக நம்மிடையில்‌ வரவேண்டும்‌ 
என்பதற்காகவே இத்தனை உபந்நியாசங்களும்‌ பண்ணுகி 
றேன்‌. உங்கவிலேயே ஒருவர்‌ அப்படித்‌ தோன்றிவிட்டால்‌ 
அதைவிடப்‌ பெரிய பயன்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 


பெயரில்லாத மதம்‌ 


| இப்போது 'ஹிந்து மதம்‌” என்று ஒன்றைச்‌ சொல்கி 
றோமே, இதற்கு உண்மையில்‌ இந்தப்‌ பெயர்‌ கிடையாது. 
| 'ஹிந்து” என்றால்‌ 'அன்பு” என்று அர்த்தம்‌. ஹிம்சையை 

தூஷிப்பவன்‌ ஹிந்தூ என்று சிலர்‌ சொல்கிறார்கள்‌. இது 
சமத்காரமாகச்‌ சொல்வதேயாகும்‌. நம்முடைய பழைய 
\ சாஸ்திரம்‌ எதிலும்‌, 'ஹிந்து மதம்‌' என்கிற வார்த்தையே 
கிடையாது. 


ஹிந்துக்கள்‌ என்பது அந்நிய நாட்டினர்‌ நமக்கு வைத்த 
பெயர்தான்‌. மேல்நாட்டுக்காரர்கள்‌ ஸிந்து நதியைக்‌ கடந்தே 
நம்‌ பாரத நாட்டுக்கு வரவேண்டியிருந்ததல்லவா? ஆனபடி 
யால்‌ ஸிந்துவை இந்து என்றும்‌, அதை அடுத்த நாட்டை 
இந்தியா என்றும்‌, அதன்‌ மதத்தை இந்து என்றும்‌ குறிப்பிட்‌ 
டார்கள்‌. ஒரு தேசத்துக்குப்‌ பக்கத்திலுள்ள. மையின்‌ பெயரா 
லேயே , அதை அடுத்துள்ள சீமைகளையும்‌ சேர்த்துக்‌ 
_குறிப்பிடுவதுண்டு. வேடிக்கையாக ஒன்று சொல்கிறேன்‌: 
வடதேசத்தில்‌ பைராடி என்ற யார்‌ வந்து யாசகம்‌. 
லும்‌, உடனே பிச்சை போட்டு விடுவார்கள்‌. நம்‌. 
எட்டு ஜனங்கள்‌ அப்படிச்‌ செய்வதில்லை என்று 
றை. அவர்கள்‌ ஒரு பாட்டுப்‌ பாடுகிறார்‌ 
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“வெள்ளு வெள்ளு' என்றுதான்‌ சொல்வார்களேயன்றி, “போ 
போ” என்று சொல்லமாட்டார்கள்‌. 'போ' என்பது தமிழ்‌ 
வார்த்தை. தமிழர்கள்தான்‌ அப்படிச்‌ சொல்வார்கள்‌. பின்‌ 
பைராகிப்‌ பாட்டு இப்படிச்‌ சொல்வதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? 
வடதேசத்தை விட்டு பைராகிகள்‌ ழே வரும்போது முதலில்‌ 
தெலுங்கு தேசம்‌ வருகிறது. ஆனபடியால்‌, அதற்குப்‌ பிறகு 
வரும்‌ தமிழ்நாட்டையும்‌ தெலுங்கு தேசமாகவே கருதி 
விட்டார்கள்‌ இந்தப்‌ பைராகிகள்‌! 
தமிழ்நாட்டைத்‌ தெலுங்கர்கள்‌ அரவநாடு என்பதும்கூட 
இதே மாதிரிதான்‌. ஆந்திர தேசத்தின்‌ 8ழே. உள்ள சிறிய 
பகுதிக்கு அர்வா தேசம்‌ என்று பெயர்‌. அப்புறம்‌ வரும்‌ 
பகுதிகளுக்கும்‌ அதே பெயரை வைத்து விட்டார்கள்‌." 


இந்த ரீதியில்தான்‌ ஸிந்துப்‌ பிரதேசத்தைக்‌ கண்ட 
அந்நியர்களும்‌ அதையடுத்து வந்த பாரத தேசம்‌ 
முழுவதையும்‌ ஹிந்து தேசமாக்கி விட்டனர்‌. 
ஆனால்‌ ஹிந்து என்பது நமது பூர்வீகப்‌ பெயர்‌ அல்ல. 
வைதிக ' மதம்‌, ஸநாதன தர்மம்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்கி 
றோமே, அவைதான்‌ பெயரா என்றால்‌, அதுவும்‌ இல்லை. 
நம்முடைய ஆதார நூல்களைப்‌ 'பார்க்கும்போது இந்த 
மதத்துக்கு எந்தப்‌ பெயருமே குறிப்பிடவில்லை. 
இதைப்‌ பற்றி நினைத்தபோது எனக்கு ரொம்பவும்‌ 
குறையாக. இருந்தது. 
இது இப்படி இருக்கட்டும்‌. 
ஒருநாள்‌ யாரோ ராமு வந்திருக்கிறான்‌” என்று 
என்னிடம்‌ சொன்னார்கள்‌. உடனே நான்‌ ஏதோ நினைவில்‌ “எந்த 
ராமு!” என்று கேட்டேன்‌. “எந்த ராமுவா? அப்படியானால்‌, 
*ராமு'க்களில்‌ பல பேர்‌ இருக்கிறார்களா? என்று எதிர்க்‌ 
5 கேள்வி கேட்டார்கள்‌. அப்போதுதான்‌ எனக்குப்‌ பழைய ்‌ 
. ஞாபகத்தில்‌ இப்படிக்‌ கேட்டுவிட்டோம்‌ என்று தெரிந்தது. - 
எங்கள்‌ ஊரில்‌ ராமு என்ற பெயரில்‌ நாலு பேர்‌ இருந்தார்கள்‌. 
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எனவே, அவர்களுக்குள்‌ வித்தியாசம்‌ தெரிந்து கொள்வதற்கா 
கக்‌ கறுப்பு ராமு, “சிவப்பு ராமு, “நெட்டை ராமு, 
“குட்டை ராமு” என்று சொல்வது பழக்கம்‌. அதே நினைவில்‌ 
தன்‌ ஒரே ஒரு ராமு இருந்த ஊரிலும்‌, “எந்த ராமு?! என்று 
'கேட்டுவிட்டேன்‌. ஒரே ராமு இருக்கிற இடத்தில்‌ எந்த 
அடைமொழியும்‌ போடவேண்டியதில்லை. 


நம்‌ மதத்திற்கு ஏன்‌ பெயரில்லை என்பது. உடனே 


ஒன்றிருந்து இன்னொன்றுக்கு வித்தியாசம்‌ தெரிவதற்காகப்‌ 
பெயர்‌ கொடுக்கவேண்டும்‌. ஒரே மதம்தான்‌ இருந்தது 
என்றால்‌ அதற்குப்‌ பெயர்‌ எதற்கு? 


நமது மதத்தைத்‌ தவிர மற்ற மதங்கள்‌ ஒரு மகாபுருஷரின்‌ 
பெயரில்‌ ஏற்பட்டவை. அந்தப்‌ பெரியவருக்கு முன்‌ அந்த 
மதம்‌ இல்லை. புத்த மதம்‌ என்றால்‌ அது கெளதம புத்தரால்‌ 
ஸ்தாபிக்கப்பட்டது. எனவே அவருக்கு முன்‌ அது இல்லை 
என்கிறது. ஜைன மதம்‌ என்றால்‌ அது மஹாவீரர்‌ எனப்படும்‌ 
ஜீனரால்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்டது. கிறிஸ்து மதம்‌ என்றால்‌ 
கிறைஸ்டினால்‌ (இயேசு கிறிஸ்து) ஸ்தாபிக்கப்பட்டது- 
என்றிப்படி ஒவ்வொரு மதமும்‌ ஒரு பெரியவரால்‌ உண்டாக்‌ 
கப்பட்டது என்று தெரிகிறது. அந்தப்‌ பெரியவர்‌ இதை 
ஏற்படுத்தினார்‌ என்னும்போதே அவருக்கு முன்னால்‌ இது 
இல்லை என்று தெரிகிறது. இவ்வளவு மதங்களும்‌ உண்டாவ 
தற்கு முன்பே நம்‌ மதம்‌ இருந்திருக்கிறது. இந்த ஒரு மதமே 
உலகமெல்லாம்‌ பரவியிருந்திருக்கிறது. இதைத்‌ தவிர வேறு 
ம மதம்‌ இல்லாததால்‌ இதற்குப்‌ பெயர்‌ குறிப்பிட வேண்டிய 
.... அவசியமே இருக்கவில்லை. இதை அறிந்தவுடன்‌ முன்பு 
_. எனக்கு இருந்த குறை மறைந்தது. அதோடு இந்த மதத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ கெளரவ புத்தியும்‌ உண்டாயிற்று. 


)ந்த மதம்தான்‌ ஆதி மதம்‌ என்றே இருக்கட்டும்‌. 


'தாபித்தார்‌ என்று 


புரிந்துவிட்டது. பல்வேறு மதங்கள்‌ இருக்கிறபோதுதான்‌ . 


வர்‌ யார்‌ என்ற கேள்வி . 
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ல லு 
பார்த்தால்‌, எத்தனை ஆராய்ச்சி செய்து பார்த்தாலும்‌, அப்படி 


ஒரு ஸ்தாபகரைக்‌ கண்டுபிடிக்கவே முடியவில்லை. பிரம்ம 
சூத்திரம்‌ செய்த வியாசரைச்‌ சொல்லலாமா, கதை சொன்ன 
கிருஷ்ண பரமாத்மர்வைச்‌ சொல்லலாமா என்றால்‌, அவர்க 
ளும்‌ தங்களுக்கு முன்னரே இருக்கிற வேதங்களைப்‌ பற்றிச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. சரி, இந்த வேத "மந்திரங்களைச்‌. செய்த 
ரிஷிகளை ஸ்தாபகர்கள்‌ என்று சொல்லலாமா என்று பார்த்‌ 
தால்‌, அவர்களோ “நாங்கள்‌ இந்த வேதங்களைச்‌ 
செய்யவில்லை! என்கிறார்கள்‌. 'பின்னே உங்கள்‌ பேரில்‌ 
தானே மந்திரங்கள்‌ எங்களுக்குக்‌ இடைத்திருக்கின்றன? 
ஒவ்வொரு மந்திரத்தையும்‌ உபாசிக்கிறபோது அவற்றுக்கு 
உங்களில்‌ ஒரு ரிஷியின்‌ பெயரைச்‌ சொல்லித்தானே தலையைத்‌ 
தொட்டுக்‌ கொள்கிறோம்‌? ' என்று கேட்டால்‌, அந்த ரிஷிகள்‌, 
“எங்கள்‌ மூலம்தான்‌ இந்த மந்திரங்கள்‌ லோகத்துக்கு வந்தன 


என்பது வாஸ்தவம்‌. அதனால்தான்‌ எங்களை மந்திர ரிஷிக ' 


ளாகச்‌ சொல்லியிருக்றெது. எங்கள்‌ மூலம்‌ வந்ததே ஒழிய, 
நாங்களே அவற்றைச்‌ செய்யவில்லை. (0௦0௦56 பண்ண 
வில்லை). நாங்கள்‌ அப்படியே மனம்‌ அடங்கித்‌ தியான 
நிஷ்டையில்‌ இருக்கிறபோது இந்த மந்திரங்கள்‌ ஆகாயத்தில்‌ 
எங்கள்‌ முன்னே தெரிந்தன. நாங்கள்‌ அவற்றைக்‌ கண்டவர்‌ 
கள்தான்‌ (மந்த்ரத்‌ ரஷ்டா): செய்தவர்கள்‌ (மந்திர கர்த்தா) 
அல்ல” என்கிறார்கள்‌. 
சகல சப்தங்களும்‌ ஆகாசத்திலேயே பிறக்கின்றன. அவற்‌ 
றிலிருந்தே த்ருஷ்டி உண்டாயிற்று. இதைத்தான்‌ $06 -ல்‌ 
ஏற்பட்ட Viஓration-களால்‌ பிரபஞ்சம்‌ உண்டானதாக ஸயன்‌ 
ஸில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ரிஷிகள்‌ தங்களது தபோ மகிமையால்‌ 
இந்த சிருஷ்டியிலிருந்து ஜீவர்களைக்‌ ்‌ கடைத்தேற்றுறெ 


சப்தங்களை ஆகாசத்தில்‌ மந்திரங்களாகக்‌ கண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ செய்ததல்ல இம்‌ மந்திரங்கள்‌. புருஷர்‌ எவரும்‌ 
செய்யாத அபெளருஷேயமாக இந்த வேதங்கள்‌ ஆகாச 
ரூபமான பரமாத்மாவிலேயே அவரது மூச்சுக்‌ காற்றாக 
இருந்தவை. அவற்றையே ரிஷிச்ரேஷ்டர்கள்‌ கண்டு 
உலகுக்குத்‌ தந்தார்கள்‌. 
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லக வை வகை வைகை கைக்‌ எ ன கனைன்‌ எ வ ணக வன வரனாக ணக க றவை பனா ணன கை வனை 
இப்படித்‌ தெரிந்து கொண்டால்‌ நம்‌ மதத்தின்‌ ஸ்தாபகர்‌ 
யார்‌ என்று தெரியவில்லையே என்பதும்‌ ஒரு குறையாக 
இல்லாமல்‌ அதுவே பெருமைப்படுகிற விஷயமாக 
ருக்கும்‌. பரமாத்மாவின்‌ சுவாசமாக்வே இருக்கப்பட்ட 
வதங்களை அனுஷ்டிக்கிற அநாதி மதத்தின்‌ வாரிசுகளாக 
வந்திருக்கும்‌ மகா பாக்கியம்‌ நமக்குக்‌ கிட்டியிருக்கிறது . 
என்று பூரிப்பு அடைவோம்‌. 


உலகம்‌ பரவிய மதம்‌ 


இப்போது ஹிந்து மதம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற நமது 
மதம்‌ ஒன்றே ஆதியில்‌ லோகம்‌ முழுதும்‌ பரவியிருந்தது! 
அந்த ஒரே மதம்‌ இருந்ததால்தான்‌ அதற்குத்‌ தனியாகப்‌ பெயர்‌ 
வைக்க வேண்டிய அவசியமிருக்கவில்லை. இதனால்தான்‌ 
நம்‌ ஆதார நூல்களில்‌ ஹிந்து மதத்துக்குப்‌ பெயரே இல்லை-- 
என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. 

மிக மிகப்‌ பழங்காலப்‌ புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சிகளைப்‌ 
பார்த்தால்‌ எல்லா அந்நிய தேசங்களிலுமே நமது வேத சமய 
சம்பந்தமான அம்சங்களை நிறையப்‌ பார்க்கிறோம்‌. உதாரண 
மாக, கிறிஸ்து பிறப்பதற்குச்‌ சுமார்‌ 1300 வருஷங்களுக்கு 
முன்னால்‌ எகிப்து தேசத்தில்‌ இரண்டு அரசர்கள்‌ செய்து 
கொண்ட உடன்படிக்கை சாஸனம்‌ பூமிக்கடியிலிருந்து , 
இடைத்திருக்கிறது. அதில்‌ “மித்ரா வருண” சாட்சியாக இந்த 
உடன்படிக்கை செய்யப்படுவதாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
மித்ரா--வருணர்கள்‌ நமது வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட 
தேவதைகள்‌: மடகாஸ்கரில்‌ உள்ள ஊர்களில்‌ எழுபத்தைந்து 
சதவிகிதம்‌ ஸம்ஸ்‌ஒருத மூலத்திலிருந்து வந்ததாகத்‌ 
தெரிகறது.* ராமேஸஸ்‌ என்ற ராஜப்‌ பெயருக்கும்‌ நம்‌ 
ராமனுக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. 

பூகோளத்தின்‌ 8ழ்ப்‌ பாதியிலும்‌ இத்தகைய அடையா 
ட ளங்களே உள்ளன. மெக்ஸிகோவில்‌ நமது நவராத்திரிப்‌ 


பண்டிகையின்போது ஓர்‌ உற்சவம்‌ நடக்கிறது. அதற்கு 'ராம 
- க ம்‌ பி 


+ Treaty of Rameses Il with the Hittites. 1 


i ச 
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ஸீதா” என்று பெயர்‌. அங்கே பூமியை வெட்டும்‌ இடங்களி 
லெல்லாம்‌ பிள்ளையார்‌ விக்கிரகம்‌ அகப்படுகிறது. 
ஸ்பெயின்‌ தேசத்தார்‌ புகுந்து அந்த நாட்டை வசப்படுத்துமுன்‌ 
அங்கிருந்த பழங்குடிகள்‌ ஆஸ்டெக்ஸ்‌ (421609). இது ஆஸ்திக 
என்பதன்‌ திரிபே. பெருவில்‌ சரியாக விஷு புண்ணிய 
காலத்தில்‌ சூரியாலயத்தில்‌ பூஜை செய்கிறார்கள்‌. இவர்களுக்‌ 
குப்‌ பெயரே இன்காஸ்‌. . 'இனன்‌: என்பது சூரியனுடைய 
பெயர்‌. 'இனகுல திலகன்‌: என்று ராமனைச்‌ சொல்கிறோமே! 


ஆஸ்திரேலியப்‌ பழங்குடிகள்‌ நிர்வாணமாக ஆடுகிற 
படங்களை ஒரு புஸ்தகத்தில்‌ பார்த்தேன்‌. (ஸ்பென்ஸர்‌, 
கில்லன்‌ என்பவர்கள்‌ எழுதிய Native Tribes of Central Australia 
என்றை புத்தகத்தில்‌ 128, 129 என்ற எண்ணுள்ள படங்கள்‌). 
அதன்8ழ்‌ சிவா டான்ஸ்‌ என்று போட்டிருந்தது. நன்றாகக்‌ 
கவனித்துப்‌ பார்த்தேன்‌. ஆடுகிற ஒவ்வொருவர்‌ நெற்றியிலும்‌ 
மூன்றாவது கண்‌ வரைந்திருக்கிறது. 


போர்னியோ தீவில்‌ பிரம்ம சிருஷ்டி முதல்‌ யாருமே 
உள்ளே நுழையாத காடு (Virgin Forest) என்று ஒரு பெரிய 
காட்டைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டி.ருந்தார்கள்‌. அதில்‌ உள்ளே 
புகுந்து ஆராய்ச்சி செய்தபோது, நம்‌ கிரந்த லிபியில்‌ எழுதியது 
போல்‌ ஒரு சாஸனம்‌ அகப்பட்டது. அதில்‌ இன்ன மகா 
ராஜா, இன்ன யக்ஞம்‌ செய்தான்‌. இன்னவிடத்தில்‌ யூபஸ்தம்பம்‌ 


நட்டான்‌. பிராமணர்களுக்கு கற்பக 


க ன்‌ ர 
ட க்தி 


ன 


- 


விருட்ச தானம்‌ 

செய்தான்‌ என்று கண்டிருக்கிறது. இதை Yபறa Inscription of 
Mulavarman of Koeti என்கிறார்கள்‌. நம்‌ மதத்தை ரொம்பப்‌ 
பரிகாசம்‌ செய்த இங்கிலீஷ்காரர்கள்தான்‌ இத்தனை விஷயங்‌ 

.. களையும்‌ கண்டுபிடித்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 

ர: 'இவையெல்லாவற்றை ம்விட, எனக்குத்‌ தோன்றுகிற 
ஓ சொல்கிறேன்‌. வே டிக்கையாக இருக்கும்‌. “ஸகரர்கள்‌ 


க்கு வெட்டிக்‌ 


படட அத 
வழ்க தனல பன பப்‌ 
politi பட்ட ப்தி 
ப ணை த ன ளன 


தாது 
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நர ப பறம த பதத டம்‌ த அனத அறு 
கொண்டே போனார்கள்‌. அப்போது உண்டான கடலே 


ஸகரர்‌ பெயரில்‌ “ஸாகர” மாயிற்று. கடைசியில்‌ கபில மகரிஷி 
யின்‌ ஆசிரமத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ குதிரையைக்‌ கண்டார்கள்‌. 
அவரே குதிரையை அபகரித்ததாக எண்ணி அவரை ஹிம்சித்‌ 
தார்கள்‌. அவர்‌ இருஷ்டியினாலே அவர்களைப்‌ பொசுக்கிச்‌ 
சாம்பலாக்கி விட்டார்‌'. இது ராமாயணக்‌ கதை. நம்‌ தேசத்‌ 
துக்கு நேர்‌ ழே உள்ள அமெரிக்காவைப்‌ பாதாளம்‌ என்று 


வைத்துக்‌ கொண்டால்‌ அங்கேயிருக்கும்‌ கபிலாரண்யம்‌- 


(மதுரை என்பது மருதை என்றெ மாதிரி) கலிபாரண்யமாக- 
கலிபோர்னியாவாக- இருக்கலாம்‌. அதற்குப்‌ பக்கத்தில்‌ 
குதிரைத்‌ தீவு (Horse 9180), சாம்பல்‌ தீவு (Ash Island) 
இவை உள்ளன. 


ஸகரர்‌, ஸாகரம்‌ பற்றி இன்னொன்றும்‌ தோன்றுகிறது. 
ஸஹாரா பாலைவனமும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ கடலாக இருந்தது 
என்றொர்கள்‌. ஸாகரம்தான்‌ ஸஹாராவாயிற்றோ என்று 
தோன்றுகிறது. 

இப்படி உலகம்‌ முழுக்க நம்‌ மதச்‌ சின்னங்கள்‌ இருப்ப 
தைப்‌ பார்த்துவிட்டு, “நம்மவர்களில்‌ சிலர்‌ இங்கேயிருந்து 
அங்கே போனார்கள்‌, அந்தத்‌ தேசத்தவர்கள்‌ இங்கே வந்தார்‌ 
கள்‌, பலவித பரிவர்த்தனை ஏற்பட்டது! என்று ஆராய்ச்சியா 
ளர்கள்‌ சொல்கின்றனர்‌. எனக்கோ எல்லாவிடத்திலும்‌ ஒரே 
தர்மந்தான்‌ இருந்தது; இந்தச்‌ சின்னங்கள்‌ அங்கங்கேயே 
ஆதியில்‌ இருந்தவர்களால்‌ ஏற்பட்டவை என்றுதான்‌ தோன்று 


கிறது. 


சரித்திர காலம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற ஒரு இரண்டா 
யிர மூவாயிர வருஷத்துக்கு உட்பட்ட சான்றுகள்‌ மற்ற : 
தேசங்களில்‌ கிடைப்பதைப்‌ பார்த்து, இந்தியர்கள்‌ அங்கெல்‌ 
லாம்‌ சென்று அங்குள்ள பழைய நாகரிகத்தை அகற்றிவிட்டு 
அல்லது அதற்குள்ளேயே ஊறிப்‌ போகிற மாதிரி, ஹிந்து 
நாகரிகத்தைப்‌ புகுத்தியிருக்கிறார்கள்‌ என்று ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ நாலாயிரம்‌ வருஷம்‌, அதற்கும்‌ 
முற்பட்ட காலங்களில்கூட வைதிக சின்னங்கள்‌ பல தேசங்களில்‌ 
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இருக்கின்றன. அதாவது அந்த தேசங்களில்‌ நாகரிக 


்‌ வாழ்வு (01/2௦) தோன்றின போதே இந்த வைதிக. 


அம்சங்கள்‌ அங்கே இருந்திருக்கின்றன. இதற்குப்‌ பிற்பாடு 
தான்‌ அந்தத்‌ தேசத்துப்‌ பழங்குடிகளுக்கென்று ஒரு மதமே 
தோன்றுகிறது. கிரீஸில்‌ இப்படி ஒரு பூர்வீக மதம்‌, பல 
தெய்வங்களுக்குப்‌ பெரிய பெரிய கோயில்‌ கட்டி வழிபடுகிற 
மதம்‌ உண்டாயிற்று. அதிலும்‌ வைதிக சம்பந்தமான அம்சங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. கிறிஸ்துவுக்கு முற்பட்ட காலத்தில்‌ அவர்‌ 
வாழ்ந்த பகுதிகளில்‌ இருந்த ஸெமிடிக்‌, ஹீப்ரு மதங்களிலும்‌ 
வேத மதத்தில்‌ இருக்றெ அம்சங்கள்‌-ஒரு மாதிரி வர்ணாசிரமப்‌ 
பிரிவினை உள்பட--இருந்திருக்கன்றன. மெக்ஸிகோ 
போன்ற தேசங்களின்‌ பழங்குடிகளுக்கு (86௦0௨) 
ஒவ்வொரு மதம்‌ உண்டு--அவர்களும்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்‌ 
இற மாதிரி இயற்கையின்‌ ஒவ்வோர்‌ அம்சத்திலும்‌ தெய்வத்‌ 


தன்மையைப்‌ பார்த்து அவற்றை ஒவ்வொரு தேவதையாக ' 


வழிபட்டிருக்கிறார்கள்‌. இந்த மதங்களில்‌ எல்லாம்‌ ஏகப்‌ 
பட்ட சடங்கு (ரபி) களும்‌ உண்டு. 


இப்போது நாகரிகத்தின்‌ உச்ச ஸ்தானத்தில்‌ இருந்த 


கிரீஸின்‌ (ஹெல்லெனிக்‌) மதம்‌ உள்பட இவை எதுவுமே” 


இல்லை. இங்கெல்லாம்‌ அநேகமாக இறிஸ்துவ மதமே 
இருந்திருக்கிறது. ஜப்பான்‌ வரை மத்திய ஆசிய, கிழக்காசிய 
நாடுகளில்‌ பெளத்தம்‌ பரவியிருக்கிறது. சில இடங்களில்‌ 
இஸ்லாம்‌ இருக்கிறது. தென்‌ ஆப்பிரிக்க வனாந்தரம்‌ மாதிரி 
யான பகுதிகளில்‌ மட்டும்‌, அந்தந்த தேசத்து ஆதி (0110௮) 
மதம்‌ என்று ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ சொல்கிற மதங்கள்‌ காட்டுக்‌ 
குடிகளிடையில்‌ (170௮) மட்டும்‌ இருக்கிறது. இப்படிப்பட்ட 
மிகப்‌ பூர்வீக மதங்களிலேயே வைதிக அம்சங்கள்‌ நிறைய 
இருக்கின்றன. இதற்கு ஒரு உதாரணம்‌ சொல்கிறேன்‌. 


அதற்கு முன்னால்‌ ஒரு விஷயம்‌. தத்துவங்களை விளக்கு 
| இற போது கதாரூபம்‌ (கதை உருவம்‌). கொடுப்பதுண்டு - 
அட எக்கு சுலபமாகப்‌ பாமர ஜனங்களுக்குப்‌ 


ய பொது ஜனங்களிடம்‌ ஏறாது: 


1 
த ட யூ 


TTT 


... தத்வார்த்தங்களும்‌ இருக்கின்றன. 


ol ன 
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ப்ப பப படப்பட கிவ்‌ கடப்ப வலில தயல ட வட வடட கைந்து 
ஒன்று, கதாரூபம்‌ தரவேண்டும்‌. அல்லது, ஒரு சடங்காக 
அதை ஆக்கிக்‌ காரியத்தில்‌ செய்யும்படியாகப்‌ பண்ண வேண்‌ 
டும்‌. இம்மாதிரி சமய கர்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்யும்‌ 
போதே அவற்றின்‌ உள்ளே “ஸிம்பாலிக்‌'காக இருக்கிற 
தத்வங்கள்‌ புரியும்‌. “சடங்குகள்‌ எல்லாமே ரூபகம்‌ (ஸிம்பல்‌) 
தான்‌; உள்பொருளைப்‌ புரிந்து கொண்டாலே போதும்‌. 
சடங்கே வேண்டாம்‌” என்று சொல்றெவர்களோடு நானும்‌: , 
சேர்ந்து கொண்டு இதைச்‌ சொல்லவில்லை. தனிப்படச்‌ 
சடங்கு என்று வைத்துக்‌ கொண்டாலே அதற்குச்‌ சக்தி 
உண்டுதான்‌. இம்மாதிரியே, “புராணக்‌ கதைகள்‌ தத்வ விளக்கம்‌ 
மட்டுமேதான்‌; அவற்றையே நிஜம்‌ என்று நம்பக்‌ கூடாது” 
என்றும்‌ நான்‌ சொல்ல வரவில்லை. வாஸ்தவத்திலேயே, 
நடந்த உத்தமமான சரிதங்கள்தான்‌ அவை. அதே சமயத்தில்‌ 
“தானாகவே தத்வங்களையும்‌ நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ . கொடுக்கின்‌ 
றன. அதேபோல்‌ காரியமாகச்‌ செய்றெபோதே நமக்கு ஒரு 
பலனைத்‌ தந்து, பிறகு எந்தப்‌ பலனும்‌ கோராத சித்த 
சக்தியைத்‌ தந்து, சிரேயஸைத்‌ தருகிற சடங்குகளுக்குள்‌ 
ஆனால்‌ நாள்பட்ட வழக்கத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட கதைகள்‌” 
அல்லது சடங்குகள்‌ அவற்றின்‌ உள்ளுறை பொருளாக 
(Inner meaning) இருக்கப்பட்ட தத்வங்களிலிருந்து விலகி 
விடக்‌ கூடும்‌; அல்லது அதை மறந்தே போகக்‌ கூடும்‌. 


வெளி தேசங்களில்‌ எத்தனையோ ஆயிரம்‌ வருஷங்கள்‌ 
மூலமான வேத மதத்தோடு சம்பந்தமேயில்லாமல்‌ புதிய 
மதங்கள்‌ வளர்ந்தபோது இப்படித்தான்‌ வைதிக தத்வங்கள்‌ 
உருமாறியிருக்கின்றன. 


நான்‌ சொல்ல வந்த உதாரணத்துக்கு வருகிறேன்‌. ஹீப்ரு 
மதங்களில்‌ ஆதம்‌-ஈவாள்‌ கதை (Adam and Eve) என்று 
கேட்டிருப்பீர்கள்‌. “அறிவு மரம்‌: (Tree of Knowledge) என்று 
ஒன்று இருந்தது. அதன்‌ பழத்தைப்‌ புசிக்கக்‌ கூடாது என்பது 
ஈஸ்வராக்ஞை. ஆதம்‌ அப்படியே சாப்பிடாமல்‌ இருந்தான்‌. 
ஆனால்‌ ஈவ்‌ அதைச்‌ சாப்பிட்டாள்‌. அதன்‌ பிறகு, “வாழ்வோ 
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தாழ்வோ அவளுக்கு என்ன சம்பவிக்கிறதோ அதுவே 
தனக்கும்‌ சம்பவிக்கட்டும்‌' என்று ஆதமும்‌ 
பழத்தைச்‌ சாப்பிட்டான்‌ என்பது பைபிள்‌ 

ஏற்பாட்டின்‌ (010 Testament!) முதல்‌ கதை (020696). 


அந்தப்‌ 
பழைய 


ரூபமாகியிருக்றெது. அப்படி ஆகும்போது காலம்‌, தேசம்‌ 
இவற்றின்‌ மாறுபாட்டால்‌ குளறுபடியும்‌. உண்டாகியிருக்‌ 
இிறது, மூல தத்வமே மறைந்து போகிறாற்‌ போல. 


உபநிஷத்தில்‌ என்ன சொல்லியிருக்கிறது? 'பிப்பல 
மரத்தில்‌ இரண்டு பட்சிகள்‌ இருக்கின்றன. ஒன்று பிப்பலத்‌ 
தைச்‌ சாப்பிடுகிறது. இன்னொன்று சாப்பிடாமல்‌ மற்றதைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டேயிருக்கிறது' என்று உபநிஷத்து சொல்‌ 
கஇறது. சரீரம்தான்‌ அந்த விருட்சம்‌. அதில்‌ ஜீவாத்மாவாக 
. ஒருத்தன்‌ தன்னை நினைத்துக்‌ கொண்டு விஷயாநுபவங்கள்‌ 
என்ற பழத்தைத்‌ தின்று கொண்டிருக்கிறான்‌. இவன்‌ ஒரு 
பட்சி. இந்த சரீரத்திலேயே பரமாத்மா இன்னொரு பட்சியாக 
இருக்கிறான்‌. அவன்தான்‌ ஜீவனை ஆட வைக்கிறவன்‌. 
ஆனாலும்‌ அவன்‌. ஆடுவதில்லை. சர்வ சாக்ஷியாக அவன்‌ 
ஜீவனின்‌ காரியங்களைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு மாத்திரம்‌ 
இருக்கிறான்‌. இந்த ஜீவனுக்கு அவனே ஆதாரமானாலும்‌ 
அவன்‌ விஷயங்களை அநுபவிப்பதோ--பழத்தைச்‌ சாப்பிடு 
வதோ- அதற்கான கர்ம பலனை அநுபவிப்பதோ இல்லை. 
இதை உபநிஷதம்‌, பழம்‌--அதைச்‌ சாப்பிட்ட பட்ச 
சாப்பிடாத பட்சி என்று கவித்வத்தோடு சொல்கிறது. 
காப்பிடுபவன்‌ ஜீவன்‌, சாப்பிடாதவன்‌ மு 
க தன்னை ஆத்மாவாக உணர்ந்திருக்றெவன்‌. 


.... இந்த ஜீவன்தான்‌ ஹீப்ரு மதங்களில்‌ ஈவ்‌ ஆகியிருக்க 
பட்டன்‌ ஜி வயல்‌ 'ஈ' யாவது ஒரு வியாகரண விதி. “ஜ்‌ 
்‌ 4 ரி 


ட பப மாறிவிடுவது ல்‌ 


நம்‌ உபநிஷத்‌ தத்வங்களில்‌ ஒன்றுதான்‌ இப்படி கதா 


னு னு வவ நட ல அவர்‌ | 
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பப பபபல ப அவியல்‌ பட பப திப்ப பதவ வ கவத்‌ ல்‌ கக்‌ 
என்பது ஆப்பிள்‌ (80016) என்றாயிற்று; அறிவு விருட்சம்‌. 
என்பதும்‌ நம்‌ 'போதி விருட்சம்‌'தான்‌. போதம்‌ என்றால்‌ 
“ஞானம்‌”. புத்தருக்குப்‌ போதி விருக்ஷத்தின்‌ 8ழ்தான்‌ ஞானம்‌ 
உண்டாயிற்று என்பது எல்லாருக்கும்‌ தெரிந்ததுதானே? 
ஆனால்‌, அவருக்கும்‌ முந்தியே அரச மரத்துக்குப்‌ போதி 
விருட்சம்‌ என்று பெயர்‌ இருந்தது. 


உபநிஷதமானது தூர தேசம்‌ ஒன்றில்‌ எத்தனையோ 
காலத்துக்குப்‌ பிற்பாடு மாறி மாறிப்‌ புது ரூபம்‌ எடுக்கிற 
போது மூல தாத்பரியம்‌ மாறிப்‌ போயிற்று. ஒருபோதும்‌ 
விஷயாநுபோகத்துக்கு ஆளாக முடியாத ஆத்மாவும்‌ 
பழத்தைச்‌ சாப்பிட்டதாக பைபிள்‌ கதை இசை இரும்பி விடுகிறது. 
விஷய சுகம்‌ எல்லாம்‌ அடிபட்டுப்‌ போகிற அறிவை 
நம்முடைய போதி விருட்சம்‌ குறிப்பிடுகிறது என்றால்‌, அவர்‌ 
களோ விஷய சுகத்தைப்‌ பழுக்கிற லெளகே அறிவையே 
Tree of Knowledge என்று சொல்லி விட்டார்கள்‌. ஆனாலும்‌, 
நம்‌ வேத மதம்‌ ஆதியில்‌ அங்கேயிருந்திருக்கிறது என்பதற்கு 
இதிலிருந்து அத்தாட்சி இடைக்கிறதோ இல்லையோ? 
இன்னொரு உதாரணம்‌ சொன்னால்தான்‌ மூலத்தில்‌ இருப்பது 
வெளி தேசத்தில்‌ வேறு காலத்தில்‌ ரொம்பவும்‌ மாறிப்‌ 


போகும்‌ மாறினாலும்கூட மூலத்தைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கும்‌ 


என்பதில்‌ உங்களுக்கு நம்பிக்கை வரும்‌. நம்முடைய 
இருப்பாவை-இருவெம்பாவைப்‌ பாடல்கள்‌ வேதம்‌ மாதிரி 
அத்தனை பிராசனமானவை அல்ல. ஒரு ஆயிரத்தைந்நூறு 
வருஷங்களுக்குள்‌ அவற்றை ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ கொண்டு வந்து 
விடுகிறார்கள்‌. எப்படியானாலும்‌ வேத இதிஹாச காலங்க 
ளுக்கு மிகவும்‌ பிற்பட்டுத்‌ தோன்றியவர்கள்தான்‌ இந்த இரு 
பாவைகளைச்‌ செய்த மாணிக்கவாசகரும்‌ ஆண்டாளும்‌. 
இவர்கள்‌ காலத்துக்கு அப்புறம்‌ கடல்‌ கடந்து ஹிந்து சாம்ராஜ்‌ 
யங்கள்‌ உண்டாயின. தமிழ்நாட்டின்‌ சோழ ராஜாக்கள்கூட 
அம்மாதிரி தேசாந்தரங்களில்‌ சாம்ராஜ்யத்தை விஸ்தரித்திருக்‌ 
றார்கள்‌. ஆனால்‌ இந்தப்‌ படை எடுப்பைவிட முக்கியமாக 
நம்‌ கடல்‌ வாணிபம்‌ பெருகினதையே 'சொல்ல வேண்டும்‌. 
வியாபார ரீதியில்‌ நம்‌ அந்நியத்‌ தொடர்பு (Foreign contact) 


நட 
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மிகவும்‌ விருத்தியாயிற்று. இந்த வியாபாரிகளைப்‌ பார்த்தே 
: பல தேசங்களில்‌ ஹிந்து நாகரிகத்தில்‌ ஆகர்ஷிக்கப்பட்டு-நம்‌ 
_ மத அம்சங்களைத்‌ தாங்களும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. தூரக்‌ 
கிழக்கு (8-₹860 என்று சொல்கிற நாடுகளை இவற்றில்‌ 
முக்கியமாகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. பாலி மாதிரி தேசங்கள்‌ 
முழுக்க ஹிந்துவாயின. கம்போடியா, இப்போது தாய்லாந்து 
என்கிற ஸயாம்‌, இந்தோ சைனா முழுவதும்‌ பரவி, மணிலா 
இருக்கிற ஃபிலிப்பைன்ஸ்‌ எல்லாம்கூட ஹிந்து கலாச்சாரத்‌ 
துக்குள்‌ வந்தன. அதை ஸ்ரீவிஜய சாம்ராஜ்யம்‌ என்பார்கள்‌. 


ஆக, ரொம்பவும்‌ ஆதியில்‌ எங்கேயும்‌ வேத மதமே 
இருந்தது ஒரு நிலை; அப்புறம்‌ அங்கங்கே புது மதங்கள்‌ 
ஏற்பட்டது ஒரு நிலை; பிறகு இந்த மதங்கள்‌ எல்லாம்‌ மங்கிப்‌ 
போறெ மாதிரி கிறிஸ்துவம்‌, இஸ்லாம்‌, பெளத்தம்‌ இவை 
மட்டுமே அங்கெல்லாம்‌ பரவிய நிலை; இதற்கப்புறம்‌, 
சரித்திரத்தில்‌ நன்றாக உறுதிப்பட்டுவிட்ட காலத்தில்‌ 
மறுபடி இப்போது நான்‌ சொன்னமாதிரி, ஹிந்து நாகரிகச்‌ 
செல்வாக்கானது பல தேசங்களில்‌--குறிப்பாக உழ்த்திசை 
நாடுகளில்‌ ஜீவ களையுடன்‌ ஏற்பட்டது ஒரு நிலை. இந்தக்‌ 
கட்டத்தில்தான்‌ அங்கோர்வாட்‌, பேராபுதூர்‌, ப்ரம்பானன்‌ 
மாதிரி பெரிய பெரிய தமிழ்நாட்டுக்‌ கோயில்கள்‌ அங்கே 
எழும்பின. இந்தக்‌ கட்டத்தில்தான்‌ நம்முடைய திருப்பாவை 
யும்‌ திருவெம்பாவையும்கூட -ஸயாமுக்கு--இப்போது . 
தாய்லாந்து என்கிறார்கள்‌--சென்றிருக்கின்றன. 


இதற்குச்‌ சான்றாக இப்போதும்‌ அங்கே வருஷா 
வருஷம்‌ இங்கே நாம்‌ இந்தப்‌ பாவைகளைப்‌ பாராயணம்‌ 
பண்ணுகிற அதே மார்கழி மாதத்தில்‌ ஒரு பெரிய உத்ஸவம்‌ 
நடக்கிறது. இரண்டு பாவைகளும்‌, சைவத்தையும்‌ வைஷ்ண 
_ வத்தையும்‌ சேர்த்து வைக்க 
, பெருமானுக்குரிய டோலோ, 


ஆட்டுவதை) சிவபெருமான்‌ 


ட்‌ ஆகியன பரவியிருக்க வேண்டும்‌. 


வைய வை விக்ன, மனா + 
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ET பன ட னல வவட 
தெரியுமா என்று கேட்டால்‌, அடியோடு ஒன்றும்‌ தெரியாது. 
அப்படியானால்‌ இந்த உத்ஸவம்‌ மார்கழியில்‌ நடக்கிறது 
என்பது ஒன்றுக்காக அந்தப்‌ பாவைகளோடு சேர்த்துப்‌ பேசுவ 
தற்கு ஆதாரம்‌ இல்லை என்று தோன்றலாம்‌. பின்‌ நான்‌ ஏன்‌ 
இப்படிச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ என்றால்‌, அவர்கள்‌ இந்த உத்ஸவத்‌ 
துக்குப்‌ பெயரே ட்ரியம்பாவை, ட்ரிபாவை (Tரambavai, 
ரரரறavai) என்கிறார்கள்‌. இப்போது பைபிள்‌ படிப்பவர்களுக்கு 
உபநிஷத சமாசாரமே தெரியாவிட்டாலும்‌, அதிலிருந்து வந்த 
கதை மாத்திரம்‌ அவர்களிடம்‌ இருக்கிற மாதிரி, தாய்லாந்துக்‌ 
காரர்களுக்கு இப்போது திருப்பாவை-திருவெம்பாவை 
பாராயணம்‌ அடியோடு விட்டுப்‌ போய்விட்டது என்றாலும்‌, 
அவர்கள்‌ இதே தநுர்‌ மாசத்தில்‌ சிவவேஷம்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டவனுக்காக நடத்துகிற டோலோத்ஸவத்துக்கு ' 
பு ரியம்பாவை, ட்ரிபாவை” என்ற பெயர்‌ மட்டும்‌ இருக்கிறது! 
சரித்திர காலத்துக்குள்‌ இப்படிப்பட்ட மாறுபாடுகள்‌ உண்டா 
னால்‌, மூவாயிரம்‌ நாலாயிரம்‌ வருஷங்களுக்கு முற்பட்ட 
சமாசாரங்கள்‌ வெளிநாடுகளில்‌ எத்தனையோ திரிந்தும்‌ 
மாறியும்‌ தானே இருக்கும்‌? இத்தனை மாறினாலும்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ வேத சம்பிரதாயத்தின்‌ அடையாளங்கள்‌ 
“இதோ இருக்கிறோம்‌” என்று தலைநீட்டுகின்றன. 
சரித்திர காலத்துக்கு முற்பட்டவர்கள்‌ என்று வைக்கப்‌ 
பட்ட பழங்குடிகளின்‌ மதங்களில்கூட நம்‌ சமய சின்னங்கள்‌ 
இருக்கின்றன என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? அத்தனை காலத்‌ 
துக்கு முந்தி, நாகரிக வாழ்க்கையே உருவாகாத தூர தூர 
தேசங்களுக்கு இந்தியாவிலிருந்து படை எடுத்தோ வியாபா 
ரத்துக்காகவோ போய்‌ நம்‌ நாகரிகத்தைப்‌ பரப்பினார்கள்‌ 
என்றால்‌, அது பொருத்தமாகவே இல்லையே! அதனால்தான்‌ 
“இங்கிருந்து கொண்டுபோய்‌ அங்கே புகுத்தவில்லை; ஆதியில்‌ 
லோகம்‌ முழுக்கவே வேத மதம்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ 
என்று எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. அப்புறம்‌ அவை திரிந்து . 


- இரிந்து இப்போது அந்தந்த தேசத்து “ஓரிஜினல்‌' மதங்களாக 


நினைக்கப்படுபவையாக ஆகி, பிற்பாடு அங்கும்‌ சரித்திர 
காலத்துக்கு உட்பட்ட கிறிஸ்துவம்‌, பெளத்தம்‌, இஸ்லாம்‌ 


% 


நம்‌ மதத்தின்‌ 
தனி அம்சங்கள்‌ 


மற்ற மதங்களில்‌ இல்லாத பல அம்சங்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ 
இருக்கின்றன. அதில்‌ ஒன்று, கர்மக்‌ கொள்கை, Karma theory 
என்று சொல்கிறார்கள்‌. நம்‌ மதத்திலிருந்து வந்த பெளத்தம்‌, 
சமணம்‌ போன்ற மதங்கள்‌ இதை ஒப்புக்‌ கொண்டாலும்‌ 
ஏனைய மதங்களில்‌ இந்தக்‌ கொள்கை இல்லை. 


'கர்மா தியரி என்ன? எந்தச்‌ செயலுக்கும்‌ பிரதியாக 

ஒரு விளைவு உண்டு. 03056 80 6760 என்பதாகவும்‌, 8040 
nd reaction என்பதாகவும்‌, இவை தவிர்க்க முடியாத விதிக 
ளாக இருக்கின்றன என்று ஃபிஸிக்ஸில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
பெளதிகத்தில்‌ சொல்வதையே மநுஷ்ய வாழ்க்கைக்கும்‌ 
பொருத்தி 'கர்மக்‌ கொள்கையை நம்‌ ஆன்றோர்கள்‌ 

: கூறுகிறார்கள்‌. பிரபஞ்சத்தில்‌ ஜடமான பூதங்கள்‌ போலவே 
லை ட ட என்ற 2 ப்‌ ்‌ ட ட உட இவை ஒன்று 
சேர்ந்துதான்‌ லோக வாழ்வு. எனவே, ஒன்றுக்கு இருக்கிற 
யதி, தர்மம்‌ இன்னொன்றுக்கும்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
னின்‌ ஒவ்வொரு கர்மாவுக்கும்‌ விலைவாக ஒரு பலன்‌ 


! தண்டனையை 'மநுஷ்யன்‌ 
்‌ கர்மம்‌”. செய்தால்‌ 
ம்‌ என்கிறது நம்‌ மதம்‌. - 
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வேண்டும்‌, கெட்டது செய்யக்‌ கூடாது என்பதைச்‌ சகல 
மதங்களும்‌ சொன்னாலும்‌, அவை நம்‌ மதம்‌ மாதிரி இத்தனை 
அழுத்தம்‌ கொடுத்து காரணம்‌--விளைவு (08056 and effect) 
தொடர்பைச்‌ சொல்லவில்லை. மறுபிறப்புக்‌ கொள்கையை 
(reincarnation theory) மற்ற மதங்கள்‌--பாரத தேசத்தில்‌ 
தோன்றாத மற்ற மதங்களில்‌ எதுவுமே--சொல்லவில்லை. அது 
மட்டுமில்லை. இதற்கு மாறாகப்‌ பல இனுசான கருத்துக்களைச்‌ 
சொல்கின்றன. ஆனபடியால்‌ அந்த மதஸ்தர்கள்‌ மனித 
னுக்குக்‌ கர்மா இருகிற வரை பல ஜன்மங்கள்‌ உண்டு என்ற 
நம்‌ கொள்கையைப்‌ பலமாக ஆட்சேபிப்பார்கள்‌. பொதுவாக 
அந்நிய மதஸ்தர்‌ கருத்து என்னவென்றால்‌, “இந்த ஒரே 
ஜன்மாவோடு மநுஷ்யனுக்குப்‌ பிறவி தீர்ந்து விடுகிறது. 
இந்த ஜன்மா முடிந்த பின்‌ அவன்‌ உயிர்‌ என்றைக்கோ ஒரு 
நாள்‌ ஸ்வாமி கூறுகிற தீர்ப்பைக்‌ கேட்பதற்காக ஓரிடத்தில்‌ 
போய்‌ இருக்கும்‌. அந்த நாளில்‌ (Judgement Day) ஸ்வாமி 
இவன்‌ இந்தப்‌ பிறவியில்‌ செய்த பாப, புண்ணியங்களைக்‌ 
கணக்குப்‌ பார்த்து இவனை நித்திய ஸ்வர்க்க வாசத்துக்கோ 
அல்லது நிரந்தர நரக வாசத்துக்கோ (eternal domination) 
அனுப்பி விடுவார்‌” என்பதேயாகும்‌. 


என்னிடம்‌ வந்த ஒரு வெள்ளைக்காரர்‌-- 
இப்போதெல்லாம்‌ என்னிடம்‌ நிறைய வெள்ளைக்காரர்கள்‌ 
வந்தபடி இருக்றொர்களே!-அவர்களில்‌ ஒருத்தர்‌; இவர்‌ 
புஸ்தகம்‌ கிஸ்தகம்‌ எழுதிப்‌ பிரசித்தி பெற்றவர்‌ 
வேடிக்கையாகச்‌ சொன்னார்‌. அவருக்கு பைபிளில்‌ எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ கடவுள்‌ அன்பே உருவானவர்‌ (God is love) 
என்று சொல்லிவிட்டு, இப்படிப்பட்டவர்‌ ஒரு தப்புப்‌ பண்‌ 
ணினவனைத்‌ துளிகூடக்‌ கருணையில்லாமல்‌ மீளவே வழி 
யில்லாத நித்ய நரகத்துக்கு அனுப்புகிறார்‌ என்று சொல்லுவது 
பொருத்தமில்லாமல்‌ தோன்றியதாம்‌. எனவே ஒரு பாதிரியா 
ரிடம்‌ சமாதானம்‌ கேட்டாராம்‌. அதற்குப்‌ பாதிரியார்‌, 'நிரந்தர 
நரகம்‌ இருப்பது வாஸ்தவம்‌. அனால்‌, நிரந்தரமாகக்‌ காலியா 
கவே இருக்கறது என்றாராம்‌! 
1 தெ.ஃகு, 78 124 
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ஆனால்‌, யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
“கொள்வது சிரமமாயிருக்கும்‌. ஸ்வாமி கருணை காரணமாகப்‌ 
பாவியைக்கூட நரகத்துக்கு அனுப்பவில்லை என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அப்படியானால்‌, அவர்கள்‌ சித்தாந்தப்படி 
அவர்‌ பாவியின்‌ உயிரை எங்கே அனுப்ப முடியும்‌? அவர்கள்‌ : 
கொள்கைப்படி மறு ஜென்மா இல்லையாதலால்‌ பூலோகத்‌ 
துக்கு மறுபடி அனுப்ப முடியாது. ஆனதால்‌, பாபியையும்‌ 
ஸ்வர்க்கத்துக்குத்தான்‌ அனுப்ப வேண்டியதாகும்‌. அப்படியா 
னால்‌ நாம்‌ லோகத்தில்‌ எந்த பாபத்தை வேண்டுமானாலும்‌, 
எத்தனை பாபங்களை வேண்டுமானாலும்‌ கூசாமல்‌ செய்து 
கொண்டே போகலாம்‌; முடிவில்‌ எப்படியும்‌ ஸ்வாமி நம்மை 
ஸ்வர்க்கத்துக்கு அனுப்பி விடுவார்‌ என்று ஆகும்‌. அதற்கப்‌ 
புறம்‌ லோகத்தில்‌ சகலரும்‌ ஒழுங்கு தப்பித்தான்‌ நடப்பார்கள்‌. 
நம்‌ மதப்படியும்‌ கர்ம பலனைத்‌ தந்து தீர்ப்புத்‌ தருகிற 
பலதாதாவான ஈசுவரன்‌ பரம கருணாமூர்த்திதான்‌. ஆனால்‌ 
அதற்காக லோகம்‌ அதர்மத்தில்‌ மனமறிந்து விழட்டும்‌ என்று 
விடுகிறவன்‌ அல்ல அவன்‌. அதனால்‌ என்ன பண்ணுகிறான்‌? 
- நம்‌ பாப பலனை (புண்ய பலனையும்தான்‌) அநுபவிப்பதற்‌ 
காக நம்மை இன்னொரு ஜன்மா கொடுத்து மறுபடி இந்த 
உலகுக்கே அனுப்பி வைக்கிறான்‌. ஸ்வர்க்க ஆனந்தம்‌, நரகக்‌ 
. கஷ்டம்‌ இரண்டும்‌ இந்த உலகிலேயேதான்‌ இருக்கின்றன. 
நாம்‌ கலந்தாங்கட்டியாகப்‌ பாபம்‌, புண்ணியம்‌ இரண்டும்‌ 
... போனஜன்மாவில்‌ பண்ணியிருப்பதால்‌ இப்போது கெட்டது 
_ நல்லது இரண்டையும்‌ சேர்த்து அநுபவிக்கிறோம்‌. ரொம்பப்‌ 
பாவம்‌ செய்தவர்கள்‌ ரொம்பக்‌ கஷ்டப்படுகிறோம்‌; 
ரொம்பப்‌ புண்ணியம்‌ செய்தவர்கள்‌ நிறைய சந்தோஷப்படுகி 
_ றோம்‌. பொதுவிலே பார்த்தால்‌ ரொம்பக்‌ கஷ்டப்படுகிறவர்கள்‌ 
டிட- சுகம்‌ உள்ளவர்கள்தான்‌ இருக்கி 
ரம்‌ ௬ Ly இருப்பதாக நினைக்கிற .- 
பமாக 


நம்‌ மதத்தின்‌ தனி அம்சங்கள்‌ 0 179 


பகவான்‌ கருணை காரணமாக, “இன்னொரு ஜன்மாவி 
லாவது இவன்‌ பாபத்தைக்‌ கழுவிக்‌ கொள்வானா” என்று 
பார்ப்பதற்காக, ஒரு பெரிய வாய்ப்பாக (௦றற௦ா்பா!ீ)) பிறவி 
யைக்‌ கொடுக்கிறார்‌. அதிலே குரு, சாஸ்திரம்‌, க்ஷேத்திரங்கள்‌ 
இத்யாதி வசதிகளை எல்லாம்‌ கொடுத்து, இவனுடைய 
அழுக்கைத்‌ துடைக்க முன்வருகிறார்‌. “இவன்‌ கையாலாகாத 
வன்‌, ஒரு நாளும்‌ தானாக முன்னேற மாட்டான்‌” என்று 
அடியோடு உதவாக்கரையாக நினைத்து இவனுக்குப்‌ பாவி 
யானாலும்கூட ஸ்வர்க்கத்தைக்‌ கொடுத்து விடுகிறார்‌ 
என்பதைவிட இப்படி இவனைக்கூட நம்பி, இவன்‌ தன்னைத்‌ 
தானே கடைத்தேற்றிக்‌ கொள்வான்‌ என்று நம்பிக்கை 
வைத்து, புனர்‌ ஜன்மா தந்து, இதில்‌ இவனுடைய நன்முயற்சி 
களுக்குப்‌ பலவிதத்தில்‌ கைகொடுக்க ஸ்வாமி முன்‌ வருவதாகச்‌ 
சொல்வதுதான்‌ நன்றாக இருக்கிறது. பொருத்தமாக இருக்கி 
றது. அதுதான்‌ பரம கருணையாகவும்‌ இருக்கிறது. “எனச்‌ 
கென்று முயற்சி என்ன இருக்கிறது?--எல்லாம்‌ உன்‌ செயல்‌” 
என்று ஜீவன்‌ சரணாகதி செய்கிறபோது ஸ்வாமியே 
இவனை ஓரே தூக்காகத்‌ தூக்கி விடுகிறார்‌ என்பது வாஸ்தவம்‌. 
ஆனால்‌ இவனாக முயற்சியை விடுகிற சரணாகதியில்‌ 
அநுக்கரகம்‌ செய்வது வேறு; இவனுக்கு முயற்சி செய்யவே 
லாயக்கில்லை என்று நினைத்து அநுக்கிரகம்‌ செய்வது 
வேறுதான்‌. புருஷ யத்தனம்‌ என்று ஒன்று இருப்பதாக 
நினைக்கிற வரையில்‌ அதில்‌ ஜீவனை நம்பிவிட்டு வைப்பது 
தான்‌ பரம கருணை. அதுதான்‌ நிஜமான அநுக்கிரகம்‌. 


நிரந்தர நரகத்துக்கு ஸ்வாமி எவரையும்‌ அனுப்புவ 
தில்லை என்பது ஒரு தனிப்பட்ட பாதிரியாரின்‌ அபிப்பிரா 
யம்தான்‌. அதுவேதான்‌ கிறிஸ்துவம்‌ முதலான, “ஒரே பிறவி” 
மதங்களின்‌ கோட்பாடு என்று சொல்வதற்கில்லை. ஒரே 


ஜன்மத்தில்‌ ஒருத்தன்‌ பண்ணுகிற புண்ணியத்துக்காக அல்லது 


பாபத்துக்காக அவனை ஸ்வாமி ஸ்வர்க்கம்‌ அல்லது நரகத்‌ 
துக்கு நிரந்தரமாக அனுப்பி விடுகிறார்‌ என்பதுதான்‌ அம்மதங்‌ 
களின்‌ பொதுக்‌ கருத்து. அதிலும்‌ நாம்‌ பொதுவாக்‌ பாபமே 


அடை தைல 
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பண்ணுவதால்‌ நரக தண்டனை பெறுகிறவர்கள்தான்‌ ஜாஸ்தி 


யாக இருப்பார்கள்‌ என்பதால்‌, தீர்ப்பு நாளைக்கே ரொம்ப 
வும்‌ பயங்கரமான பெயர்‌--000௱50லு என்றே வைத்திருக்க 
றார்கள்‌. இது பகவானின்‌ கருணைக்குக்‌ குறைவாகத்தான்‌ 
எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. 


நம்‌ மதத்தின்‌ புனர்ஜன்மக்‌ கொள்கைக்கு ஆதரவாக 
ஒன்றை அழுத்தமாகக்‌ காட்டலாம்‌. வெள்ளைக்காரி ஒருத்தி 
என்னிடம்‌ வந்து இந்த Reincarnation விஷயத்துக்கு 
நிரூபணம்‌ (0௦0) கேட்டாள்‌. நான்‌ அவளிடம்‌ வாதம்‌ ஒன்றும்‌ 
செய்யவில்லை. அப்போது மடத்து முகாமில்‌ ஒரு பண்டிதர்‌ 
இருந்தார்‌. அவருக்கு இங்கிலீஷும்‌ வரும்‌. அவரிடம்‌ 
அவரை அங்கே உள்ள பிரஸவ ஆஸ்பத்திரிக்கு அழைத்துக்‌ 
கொண்டு போய்‌, அங்கே பிறந்திருக்கற குழந்தைகளைப்‌ 
பற்றிய விவரங்களைக்‌ குறிப்பெடுத்துக்‌ கொண்டு வரும்படி 
சொன்னேன்‌. அவளும்‌ அப்படியே பிரஸவ ஆஸ்பத்திரிக்கு 
அவரோடு போய்விட்டு வந்து குழந்தைகளைப்‌ பற்றிய 
குறிப்புகளைச்‌ சொன்னாள்‌. அதன்படி ஒரு குழந்தை கொழு 
கொழுவென்று இருந்தது; இன்னொன்று நோஞ்சானாக 
இருந்தது. ஒன்று அழகாக இருந்தது; இன்னொன்று அவலட்ச. 
ணமாக இருந்தது. ஒன்று உசத்தியான “வார்டில்‌ செளகரிய 
மாகப்‌ பிறந்தது; இன்னொன்று சொல்லி முடியாத கஷ்டங்க 
ஞக்கு நடுவே ஒரு பரம ஏழைப்‌ பெண்ணுக்குப்‌ பிறந்தது. 
““ஜன்மாவின்‌ கடைசியில்‌ பகவான்‌ ஒருத்தரை நிரந்தர நரகத்‌ 
துக்கு அனுப்புவது ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. அது நமக்குக்‌ 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியாத விஷயம்‌. இப்போது பல ஜன்மங்க 
ளின்‌ ஆரம்பத்தைப்‌ பிரஸவ ஆஸ்பத்திரியில்‌ பிரத்யக்ஷ்மாகப்‌ 
பார்த்தாயே! இ 
ஒன்று தாரித்இிரி 


திலே ஏன்‌ இத்தனை ஏற்றத்‌ தாழ்வுகள்‌! ஏன்‌ 
யத்திலும்‌ இன்னொன்று சம்பத்திலும்‌ பிறக்க. 
்‌ ஆரோக்கியமாகவும்‌ இன்னொன்று 


EN அதவத்தலட பட்ட வக்‌ அணத கதை அனை 
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கொண்டால்‌, அவை ஜனிக்கிறபோதே இத்தனை பாரபட்சங்கள்‌ 
இருப்பதைப்‌ பார்க்கிறபோது ஸ்வாமி கொஞ்சங்கூடக்‌ 
கருணை அல்லது புத்திசாலித்தனம்‌ இல்லாமல்‌ மனம்‌ போனபடி 
கன்னாபின்னா என்று காரியம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறார்‌ 
என்றுதானே ஆகிறது? அப்படிப்பட்ட ஸ்வாமி கருணை 
செய்வார்‌ என்று நம்பி எப்படி பக்தி செலுத்துவது? பூர்வ 
ஜன்ம பாப புண்ணியங்களை ஓட்டிப்‌ புனர்‌ ஜன்மா அமைகிறது 
என்ற கொள்கையைத்‌ தவிர, நீ பார்த்த ஏற்றத்‌ தாழ்வுக்கு 
என்ன காரணம்‌ சொல்ல முடியும்‌?!” என்று கேட்டேன்‌. 


அவள்‌ ரொம்ப சந்தோஷத்தோடு நான்‌ சொன்னதை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு போனாள்‌. 


ஆனால்‌, நவீன காலத்தவர்களுக்கு இந்த விளக்கங்கள்‌ 
(explanations) போதாது. ஸயன்ஸ்படி ப்ரூஃப்‌ கேட்பார்கள்‌. 
அப்படிப்‌ பார்த்தாலும்‌ இப்போது “பாராஸைகாலஜி 'க்காரர்‌ 
கள்‌ இந்த விஷயத்தில்‌ நிறைய ஆராய்ச்சி பண்ணி ஜன்மாந்த 
ரங்கள்‌ உண்டு என்பதற்கு ஆதர்வாக அநேக விஷயங்களைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. உலகம்‌ முழுக்க இவர்கள்‌ சுற்றி வந்ததில்‌ 
எத்தனையோ இடங்களில்‌ பூர்வ ஜன்மாவை நன்றாக ஞாபகம்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டு சொன்ன பல பேர்களைப்‌ பார்த்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. பூர்வ ஜன்மத்தில்‌ இப்போதைய இடத்துக்குத்‌ 
துளிக்கூட சம்பந்தமேயில்லாமல்‌ வேறு.எங்கேயோ இருக்கப்‌ 
பட்ட தூர தேசங்களில்‌ தாங்கள்‌ பார்த்தவற்றை நினைவாகச்‌ 
சொல்கிற பல பேர்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இந்த ஜன்மாவில்‌ 
கொஞ்சம்கூடச்‌ சம்பந்தமில்லாத பலரிடம்‌ அப்போது இவர்கள்‌ 
சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. அந்த விவரங்களை எல்லாம்‌ 
மறக்காமல்‌ சொல்கிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ சொல்வது உண்மை 
தானா என்று பரிசோதித்துப்‌ பார்ப்பதற்காக பாராஸைகால 
ஜிக்காரர்கள்‌ அந்தந்த ஊர்களுக்குப்‌ போயிருக்கிறார்கள்‌. 
போனால்‌ அங்கே ஆச்சரியப்படுகிற மாதிரி இவர்கள்‌ 
சொன்ன அடையாளங்களை, இவர்கள்‌ பூர்வத்தில்‌ சம்பந்தப்‌ 
பட்டிருந்த மநுஷ்யர்களைப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. இது மாதிரி 
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ஒன்று, இரண்டு அல்ல. ஏகப்பட்ட கேஸ்கள்‌ இருக்கின்றன. 
நமக்கெல்லாம்‌ முற்பிறவி சமாசாரங்கள்‌ அடியோடு மறந்து “ 
போய்விட்டன. ஆனால்‌, வெகு சிலருக்கு நினைவு இருக்கறது. 
அநேகமாக இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ பூர்வ ஜன்மத்தில்‌ 
இயற்கையாகச்‌ செத்துப்‌ போகாமல்‌ (௩ஃ(பாக| 0681) அதாவது, 
நோய்‌ நொடி வந்து செத்துப்‌ போகாமல்‌, கொலை செய்யப்‌ 
பட்டவர்களாகவோ அல்லது திடீரென்று ஒரு விபத்திலே 
சிக்கிக்‌ கொண்டு அப்போது மரணமடைந்தவர்களாகவோ 
இருக்கிறார்கள்‌ என்று ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


பல அத்த 


மனிதன்‌ விஷயத்தில்‌ புனர்‌ ஜன்மாவை (91008240௦0) ச்‌ 
சொல்வதுபோல்‌, ஸ்வாமியின்‌ விஷயத்தில்‌ அவதாரங்களை . 
(carnation) ச்‌ சொல்வது ஹிந்து மதம்‌ ஒன்றுக்கே உரிய 
இன்னொரு தனியம்சமாகும்‌. ஸத்வஸ்து ஒன்றுதான்‌; அதுதான்‌ 
இத்தனை ஜீவராசிகளாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறது என்பதே நம்‌ 
மதத்தின்‌ பரம தாத்பரியம்‌. அப்படியானால்‌ அந்த ஒரு 
பரம்பொருளே மாறி மாறி ஜனன மரணங்களுக்கு ஆளாகிற 
அத்தனை ஜீவராசிகளும்‌ ஆகும்‌. அதுதவிர, இந்த ஜீவ-ஜட 
லோகத்தை எல்லாம்‌ ரக்ஷிக்கிற ஈசுவரனாகவும்‌ அது இருக்கி 
றது அல்லவா? இந்த ஈசுவரனுக்கு மநுஷ்யர்கள்‌ போல்‌ கர்ம 
பந்தம்‌ இல்லை. மனிதன்‌ கர்மத்தை அநுபவிக்கத்தான்‌ பல 
ஜன்மா எடுக்கிறான்‌. ஈசுவரன்‌ இப்படி எடுக்க வேண்டிய 
தில்லை. ஆனால்‌, புதுப்‌ புதுப்‌ பிறவிகளில்‌ இந்த ஜீவன்‌ 
பழைய கர்மத்தைக்‌ கழுவிக்‌ கொள்ளாமல்‌ மேலே மேலே 
- சேற்றை வாரிப்‌ பூசிக்‌ கொள்கிறானே என்பதைப்‌ பார்த்து, 
- அவனுக்கு வழிகாட்டி, கைதூக்கி விடுவதற்காகப்‌ பரம 
. கருணையுடன்‌ ஈசுவரனும்‌ பூலோகத்தில்‌ பலமுறை அவதரிக்‌ | 


தர்மத்தை நிலை நாட்டுவதற்காக..... 
்‌ ஷ்டர்களைச்‌ சிக்ஷிப்பதற்காக . 


செய்கிறான்‌-ருஷ்ண 
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எல்லாமே ஸ்வாமி என்பது ஒரு நிலை; அது நம்மால்‌ 


இரடிக்க முடியாத நிலை. அப்புறம்‌ உயர்வானதிலெல்லாம்‌ . 


ஸ்வாமி விசேஷமாகக்‌ குடிகொண்டிருப்பதாகக்‌ கீதையின்‌ 
விபூதி யோகத்தில்‌ சொன்ன நிலை. மனித வாழ்வில்‌ இந்த 
உயர்வை ஏற்படுத்துவதற்காகத்‌ தூதர்களாக அவன்‌ ஆசாரிய 
புருஷர்கள்‌, மகான்கள்‌, ஞானிகள்‌, யோகிகள்‌, பக்திமான்களை 
அனுப்பி வைப்பது ஒரு நிலை. இதெல்லாமும்‌ 
போதவில்லை என்று, தானே ஓர்‌ அவதாரமாக இந்த லோகத்‌ 
துக்கு இறங்கி வருகிறது ஒரு நிலை. 'அவதரணம்‌' என்றால்‌, 
“இறங்கி வருவது” என்றே அர்த்தம்‌. பரத்துக்குப்‌ பரமாக, 
பராத்பரமாக-—“அப்பாலுக்கு அப்பால்‌' என்பார்கள்‌. அப்படி 
இருக்கப்பட்ட ஈசுவரன்‌ இறங்கி வந்து, நமக்கு நடுவில்‌ 
பிறந்து தர்ம ஸ்தாபனம்‌ பண்ணுவது அவதாரம்‌ எனப்படு 
கிறது. 

சித்தாந்த சைவர்கள்‌ சிவபெருமான்‌ அவதரித்ததாக: ஒப்புக்‌ 
கொள்வதில்லை. ஆதிசங்கர பகவத்பர்தாள்‌ ஈசுவராவதாரம்‌, 
ஞானசம்பந்தர்‌ முருகனின்‌ அவதாரம்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்வதை அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள மாட்டார்கள்‌. கர்ப்ப 
வாஸம்‌ செய்வது, மாம்ஸ மயமான நரதேகத்தில்‌ இருப்பது 
எல்லாம்‌ ஸ்வாமிக்கு இழுக்கு என்பது அவர்களுடைய 
அபிப்பிராயம்‌. அத்வைதிகளுக்கோ கர்ப்பவாஸம்‌ செய்த 
மாம்ஸ சரீரத்தில்‌ இருக்கிற இத்தனை பேருமே ஸாரத்தில்‌ 
பிரம்மம்தான்‌. ஆகையால்‌, ஈசுவராவதாரத்தில்‌ அவர்களுக்கு 
நிஷித்தமாக எதுவும்‌ தெரியவில்லை. ஸித்தாந்த ரீதியில்‌ 
வைஷ்ணவர்களுக்கும்‌ சைவர்களுக்கும்‌ பல ஒற்றுமையிருந்த 
போதிலும்‌, பிரம்மமேதான்‌ ஜீவனாயிருக்கிறது என்ற 
அத்வைதத்தை வைஷ்ணவர்கள்‌ அப்படியே ஒப்புக்‌ கொள்ளாத 
போதிலும்‌, வைஷ்ணவர்கள்‌ யாவரும்‌ அவதார 
கொள்கையை ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. பொதுவாக லோக வழக்கி 


லும்‌ அவதாரம்‌ என்றாலே மகாவிஷ்ணுவின்‌ தசாவதாரங்கள்‌ 


தான்‌ நினைக்கப்படுகின்றன. வைஷ்ணவர்கள்‌ அவதாரங்‌ 
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களை ஒப்புக்‌ கொள்வதற்குக்‌ காரணம்‌, பகவான்‌ பரம 
காருண்யன்‌ ஆனபடியால்‌ ஜனங்கள்‌ உஜ்ஜீவிக்கச்‌ செய்வதற்‌ 
காகத்‌ தன்னை எவ்வளவு வேண்டுமானாலும்‌ குறைவுபடுத்‌ 
திக்‌ கொள்வான்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்புவதுதான்‌. 


உள்ளுக்குள்ளே தான்‌ ஸ்வாமியே என்று நன்றாகத்‌ 
| தெரிந்து கொண்டு, வெளியில்‌ ஏதோ மநுஷ்யன்‌ போல்‌ 
வேஷம்‌ போடுவதால்‌, அவருக்குக்‌ கொஞ்சங்கூட 
தோஷமோ, குறைவோ வந்துவிடவில்லை. 


மொத்தத்தில்‌ ஹிந்து மதம்‌ எனப்படும்‌ வைதிக நெறி 
அவதாரக்‌ கொள்கையை ஏற்கிறது என்றே சொல்லி 
i விடலாம்‌. ஏனென்றால்‌, சைவர்களும்‌ தங்களது முழுமுதற்‌ 
கடவுளான சிவபெருமான்‌ அவதரிப்பதில்லை என்று சொன்ன 
போதிலும்‌, மகாவிஷ்ணு தசாவதாரம்‌ செய்ததாக ஒப்புக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. மழகக 
Kk ரு 

அரூபமான ஒரே பரமாத்மா பல ரூபங்களில்‌ பல. 

. தேவதைகளாக வருநிறதென்று சொல்லி, அவற்றுக்காக 
விக்கிரக ஆராதனையை ஏற்படுத்தியிருப்பது நம்‌ மதத்தின்‌ 
இன்னொரு பிரத்தியேக அம்சம்‌. இதனால்‌ அந்நியர்கள்‌ 
நம்மைப்‌ பல-தெய்வக்‌ கொள்கையினர்‌ (Poly-thesis). என்கி 
றார்கள்‌. இப்படிச்‌ சொல்வது சுத்தத்‌ தப்பு. ஒரே தெய்வத்தைப்‌ 
பல ரூபத்தில்‌ வழிபடுவது பல தெய்வங்கள்‌ இருப்பதாக 
எண்ணுவதாகாது. அவ்வாறே "ஹிந்துக்கள்‌ விக்ரகம்தான்‌ 
ஸ்வாமி என்று நினைத்து, விக்ரஹ ஆராதனை (100180): 
செய்கிறார்கள்‌” என்பதும்‌ முழுப்‌ பிசகு. விக்ரஹம்‌ மட்டும்‌ 


தான்‌ ஸ்வாமி என்று விஷயமறிந்த ஹிந்து எவனும்‌ நினைக்க 
ஈன்‌. எங்‌ 


தமுள்ள ஸ்வாமி இவன்‌ மனஸை ஒருமுகப்‌ 
இந்த விக்ரஹத்தில்‌ இருப்பதாகத்‌ . 
£ன்‌. எந்த மதமானாலும்‌ சின்னங்‌ 
'யானிப்பதையோ 


3. 


| நடை இன்ஸ்ல 
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பார்க்கிறோம்‌. அப்படி இருக்க, ஹிந்துக்களின்‌ மூர்த்தி 


பூஜையை மட்டும்‌ உருவ வழிபாடு என்பதோ, அதற்காகப்‌ 
பரிகசிப்பதோ துளிக்கூட நியாயமற்றதாகும்‌. 


ஹிந்து மதஸ்தர்கள்‌ ரொம்பவும்‌ பெருமைப்பட வேண்‌ 
டிய அம்சம்‌, இந்த மதம்‌ ஒன்றுதான்‌ தன்னை அநுசரிப்பதன்‌ 
மூலமே ஒரு ஜீவன்‌ உய்வு பெற முடியும்‌ என்று ஒரு தனி 
உரிமை (லிய 19ம்‌ கொண்டாடிக்‌ கொள்ளாமலிருப்பதே 
யாகும்‌. யார்‌ யார்‌ எந்தெந்த சமய மார்க்கத்தில்‌ போனாலும்‌ 
கடைசியில்‌ ஒரே பரமாத்மாவிடம்‌ வந்து சேருவார்கள்‌ 
என்பதை ஒப்புக்‌ கொள்ளுகிற விசால மனப்பான்மை 
(catholic outlook) நம்‌ சாஸ்திரங்களிலேயே காணப்படுகிறது. 
இதனால்தான்‌ பிறரை ஹிந்துவாக மத மாற்றம்‌ (Conversation) 
செய்ய நம்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ இடம்‌ கொடுக்கவில்லை. 


இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசங்களைப்‌ பின்பற்றாதவர்க 
ளெல்லாம்‌ நரகத்துக்குத்தான்‌ போவார்கள்‌; முகம்மது நபி 
(Prophet) யின்‌ உபதேசத்தை அநுசரிக்காதவர்களுக்கு கதி 
மோக்ஷம்‌ இடையாது என்றெல்லாம்தான்‌ அந்தந்த மதஸ்தர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. அவர்களிடம்‌ நாம்‌ கோபப்படக்‌ கூடாது. 
அவர்கள்‌ வாஸ்தவமாகவே அப்படி நினைக்கலாம்‌. அந்தந்த 
மதத்தில்‌ இருப்பதால்‌ தங்களுக்குக்‌ இடைத்திருக்கிற 
நிறைவைப்‌ பார்த்து, மற்றவர்களுக்கு இத்தனை நிறைவு இருக்க 
முடியாது என்று நினைத்து, நல்லெண்ணத்தின்‌ பேரிலேயே 
மற்றவர்களையும்‌ தங்கள்‌ வழிக்கு மாற்ற ஆசைப்படுகிறார்கள்‌ 
என்றே வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. வெளிப்‌ பார்வைக்குக்‌ 
கெடுதலாகத்‌ தோன்றுகிற வழிகளைக்‌ கடைப்பிடித்தாவது 


ஒரு நல்ல லக்ஷியத்தைச்‌ சாதிக்கலாம்‌ என்று நினைத்தே . 


அவர்கள்‌ பலவிதமான முறைகளைக்‌ கையாண்டு மற்றவர்க 
ளைத்‌ தங்கள்‌ மதத்துக்கு இழுக்கிறார்கள்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. அவர்கள்‌ படை எடுத்து, சண்டை போட்டு, 
வாள்‌ மூலம்கூட மதமாற்றத்தைச்‌ செய்தது இப்படித்தான்‌ 


[௩ டி ரச ந. பரிய அ அதுக்க. ஓய “04 துதுதததது 
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ட ட டி ய்‌ ட . ப்‌ ட ப 
என்று வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. இஸ்லாம்‌ பெரும்பாலும்‌ 


பணபலத்தால்‌ விஸ்தரிக்கப்பட்டது என்று சொல்லுவது 
முண்டு. கிறிஸ்துவர்களும்‌ படை எடுப்புகள்‌ செய்தார்கள்‌. 
ஆனால்‌ மிஷனரிகளின்‌ பரோபகாரப்‌ பணியும்‌ சேர்ந்து 
கொண்டது. பாலைவனமான அராபிய தேசத்தைச்‌ சேர்ந்த 
முஸ்லீம்களுக்கு இல்லாத பணவசதி வெள்ளைக்காரர்க 
ளுக்கு இருந்தது. மிஷனரிகள்‌ பள்ளிக்‌ கூடம்‌, ஆஸ்பத்திரி 
என்றெல்லாம்‌ வைத்து, ஏழை எளியவர்களை அழைத்து 
அப்படியே அவர்களை தங்கள்‌ மதத்தில்‌ தள்ளிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. 


பலவந்தத்தையோ அல்லது உதவியைக்‌ காட்டி வசியப்‌ 


மதத்தைப்‌ பரப்பினால்‌ எல்லோருக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ உண்டாகும்‌ 
என்று ' அவர்கள்‌ நிஜமாகவே நம்பியிருப்பார்கள்‌ என்பதை 
நாம்‌ சந்தேதிக்க வேண்டாம்‌. 


ஆனால்‌, அவர்கள்‌ நம்பிக்கை சரிதானா? கிறிஸ்துவை, 
நபியைப்‌ பின்பற்றா விட்டால்‌ நரகந்தானா? கொஞ்சம்‌ 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இந்தத்‌ தனி பாத்தியதை (exclusive 
1010 செல்லுபடியாகாது என்று தெரிகின்றது. ஏனென்றால்‌ 
கிறிஸ்து வந்து இரண்டாயிரம்‌ வருஷங்கள்தான்‌ ஆகிறது. நபி 
பிறந்து 1400 வருஷங்கள்தான்‌ ஆகறது. அதற்குமுன்‌ ஆயிரம்‌, 
பதினாயிரம்‌, லக்ஷம்‌ வருஷங்களாகப்‌ பிறந்து செத்துப்‌ போன 
வர்கள்‌ எல்லோரும்‌ என்ன ஆனார்கள்‌? இவர்களுடைய 
.. சித்தாந்தப்படி அவர்கள்‌ கிறிஸ்து அல்லது நபியைத்‌ தங்கள்‌ 
க்ஷகராகக்‌ (வரபா) கொள்ளாததால்‌, சிருஷ்டி தோன்றிய 


க 


௩ 


ம்‌. போது இந்த மதங்களில்‌ 
5: ஸ்தாபகர்களின்‌ 


ஆயுத பலத்தாலேயே விஸ்தரிக்கப்பட்டது; கிறிஸ்துவ மதம்‌” 


படுத்துவதையோ நாம்‌ ஏற்காமலிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ தங்கள்‌. 


ரிலிருந்‌, (வரை வந்தவர்களெல்லாம்‌ நரகத்துக்குத்‌ . 


- முடியாது." 


te TE 
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்‌ இவர்கள்‌ ஹிந்துக்களைப்‌ போலப்‌ பல ஜன்மங்கள்‌ உண்டு 


என்பதையும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளவில்லை. அப்படி ஒப்புக்‌ 
கொண்டாலாவது கிறிஸ்துவுக்கும்‌ நபிக்கும்‌ முற்பட்டவர்கள்‌ 
மறுபடி மறுபடி பிறக்கிறபோது இந்த இரண்டு பேருக்குப்‌ 
பிற்பாடும்‌ ஜன்மா எடுத்து, இவர்களை அநுசரிக்கிற வாய்ப்பு 
(chance) பெற்று, கதிமோக்ஷம்‌ அடைய வழி இருக்கிறது 
என்று சமாதானம்‌ சொல்லலாம்‌. ஆனால்‌ இந்த மதங்களிலோ 
ஜீவனுக்கு ஒரே ஜன்மாதான்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 
ஆதலினால்‌, எத்தனையோ ஆயிரம்‌ பல்லாயிரம்‌ தலைமுறை 
களாகத்‌ தோன்றிய இத்தனை ஜன்மங்களும்‌ கூண்டோடு 
நரகத்துக்குத்தான்‌ நிரந்தர வாசமாகப்‌ போயிருக்க வேண்டும்‌ 
என்றாகிறது. தான்‌ சிருஷ்டித்த ஜனங்களுக்கு லக்ஷோபலக்ஷம்‌ 
வருஷங்கள்‌ வழிகாட்டுகிற ஆசார்யர்களையே அனுப்பி 
வைக்காமல்‌, அவர்களை மீளா நரகத்தில்‌ போடுபவனாக 
ஒரு கடவுள்‌ இருக்கிறான்‌ என்றால்‌, அப்படிப்பட்ட 
இரக்கமே இல்லாத கடவுளை எதற்காக ஆராதிக்க வேண்டும்‌? 
எதற்காக அவனை அடைய வேண்டும்‌? அதாவது, கடவுளை 
அடைவதற்காக ஏற்பட்ட மதமே வேண்டாம்‌ என்று சொல்லி 
விடலாம்‌. 
க பட 


பலவிதமான தேசங்கள்‌, அவற்றில்‌ பலவிதமான 
தோஷ்ண ஸ்திதிகள்‌, அதற்கேற்ற பயிர்‌ பச்சைகள்‌, இவை 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ அநுகுணமாக பிற்பாடு ஒரு பண்பாடு 
என்று லோகத்தில்‌ இருக்கிறது. இதில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
இடம்‌ கொடுப்பதான வேதம்தான்‌ ஆதியில்‌ எல்லாவிடத்தி 
லும்‌ இருந்திருக்கிறது. பிற்பாடு அங்கங்கே ஜனங்களின்‌ 
ஆசை அபிலாஷைகள்‌ மாறி மாறி, அதிலிருந்தே அந்தந்தச்‌ 
சூழலுக்கு ஏற்ற அநுஷ்டானங்களை உடைய வேறு மதங்கள்‌ 
வந்திருக்னைறன. அதனால்தான்‌ எந்த மதத்தைப்‌ பார்த்தாலும்‌. 
இப்போது அநுஷ்டானத்தில்‌ இருக்கப்பட்ட மதங்கள்‌, இந்த 


மதங்களுக்கு முன்னால்‌ அந்த தேசங்களில்‌ இருந்த பூர்வீக - 
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மதங்கள்‌ இவற்றில்‌ எதைப்‌ பார்த்தாலும்‌--அதிலெல்லாட்‌ 
வைதிக மதத்தின்‌ அம்சங்கள்‌, சின்னங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
பாரத தேசத்தில்‌ மட்டும்‌ அந்த ஆதி மதமே தங்கிவிட்டது. 
அதற்கப்புறமும்‌ அது காலத்தால்‌ தனக்குப்‌ பிற்பட்ட 
மதங்களை கெளரவ புத்தியுடனேயே பார்த்திருக்கிறது. 'அந்த 
அந்நிய ஜனங்களின்‌ பக்குவத்தை ஒட்டியே இந்த அந்நிய 
மதங்கள்‌ தோன்றியிருக்கின்றன. இவையே அவர்களுக்கு 
சிரேயஸைத்‌ தரும்‌" என்று கருதியிருக்கிறது. “கான்‌ வாழ்ந்து 
மற்றவர்களையும்‌ வாழ விடுவது” (le and let 1/6) என்று 
சொல்கிறார்களே அந்த உத்திஷ்டமான கருத்தே ஹிந்து 
மதத்தின்‌ லட்சியமாக இருந்திருக்கிறது. அதோடுகூட மற்ற 
தேசத்தினருக்கு ஆத்மசிரேயஸ்‌ அளிக்கக்‌ கூடிய பெளத்தம்‌, 
ஜைனம்‌ முதலிய மதங்களையும்‌ தானே பெற்றெடுத்து 
வெளிநாடுகளுக்கு அனுப்பி வைத்திருக்கிறது. 
Kk kx 


இதுவரையில்‌ தத்வ ரீதியில்‌ (Philosophical), வழிபாட்டு 
ரீதியில்‌ (theological) ஹிந்து மதத்தில்‌ இருக்கிற விசேஷ 
அம்சங்கள்‌ சலதைச்‌ சொன்னேன்‌. 

இவற்றோடு சமூக ரீதியில்‌ (6001000109) நம்‌ மதத்துக்‌ 
கென்று ஒரு பெரிய தனியம்சம்‌ இருக்கிறது. 


%பிலாஸஃபி (தத்வம்‌), இயாலஜி (தெய்வ வழிபாடு) 
இரண்டும்‌ வரும்‌. அதோடு தனி மனிதர்‌ ஒழுக்கம்‌ பற்றியும்‌ 
கொஞ்சம்‌ வரும்‌. சமூக ஒழுக்கம்‌ பற்றியும்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ 
வரும்‌. “அண்டை வீட்டுக்காரனைச்‌ சகோதரனாக எண்ணு; 
i விரோதியையும்‌ நண்பனாக நினை! உன்னிடம்‌ மற்றவர்‌ 
i க்க வேண்டும்‌ என்று நினைக்‌றொயோ அப்படியே 


ர: ஜீவ. குலத்திடம்‌ எல்லாம்‌ 


எந்த மதத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ சரி, அதில்‌ . 


(பதி 
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பப பப ப ப ப ப ப பட்ட ட ப பப ப வ பவம்‌ 
லும்‌ இருக்கும்‌. தர்மம்‌, ஈரி எல்லாம்‌ இதில்‌ சேரும்‌. 


ஓரளவுக்கு இதிலேயே சமூக அம்சம்‌-- 
('“ஸோஷாலாஜிகல்‌'' என்று சொன்னேனே அந்த அம்சம்‌) 
இருக்கிறது எனலாம்‌. ஆனால்‌ ஓரளவுக்குத்தான்‌. மற்ற 
மதங்களில்‌ சமூக வாழ்க்கையில்‌ அமைப்பைப்‌ பற்றிய 
விஸ்தாரமான பிரஸ்தாபம்‌ கிடையாது. 


ஆனால்‌ ஹிந்து மதத்தில்‌ மட்டும்‌ சமூக வாழ்வுக்கான 
அடிப்படை (8000100108! foundation) ரொம்பவும்‌ கெட்டியாக, 
“வர்ணாச்ரம தர்மம்‌” என்ற விசேஷமான அம்சம்‌ உண்டாயி 
ருக்றெது. 

வர்ண தர்மம்‌ என்பது ஒன்று: ஆச்ரம தர்மம்‌ என்பது 
இன்னொன்று. தனி மநுஷ்யன்‌ இன்னின்ன பிராயத்தில்‌ 
இப்படியிப்படி இருக்க வேண்டும்‌ என்பது ஆசிரம தர்மம்‌. 
முதலில்‌, சின்ன வயசில்‌ பிரம்மச்சாரியாக இருந்து குருகுலத்‌ 
தில்‌ வித்தியாப்பியாசம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. இரண்டாவது 
யெளவனத்தில்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு குடித்தனம்‌ 
நடத்திப்‌ பிரஜாவிருத்தி செய்ய வேண்டும்‌. மூன்றாவதாக, 
வயசான பின்‌ வீடு வாசலை விட்டு வனத்துக்குப்‌ போய்‌ 
வாழ வேண்டும்‌. லோக வாழ்க்கையில்‌ ரொம்பவும்‌ பட்டுக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ வைதிக கர்மாக்களை மட்டும்‌ செய்து கொண்‌ 
டிருக்க வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ நாலாவது ஆசிரமத்தில்‌ இந்த 
வேத கர்மாக்களைக்கூட விட்டுவிட்டு, லெளக&க சம்பந்தங்‌ 
களை அடியோடு கத்தரித்து விட்டு, சந்நியாசியாகிப்‌ பரமாத்‌ 
மாவிடமே மனசைச்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ என்று விதிப்பது 
ஆசிரம தர்மம்‌. இந்த நாலு ஆசிரமங்களுக்கு பிரம்மசர்யம்‌, 
கார்ஹஸ்த்யம்‌ (க்ருஹஸ்த தர்மம்‌), வானப்ரஸ்தம்‌, ஸந்நியா 
சம்‌ என்று பெயர்‌. இது தனி மனிதனுக்கான தர்மம்‌. 


சமூகம்‌ Society முழுவதற்குமான ஏற்பாடுதான்‌ வர்ண 


தர்மம்‌ என்பது. இப்போது ரொம்பவும்‌ கண்டனத்துக்கு 
(ணீ) ஆளாகியிருப்பது இந்த வர்ண தர்மம்தான்‌. வர்ண 


1 
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தர்மத்தை ஜாதிப்‌ பிரிவினை என்று பொதுவில்‌ சொல்கிறாக்ள்‌. 
ஆனால்‌ உண்மையில்‌ வர்ணம்‌ வேறு. ஜாதி வேறு. 
வர்ணங்கள்‌ நாலுதான்‌; ஜாதிகளோ ஏகப்பட்டவை. பிராம்மணர்‌ 
என்ற ஒரே வர்ணத்தில்‌ அய்யர்‌, அய்யங்கார்‌, ராவ்‌ என்று 
பல ஜாதிகள்‌ இருக்கின்றன. நாலாவது வர்ணம்‌ ஒன்றிலேயே 
முதலியார்‌, பிள்ளை, ரெட்டியார்‌, நாயக்கர்‌ என்று பல 
ஜாதிகள்‌ வருகின்றன. வேதத்திலும்‌ (யஜுர்‌ வேதம்‌-- 
மூன்றாவது அஷ்டகம்‌-நாலாவது ப்ரச்னம்‌ ) தர்ம சாஸ்திரத்‌ 
திலும்‌ பல ஜாதிகள்‌ பேசப்படுகின்றன. அந்தப்‌ பெயருள்ள 
ஜாதிகள்‌ இப்போது இல்லை. அதெப்படியானாலும்‌ ஜாதிகள்‌ 
பல; வர்ணங்கள்‌ நாலே நாலுதான்‌. “நம்‌ மதத்துக்கே பெரிய 
களங்கம்‌; மநுஷ்யர்களிடையே உசத்தி-தாழ்த்தி என்று பேதம்‌ 
கற்பிக்கிற பொல்லாத ஏற்பாடு! என்று இப்போது நினைக்கப்‌ 
படுகிற வர்ண தர்மம்‌ என்ன என்று, நன்றாக பக்ஷ்பாதமில்லா 
மல்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, சமுதாய வாழ்வின்‌ ஒழுங்குக்கா 
கவே ஏற்பட்ட ஒப்பற்ற சாதனம்‌ அது என்று தெளிவாகும்‌. 


தருமங்களின்‌ பாகுபாடு 


சமுதாய வாழ்வுக்குப்‌ பல காரியங்கள்‌ நடந்தாக வேண்‌ 
டியிருக்கிறது. புத்தியினால்‌ செய்கிற காரியங்கள்‌, சரீரத்தால்‌ 
செய்கிற காரியங்கள்‌--இவற்றில்‌ பல பல தினுசுகள்‌-- 

- இத்தனையும்‌ ஜன சமூகம்‌ சுபிட்சமாக இருப்பதற்கு அவசிய 

மாக இருக்கின்றன. இதில்‌ ஒரு தொழில்‌ உயர்வு; ஒரு 
தொழில்‌ தாழ்வு என்று நினைத்தால்‌ அது சுத்தத்‌ தப்பு. 

நம்‌ குடும்பம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ அரிசி வேண்டும்‌, 
உப்பு வேண்டும்‌, துணி வேண்டும்‌, புஸ்தகம்‌ வேண்டும்‌, 
இன்னும்‌ எத்தனையோ வேண்டும்‌. அதற்காக நாம்‌ ஒவ்வொ 
ருவரும்‌ தானியங்கள்‌ பயிரிட்டுக்கொண்டும்‌, உப்பு காய்ச்சிக்‌ 
கொண்டும்‌, துணி நெய்து கொண்டும்‌, புஸ்தகம்‌ அச்சுப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டும்‌ இருக்க முடியுமா? உழுகிறவன்‌ 
தனக்காக மட்டுமில்லாமல்‌ எல்லாருக்காகவும்‌ விளைவிக்கி 
றான்‌. துணி நெய்கிறவன்‌ எல்லாருக்காகவும்‌ நெய்கிறான்‌. 
இப்படியே சமுதாயம்‌ முழுவதற்குமாகச்‌ சிலர்‌ வியாபாரம்‌ 
செய்கிறார்கள்‌; சிலர்‌ யுத்தம்‌ செய்கிறார்கள்‌. இப்படியே 
லோகம்‌ ' முழுவதற்கும்‌ ஆத்ம க்ஷேமம்‌ ஏற்படச்‌ சிலர்‌ 
தியானமும்‌ பூஜையும்‌ யாகமும்‌ செய்து கொண்டு லோகோப 
காரமான சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்து வரவேண்டும்‌. இப்படிப்‌ 
பரஸ்பரப்‌ பிரயோஜனத்துடன்‌ ஜனங்கள்‌ பல தொழில்களைப்‌ , 
பங்‌8டு செய்துகொண்டு செளஜன்யமாக வாழவே நம்‌ தர்ம 
சாஸ்திரங்கள்‌ அழகாக வழி வகுத்திருக்கின்றன. 


எப்படிப்‌ பங்கீடு செய்வது?” அவரவர்‌ தகுதியை ' 
வைத்து என்றால்‌, எல்லோருமே தங்கள்‌ தகுதியை அதிகமா 


ix? 


க்கள்‌ உ சரி 
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கத்தான்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌. “அவரவர்‌ மனே, 
பாவத்தை வைத்து” என்றால்‌ எல்லாரும்‌ அந்தஸ்தான 
வேலைகளுக்குத்தான்‌ ஆசைப்படுவார்கள்‌. அப்படியானால்‌, 
மற்ற காரியங்கள்‌ என்ன ஆவது? எல்லாக்‌ காரியங்களிலும்‌ 
ஜனங்களைச்‌ சமூக வாழ்வுக்கு இசைவாக நிரவி வைப்பது 
எப்படி? இப்போது நிரவிவிட்டால்‌ மட்டும்‌ போதாது. 
தலைமுறைக்குத்‌. தலைமுறை எப்படி நிரவுவது? தகுதி, 
மனோபாவம்‌ இவற்றை வெளியிலிருந்து பரீக்ஷித்து முடிவு 
பண்ணுவது எப்படி முழுக்க சரியாக இருக்க முடியும்‌? 
எல்லோரும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ போட்டி போடலாம்‌ 
என்றால்‌ இதெப்படி சாத்தியமாயிருக்கும்‌? யார்‌ நிரவுவது? 
எப்படி. நிரவுவது? இதனால்தான்‌ தொழில்களைப்‌ பாரம்பரி 
யமாக நிரவி வைத்து வர்ண தர்மம்‌ என்று ஏற்படுத்தினார்கள்‌. 


எந்தத்‌ தொழிலானாலும்‌ சரி, பாரம்பரியமாக வாய்ந்த 
அதைப்‌ பரமேசுவரன்‌ விதித்த ஆக்ஞையாக, 'லோக 
க்ஷமார்த்தம்‌ செய்கிறேன்‌: என்று உணர்ந்து செய்தால்‌, 
அதுவே ஒருத்தனுக்கு ஆத்ம க்ஷேமார்த்தமாகவும்‌ ஆறெது. 
ஒவ்வொரு காரியத்தில்‌ உள்ள ஜீவனும்‌ கடைத்தேறுவதற்கு 
அநுகூலமாக வெவ்வேறு அநுஷ்டானங்கள்‌ வைக்கப்பட்டி 
ருக்கின்றன. உடல்‌ வருந்த உழைக்கிறவனை உபவாஸம்‌ இரு 
என்றால்‌ அவனால்‌ முடியுமா? புத்தியினால்‌ காரியங்களைச்‌ 
செய்கிறவர்களுக்குச்‌ சரீர போஷணம்‌ அவசியமில்லை. 
அவர்கள்‌ சரீராபிமானம்‌ நீங்கவே அதிக அநுஷ்டானங்கள்‌, 
ஸ்நானங்கள்‌, விரதங்கள்‌, உபவாஸங்கள்‌ வைத்திருக்கிறது. 
காரியங்களைப்‌ பொறுத்தே அனுஷ்டானங்கள்‌ இருக்கின்றன 
என்று புரிந்து கொண்டால்‌ சண்டைக்கு இடமே இல்லை. 


RE வவத்து என்க வளைய கிகை 


நமக்கு அர்த்தம்‌ தெரியவில்லை என்பதால்‌ இந்த 

ட்டுவிடாமல்‌, பின்பற்றப்‌ பிரயத்தனம்‌ பண்ணி 
க்கு அர்த்தம்‌ தெரிகிறபோது 
டைய தர்மத்‌ / 
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அந்த தர்மம்‌? நீயும்‌ என்னோடு வா அல்லது நானும்‌ உன்‌ 
தர்மத்தை எடுத்துக்‌ கொள்வேன்‌ என்று போட்டி போடா 
மல்‌, மற்றவன்‌ தன்‌ தர்மத்தை விட நினைத்தாலும்‌, 'அப்பா 
நீ அதிலேயே இரு; அதுதான்‌ உனக்கும்‌ க்ஷேமம்‌, எனக்கும்‌ 
க்ஷேமம்‌” என்று சொல்ல வேண்டும்‌. 


காரியங்கள்‌ செய்வதில்‌ ஒருத்தன்‌ உயர்ந்தவன்‌, ஒருத்தன்‌ 
தாழ்ந்தவன்‌ என்பது இல்லை. சமூகம்‌ ஒழுங்காக நடக்க 
வேண்டும்‌ என்பதால்‌ பலவாகப்‌ பிரிந்து பல காரியங்களைச்‌ 
செய்ய சாஸ்திரம்‌ வழி சொல்கிறது. அவரவரும்‌ மனசு 
போனபடி காரியம்‌ செய்ய ஆரம்பித்தால்‌ பொதுக்‌ காரியம்‌ 
ஒழுங்காக நடக்காது. ஏனென்றால்‌, இன்றைக்கு ஒவ்வொருத்‌ 
தனுக்கும்‌ பிறன்‌ பணம்‌ எல்லாம்‌ தன்‌ பர்ஸ-க்குள்‌ வரவேண்டும்‌ 
என்ற ஒரே ஆசைதான்‌ இருக்கிறது. நிறையப்‌ பணம்‌ 
கிடைக்கிற வழிகளில்தான்‌ எல்லாரும்‌ இறங்குவார்கள்‌. 
இதில்‌ லோக க்ஷேமத்துக்கு அநுகூலமான தொழில்‌ பாகுபாடு 
இருக்காது. எனவே, அவரவரும்‌ பரம்பரைக்‌ கிரமமாக வந்த 
காரியங்களையும்‌ அநுஷ்டானங்களையுமே பின்பற்றி 
வந்தால்‌ ஜன சமூகத்தில்‌ போட்டி, பொறாமை இல்லாமல்‌ 
பொதுக்காரியம்‌ நடப்பதோடு, அவரவருக்கும்‌ ஆத்ம 
பரிசுத்தியும்‌ உண்டாகும்‌. சர்திராத்தம்‌ (ரீமா) என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டு சீர்குலைக்காமல்‌ (0610) இருக்க வேண்டுமானால்‌ 
இதையெல்லாம்‌ யோசித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 

யார்‌ எந்தத்‌ தொழில்‌ செய்தாலும்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
சாப்பாடு, துணி, வீடு ஆதிய அத்தியாவசியமான வசதிகளைச்‌ 
செய்துதரச்‌ சர்க்கார்‌ கடமைப்பட்டிருக்றெது. இதற்கு ,மேல்‌ 
தேவைகளை அதிகரித்துக்‌ கொண்டு போனால்தான்‌ 


போட்டி, பொறாமை எல்லாம்‌ உண்டாகிறது. இப்போது . 


எல்லா நிறைவும்‌ பணநிறைவு என்ற ஒன்றாக இருப்பதால்‌ 
தான்‌ இத்தனைக்‌ குழப்பங்கள்‌. இது மாறி, தன்‌ காரியத்தை 


ஒழுங்காகச்‌ செய்தால்‌ ஏற்படுகிற நிறைவே அவரவருக்கும்‌ . 


ஸ்வாமி என்ற மனோபாவம்‌ வரவேண்டும்‌. அப்போது 
எங்கும்‌ சாந்தமாக இருக்கும்‌. 
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“பலவித தின்பண்டங்கள்‌ உள்ளன; பல ராகங்கள்‌ 
உள்ளன. அதுபோல சமூகத்தில்‌ பல காரியங்கள்‌ நடக்க 
வேண்டும்‌. ரசத்தில்‌ உப்பு போட்டிருக்கிறதே என்று பானத்தில்‌ 
உப்பு போட்டால்‌ அது ரஸாபாஸம்‌. ஒரு ராகத்தில்‌ 
இன்னொரு ராகத்தின்‌ ஸ்வரத்தை சேர்த்தால்‌ ரஸாபாஸம்‌. 
இப்போது ஜனங்களுக்கு ரஸனைகளைப்‌ பற்றிய ருசியே போய்‌ 
விட்டது. உருக்கமான புராணக்கதை நடுவே பாகவதர்கள்‌ 
கேலிப்‌ பேச்சுக்கு வருகிறார்கள்‌. இதை ஜனங்களும்‌ ரஸிக்கி 
றார்கள்‌. எத்தனையோ நல்ல போஜன வகைகள்‌ இருக்கும்‌ 
போது ருசியும்‌ இல்லாமல்‌, ஆரோக்கியத்துக்கும்‌ உதவாமல்‌ ' 
இருக்கிற புகையிலையைப்‌ புகைக்கிறார்கள்‌. இவை சின்ன 
ரஸாபாஸங்கள்‌. பெரிய ரஸாபாஸம்‌, பொது தர்மத்துக்கு 
அநுகூலமான பல விசேஷ தர்மங்களை வகுத்துத்‌ தரும்‌ 
வர்ணங்களைப்‌ போட்டுக்‌ குழப்புவதே! 


வர்ண தர்மம்‌ 


பழைய காலத்தில்‌ செத்தை எரிமுட்டை எல்லாவற்றை 
யும்‌ கொளுத்திப்‌ போட்டே அடுப்பு மூட்டுவார்கள்‌. மழை 
நாளில்‌ அடுப்புப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள ரொம்ப சிரமமாயிருக்‌ 
கும்‌. நாலு நெருப்புப்‌ பொறி ளெம்பினால்கூடப்‌ போதும்‌, 
உடனே விறு விறு என்று விசிறி அதைப்‌ பற்ற வைத்து 
விடுவார்கள்‌. அதுமாதிரி, இன்னமும்‌ முழுக்க அணைந்து 
போகாமல்‌, ஒரு சில பெரியவர்களிடமாவது இருக்கிற நாலு 
பொறி ஸநாதன தர்மத்தை ஊதி ஊதி எல்லாரிடமும்‌ பரவச்‌ 
செய்யலாம்‌ என்பது என்னுடைய பேராசை. அதனால்தான்‌ 


. இதை எல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌. 


நம்முடைய ஸநாதன மதத்தில்‌ மற்ற மதங்கள்‌ எதிலுமே 
இல்லாத வர்ணம்‌ தர்மம்‌ இருப்பதால்‌, இது அவசியமில்லை 
என்று எடுத்துப்‌ போட்டுவிட்டு நம்‌ மதத்தையும்‌ மற்றவை 
மாதிரி ஆக்கிவிட வேண்டும்‌ என்று சர்திருத்தக்காரர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. 


சரி, மதம்‌ என்பது என்ன? ஆத்மாவுக்கு 'வந்திருக்கிற 
வியாதி தீருவதற்கு வைத்தியம்‌ செய்வதுதான்‌ மதம்‌. ஒரு 
நோயாளிக்கு இன்ன வியாதி வந்திருக்கிறது; அது இன்ன 
மருந்தைத்‌ தந்தால்‌ சொஸ்தமாகும்‌ என்பது வைத்தியனுக்குத்‌ 
தான்‌ தெரியும்‌. தங்களுக்கென்று ஒரு பொருளையும்‌ தேடிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, பரமத்‌ இயாகத்துடன்‌ வாழ்ந்து லோக க்ஷேமத்‌ 
தையே நினைத்த ரிஷிகள்‌, தர்ம சாஸ்திரக்காரர்கள்‌, இப்படித்‌ 
தந்திருக்கிற மருந்துதான்‌ நமது ஸநாதன தர்மம்‌. மற்ற 


தேசங்களில்‌ வேறு வைத்தியர்கள்‌ வேறு மதங்களை மருந்தா 
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கத்‌ தந்திருக்கிறார்கள்‌. நம்‌ உடம்புக்கு மருந்து தருகிற 
டாக்டரிடம்‌, அந்த டாக்டர்‌ அப்படி டிரீட்மெண்ட்‌ செய்றார்‌ 
நீங்கள்‌ இப்படிச்‌ செய்கிறீர்களே!” என்றால்‌, அவர்‌ 
கேட்டுக்‌ கொண்டிருப்பாரா? வைத்திய சாஸ்திரத்தில்‌ பல 
தினுசுகள்‌ உண்டு. ஒன்றில்‌ கடும்‌ பத்தியம்‌ இருக்கும்‌; ஒன்று 

லகுவாக இருக்கும்‌. ஒன்றில்‌ மருந்து கசக்கும்‌; இன்னொன்‌ 
றில்‌ இத்திக்கும்‌. இதையெல்லாம்‌ ஒன்றாக்க வேண்டும்‌ என்று 
(] சொல்லாமல்‌, அவரவரும்‌ எந்த வைத்திய முறையை 
| மேற்கொள்கிறார்களோ அதையே விடாமல்‌ பின்பற்றினால்‌ 
எந்த முறையிலும்‌ சொஸ்தம்‌ அடையலாம்‌. 


மற்ற மதங்களில்‌ சகல பிராணிகளுக்கும்‌ அவசியமான 
i பொது தர்மங்களை மட்டும்‌ சொல்லியிருக்கிறது. அவற்றை 
| t நம்‌ வைதிக மதமே ஸாமான்ய தர்மங்கள்‌ என்ற பெயரில்‌ 
(1 சர்வ ஜனங்களுக்கும்‌ விஇித்திருக்கிறது. அஹிம்ஸை, 

Hs, சத்தியம்‌, தூய்மை, புலனடக்கம்‌ தேவைக்கு அதிகமாக ஒரு 
(11 துரும்பைக்கூடத்‌ தனக்கென வைத்துக்கொள்ளாமலிருப்பது, 
ர்‌ தெய்வ பக்தி, மாதா பிதாவிடம்‌ விசுவாசம்‌, சகல ஜீவராசி 


நம்‌ மதத்தில்‌ விதிக்கப்பட்ட 'ஸாமான்ய தர்மங்கள்‌'. அது 
தவிர “வர்ணம்‌: என்ற பெயரில்‌ சமூகத்தைப்‌ பரம்பரை 
ரீதியில்‌ வெவ்வேறு தொழில்களுக்காகப்‌ பல பிரிவாகப்‌ 
பிரித்து சில விசேஷ தர்மங்கள்‌ அவரவர்க்கும்‌ விதிக்கப்பட்டி 
ருக்கின்றன. 
இந்த விசேஷ தர்மங்களையும்‌ சாமானியமாக்கியிருந்‌ 
தால்‌ அவற்றை எவருமே அநுஷ்டிக்காத நிலையில்தான்‌ 
 உண்டாகியிருக்கும்‌. இதற்கு ஒரு இருஷ்டாந்தம்‌ சொல்‌ 
கிறேன்‌: புத்த மதத்தில்‌ மாமிசம்‌ உண்ணக்‌ கூடாது என்பதைப்‌ 
.. பொது தர்மமாக வைத்தார்கள்‌. ஆனால்‌ இன்று பெளத்த 
. ர்க்க றாம்‌? எல்லோருமே மாமிசம்‌ 
ரிஷிகளுக்கும்‌, தர்ம 
வம்‌ நன்றாகத்‌ 
பை 


களிடத்திலும்‌ சமமான அன்பு--இவை எல்லாம்‌ எல்லாருக்கும்‌ 


த்‌ 
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விசேஷ தர்மமாக வைத்தார்கள்‌. இதைப்‌ பார்த்து மற்றவர்க 
ளும்‌ விரதங்கள்‌, நோன்பு நாட்கள்‌, மூதாதையர்‌ திதி ஆகிய 
தினங்களில்‌ மாமிச உணவை நீக்கி விடுகிறார்கள்‌. 


எல்லா தர்மங்களையும்‌ பொதுவாக வைத்த ஒவ்வொரு 
தேசத்தின்‌ பழைய மதமும்‌ அடியோடு விழுந்து விட்டிருக்‌ 
தின்றன. மேற்கே கிரீஸில்‌ இருந்த ஹெல்லெனிக்‌ மதம்‌ 
மத்திய ஆசியாவில்‌ இருந்த ஹீப்ரு மதங்கள்‌ எல்லாம்‌ போன 
இடம்‌ தெரியவில்லை. கிழக்கே கன்‌ஃபூஷியஸ்‌ மதம்‌, 
ஷீன்டோ மதம்‌ எல்லாம்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்தான்‌ 
இருக்கின்றன. இவற்றிடத்தில்‌ வந்துள்ள கிறிஸ்துவம்‌, 
இஸ்லாம்‌, பெளத்தம்‌ முதலியவற்றிலும்‌ பொதுவாக ஒரே தர்மம்‌ 
தான்‌ உள்ளதே தவிர, அதோடுகூட தனித்தனி வர்ணங்களுக்‌ 
கான விசேஷ தர்மம்‌ என்கிற பாகுபாடு இல்லைதான்‌. 
ஆனால்‌ இந்த மதங்களில்கூட இப்போது அந்தந்த. தேசத்து 
மக்களுக்கு நிறைவு போய்க்கொண்டுதான்‌ இருக்கிறது. மத 
நம்பிக்கையற்றவர்கள்‌ இந்த எல்லா தேசங்களிலும்‌ அதிகமா 
இக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. ஒன்று, இவர்கள்‌ நாஸ்திகராகி 
நார்கள்‌; இல்லாவிட்டால்‌, தங்கள்‌ மதத்தில்‌ இருப்திகொள்‌ 
ளாத பலர்‌ நம்முடைய யோகம்‌, பக்திமார்க்கம்‌, ஞான 
விசாரம்‌ ஆகியவற்றுக்கு வந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இந்தத்‌ 
தேசங்களில்‌ தற்போதுள்ள சரித்திரகால மதங்களை உள்ளபடி 
பின்பற்றப்‌ போகிறவர்கள்‌ இன்னும்‌ எத்தனை காலம்‌ இருப்‌ 
பார்கள்‌ என்று சொல்ல முடியாமலிருக்கிறது. “நான்‌ ஹிந்து 
மதப்‌: பிரதிநிதி; மற்ற மதங்களைக்‌ குறைவுபடுத்திப்‌ பேச 
வேண்டும்‌! என்று நினைத்து இப்படிச்‌ சொல்லவில்லை. 
தற்போதுள்ள வெவ்வேறு மதஸ்தர்களும்‌ தங்கள்‌ மதத்தி 
லேயே. இருந்துகொண்டு ஆத்மாபிவிருத்தி அடைய வேண்டும்‌ 
என்றுதான்‌ எனக்கு ஆஸ்தை. “எங்கள்‌ மதத்துக்கு 
வாருங்கள்‌” என்று எவரையும்‌ நான்‌ கூப்பிடவில்லை. அப்ப 


டிக்‌ கூப்பிடுவது நம்‌ மதத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ கொள்கை . 


(Te) க்கே விரோதம்‌ என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. லோகத்‌ 
தில்‌ எதுவும்‌ காரணமில்லாமல்‌ (accidental) நடந்து 
விடவில்லை. 


க டால்‌ அதல! அதின்‌ காடா புனைய 
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பலவிதமான ஜீவர்களின்‌ பலவிதமான பக்குவ நிலை 
மையைப்‌ பொறுத்துத்தான்‌ பகவான்‌ அவர்களை வேறுவேறு 
மதங்களில்‌ பிறக்கும்படி செய்கிறான்‌; அந்தந்த மதத்தைப்‌ 
பற்றி ஒழுகயே அவரவரும்‌ ஆத்ம க்ஷேமம்‌ அடைய முடியும்‌ 
என்பதே என்‌ நம்பிக்கை. மற்ற மதங்களில்‌ இல்லாத 
விசேஷங்கள்‌ ஹிந்து மதத்தில்‌ இருப்பதாக நான்‌ சொல்கிறேனே 
என்றால்‌, அது அவற்றை நிந்திப்பதற்காக அல்ல; அவர்களை 
இங்கே கூப்பிடுவதற்காகவும்‌ அல்ல. மற்ற மதஸ்தர்கள்‌ இந்த 
விசேஷ அம்சங்களைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌ நிந்திப்‌ 
பதையும்‌, அவர்களுடைய வார்த்தையையே நம்மவர்களில்‌ 
சிலரும்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வதையும்‌ பார்க்கும்போது, இந்த 
அம்சங்களில்‌ உள்ள நல்லதைச்‌ சொல்லித்‌ தெளிவுபடுத்த 
வேண்டும்‌ என்று நினைத்தே இதை எல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌. 
இந்தக்‌ கொள்கையை-கர்மக்‌ கொள்கை, அவதாரக்‌ 
கொள்கை மாதிரி இருக்கப்பட்டவைகளை--மற்றவர்கள்‌ 
ஏற்றுக்கொள்வதாலும்‌ அவர்களுடைய சொந்த மதத்தின்‌ அடிப்‌ 
படையான அம்சங்களுக்கும்‌ பாதகம்‌ உண்டாகாது. எந்த 
மதமானாலும்‌ அடிப்படை அம்சம்‌, உயிர்நிலையான அம்சம்‌ 
என்ன? பகவான்‌ என்ற ஒருத்தனை நம்பி பக்தி செலுத்துவது 
தான்‌. அதற்கு இந்தக்‌ கொள்கைகள்‌ பாதகம்‌ உண்டாக்காது. 
பக்திதான்‌ அம்மதங்களின்‌ முக்கியமான அம்சம்‌. 
இதை எல்லாம்‌ எதற்குச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றால்‌, தற்போ 
துள்ள மதங்களெல்லாம்‌ அந்தந்த தேசங்களில்‌ தத்தளிக்கின்‌ 
றன என்பது என்‌ அபிப்பிராயமும்‌ இல்லை. இதில்‌ எனக்கு 
சந்தோஷமும்‌ இல்லை என்பதற்குத்தான்‌ டோயீன்பீ, பால்‌ 
பரன்டன்‌, கோஸ்ட்லர்‌ மாதிரி பிரபலமானவர்களுடைய 
அபிப்பிராயத்தையே சொன்னேன்‌. லோகம்‌. பூராவிலும்‌ மத 
நம்பிக்கையின்மை (பஞ்ல்னி, நாஸ்திகம்‌ (௨468) எல்லாம்‌ 


ட ... நாளுக்கு த அதிகமாக, இப்போது எல்லா மதங்களும்‌ 


நிலைமை. து என்று 
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தத த தாளாத ளை னை என ப கன்ம ன து ட ட ப 
நம்‌ தேசத்தில்கூட இந்தப்‌ போக்கு அதிகமாகிக்‌ கொண்டு 


தான்‌ வருகிறது. ஆனாலும்‌, “மற்ற தேசங்களோடு 
பார்த்தால்‌ உங்கள்‌ தேசம்‌ எத்தனையோ தேவலை. இங்கே மத 
உணர்ச்சி இன்னும்‌ அத்தனை மோசமான நிலைக்குப்‌ போய்‌ 
விடவில்லை” என்றே சகல தேசங்களையும்‌ ஆராய்ந்து 
பார்க்கிற வெளிதேசத்தார்‌ ஒருமுகமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
அவர்களில்‌ சாதகர்கள்‌ கூட்டங்கூட்டமாக இன்னமும்‌ நம்‌ 
தேசத்துக்குத்தான்‌ வந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌, நம்‌ தேசத்திலும்கூடப்‌ , பழைய 
வர்ண தர்மங்களில்‌ பிடிப்புக்‌ குறைந்துபோய்‌, எல்லாம்‌ 
ஒன்றாகிவிட வேண்டும்‌ என்ற அபிப்பிராயம்‌ வந்த பிற்பாடு 
தான்‌, மத உணர்ச்சி குன்றி, நாஸ்திகம்‌ அதிகமாகியிருக்கிறது 


என்று தெரிகிறது; சந்தேகத்துக்கு இடமில்லாமல்‌ தெரிகிறது. 


இது வேடிக்கையான விஷயமாக இருக்கிறது; அதாவது 
ஒரு மதம்‌ ஜனங்களைப்‌ பலவிதமாகப்‌ பிரித்து வைக்கிறது 
என்றால்‌, அதில்தான்‌ பரஸ்பரக்‌ கட்டுக்கோப்பும்‌ ஐக்யெமும்‌ 
இல்லாமலேயிருக்கும்‌ என்று நினைக்கிறோம்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட மதம்தான்‌ உள்‌ சண்டையால்‌ தனக்குள்ளேயே உளுத்‌ 
துப்போய்‌ விழுந்துவிடும்‌ என்று தோன்றுகிறது. அதோடுகூட 
நம்‌ தேச சரித்திரத்தில்‌ பார்க்கிறமாதிரி, அலெக்ஸாண்டர்‌ 
காலத்திலிருந்து பல அந்நிய மதஸ்தர்கள்‌ வேறு அலை 
அலையாகப்‌ படை எடுத்து வந்தார்கள்‌ என்றால்‌, இப்படிப்‌ 
பட்ட மதம்‌ இருந்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ புதைந்துதான்‌ 
போயிருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ நாம்‌ பார்ப்‌ 


பது என்னவென்றால்‌ இதற்கு நேர்மாறாக இருக்கிறது; . 


எல்லாருக்கும்‌ அநுஷ்டானம்‌ ஒன்று என்று சமமாக வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்த பெரிய பெரிய மதங்களை எல்லாம்‌ காலப்‌: 
பிரவாகம்‌ எங்கேயோ அடித்துக்‌ கொண்டு போயிருக்றெது. 
இன்றைக்கு உயிரோடிருக்கிற அப்படிப்பட்ட மதங்களுக்கும்‌ 
பெரிய ஆபத்து இருப்பதாக அந்த மதத்து அறிவாளிகளே 


சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ பல வகுப்பாக சமு, யத்தை வர்ண . 


தர்மத்தில்‌ பிரித்து வைத்திருக்கிற நம்‌ மதமோ இன்றளவும்‌ 


200 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு உயிர்வாழ்கிறது. இதன்‌ 


வாக வைத்துக்கொண்டு ஆலோசித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌, 


ஆயிரம்‌ பதினாயிரம்‌ வருஷமாக வர்ண தர்மத்தைப்‌ 
பின்பற்றியும்‌ நம்‌ மதம்‌ இத்தனை ஜீவ களையுடன்‌ இருந்து 
வந்ததன்‌ மர்மம்‌ என்ன? அப்படியாவது, நம்‌ சாஸ்திரங்களை 
ரக்ஷித்துக்‌ கொடுப்பதே ஸ்வதர்மம்‌ என்று கொண்டிருந்த 
பிராம்மணர்கள்‌ பெரும்பான்மையாக (மெஜாரிடியாக) இருந்‌ 
தாங்களா? இல்லை. அவர்கள்‌ ஆயுத பலத்தையாவது வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்களா? அதுவும்‌ இல்லை. குறைந்த பட்சம்‌ 
திரவிய பலமாவது அவர்களுக்கு இருந்ததா? 
அப்படிக்கூட இல்லை. பிராமணன்‌ பணம்‌ சேர்ப்பது ரொம்பப்‌ 
பிற்காலத்தில்‌, சமீபத்தில்‌ ஏற்பட்ட விபரீதம்தான்‌. சாஸ்திரப்‌ 
படி பிராமணன்‌ ஏழையாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இப்படிப்‌ 
பணமும்‌ இல்லாமல்‌, பலமும்‌ இல்லாமல்‌, எண்ணிக்கை 
யிலும்‌ பெரும்பான்மையாக இல்லாமல்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ 
விதித்த சாஸ்திரப்‌ பிரிவினைகளை மற்றவர்கள்‌ ஏன்‌ பின்பற்ற 
வேண்டும்‌? மற்ற அத்தனை பேரும்‌ அத்தனை காலமும்‌ 
ஏமாந்தவர்களாகவா இருந்தார்கள்‌? அப்படி அவர்கள்‌ ஏமாந்து 
போயிருந்தால்கூட, அவ்வப்போது ஒரு புத்தர்‌, ஒரு ஜீனர்‌ 
மாதிரி ரொம்பப்‌ பெரியவராக ரொம்பச்‌ செல்வாக்கோடு 
ஒருத்தர்‌ வந்து இந்த வேதம்‌, யாகம்‌ இதெல்லாம்‌ 
வேண்டாம்‌. எல்லா ஜனங்களுக்கும்‌ பொதுவான சாமானிய 
தர்மங்களை மட்டும்‌ வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. ஸ்மஸ்திருதம்‌ 
வேண்டாம்‌, பொது ஜனங்களின்‌ பிராகிருத பாஷைகளான 
பாலி முதலியவைகளிலேயே நம்முடைய புது சாஸ்திரங்களை 
வைத்துக்கொள்வோம்‌” என்று புதிய வழியைக்‌ காட்டினால்‌ 
கூட, ஜனங்கள்‌ அப்போதைக்‌ 
-. அந்தப்‌ புது மதங்களில்‌ சேர்ந்தருக்றொர்களேயொழிய, 

அப்புறம்‌ அவற்றின்‌ மவுசு 
ட 


ட ஹி 


சூக்ஷ்மத்தை நாம்‌ உணர்ச்சிவசப்படாமல்‌ அறிவைத்‌ தெளி ' 


வர்ண தர்மம்‌ 0 201 


“நவத்வாரம்‌ உள்ள உடம்பில்‌ உயிர்‌ தங்கியிருப்பதுதான்‌ 
ஆச்சரியம்‌! வெளியே போவது ஆச்சரியமே இல்லை” என்று 
ஒரு பெரியவர்‌ பாடினார்‌. அம்மாதிரி உள்ளே பிரிந்து 
வெளியிலிருந்தும்‌ ஓயாமல்‌ தாக்கப்பட்ட ஹிந்து மதம்‌ 
செத்திருந்தால்‌ ஆச்சரியமே இல்லை; சாகாததுதான்‌ 
ஆச்சரியம்‌! 


நிஷ்பக்ஷபாதமாக இதை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ என்ன 
தெரிகிறது? மற்ற தேசங்களிலும்‌ சரி, நம்‌ தேசத்திலும்‌ சரி; 
மற்ற மதங்கள்‌ போய்விட்ட போதிலும்‌, இதுமட்டும்‌ பதினா 
யிரம்‌ வருஷமாகப்‌ போகாமலிருக்கிறதென்றால்‌, அவைக 
ளில்‌ இல்லாத எதுவோ இதில்‌ இருக்கிறது என்றுதானே 
அர்த்தம்‌? அது என்ன என்று பார்த்தால்‌, வர்ண தர்மம்தான்‌ 
நமக்கு மட்டும்‌ பிரத்யேகமாக இருக்கிறது. ஆகையால்‌ வர்ண 
தர்மம்‌ சமூகச்‌ சீர்குலைவுக்கே காரணம்‌ என்று புது நாகரிகக்‌ 
காரர்கள்‌ சொன்னாலும்‌, இது இருக்கிற நம்‌ சமூகம்தான்‌ 
ரர்குலையாமல்‌ இருந்து வருகிறது. நவீன யுகத்தில்‌ 'சமத்வம்‌' 
(qt) என்று சொல்லப்படுவதைவிட சிலாக்கியமாக, 
சமூகத்துக்கு ரொம்பவும்‌ க்ஷேமம்‌ விளைவிப்பதாகப்‌ பழைய 
வர்ண தர்மத்தில்‌ எதுவோ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
தானே ஏற்படுகிறது? அதனால்தான்‌ சமூகத்தைப்‌ பலவாகப்‌ 
பாகுபாடு செய்திருக்கிற நம்‌ மதம்‌ ஒன்று மட்டுமே, 
இத்தனை எதிர்ப்புகள்‌ இருந்தும்‌ விழமாட்டேன்‌ என்று 
இன்று வரைக்கும்‌ உயிரைக்‌ கையில்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 
இருந்து வருகிறது. 


வேற்றுமையில்‌ ஒற்றுமை 


வர்ண தர்மத்தைப்‌ பார்க்கும்போது எனக்கு ஒன்று 
| ஞாபகம்‌ வருகிறது. முதலில்‌ ஆகாயக்‌ கப்பலில்‌ காற்றுப்‌ 
, பையை (985 080) ஒன்றாக அமைத்தார்கள்‌. பிறகு, அதில்‌ 
ஓர்‌ ஓட்டை விழுந்து விட்டால்கூடக்‌ கப்பலே கெட்டு 
ந விழுந்து விடுகிறது என்று கண்டு கொண்டார்கள்‌. அதனால்‌ 
i சிறிது சிறிதாகப்‌ பல காற்றுப்‌ பைகளை வைக்கலானார்கள்‌. 
|| தனித்தனியாக இருந்தாலும்‌ எல்லாம்‌ ஒரே இடத்தில்‌ நெருக்கி 
யிருந்து ஒன்றையே தாங்கிக்‌ ' கொண்டிருந்தன. கப்பல்‌ 
பழுதடையாமல்‌ இருந்தது. இதுவேதான்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ 
தனித்தனி தர்மம்‌ என்று பிரித்து வைத்திருக்கிற ஏற்பாடு. 
வேற்றுமையில்‌ ஒற்றுமை (Unity in diversity) என்பது 
இதுதான்‌. 


ஏகப்பட்ட சுள்ளிக்‌ கட்டைகளைச்‌ சேர்த்துப்‌ பிடித்து ஒரு 
கட்டாகக்‌ கட்டுவது என்றால்‌ அது சிரம சாத்தியமான 
காரியம்‌. அப்படியே சிரமப்பட்டு ஒரு கட்டாகக்‌ கட்டினா 
ட அது சுலபத்தில்‌ நெகிழ்ந்து கொடுத்துத்‌ தளர்ந்து 
முத லில்‌ ஒரு சுள்ளியை ஆட்டி எடுக்கிற மாதிரி 


சி ஏற்பட்டுவிட்டாலே. போதும்‌. அந்த ஒன்றை 


டு ட்‌ டியாக தொளதொள 


படி இரண்டு மூன்று என்று - 


EE EET mm ERT ங்‌ 


மாறாக முதலிலேயே அத்தனை சுள்ளிகளையும்‌ ஒரே 
கட்டாகக்‌ கட்டாமல்‌, கைக்கு அடக்கமாகப்‌ பத்துப்‌ 
பதினைந்து என்று சேர்த்துச்‌ சின்னச்‌ சின்னக்‌ கட்டுகளாகப்‌ 
போடுவதாக வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; இது ஒவ்வொன்றும்‌ 
கையடக்கமாக இருப்பதால்‌ தளராதபடி நல்ல பிகுவாகக்‌ 
கட்டிவிட முடியும்‌. அப்புறம்‌ இந்தச்‌ சின்னச்‌ சின்னக்‌ 
கட்டுகளை எல்லாம்‌ சுலபத்தில்‌ ஒன்றாக அடுக்கி எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ சேர்த்து ஒரு பெரிய கட்டாகப்‌ போடலாம்‌. ஒட்டு 
மொத்தமாக அத்தனை சுள்ளிகளையும்‌ வைத்துப்‌ போடுகிற 
கட்டைவிட இப்போது நாம்‌ போடுகிற பெரிய கட்டு 
இன்னம்‌ விறைப்பாக, உறுதியாக இருக்கும்‌. அது மட்டு 
மில்லை. இந்தப்‌ பெரிய கட்டு கொஞ்சம்‌ தளர்ந்து கொடுத்‌ 
தால்கூட ஒரு தனிச்‌ சுள்ளி விழுகிற மாதிரிச்‌ சின்னச்‌ 
சுள்ளிக்கட்டு விழாது. அதாவது பெரிய கட்டு பந்தோபஸ்தா 
கவே இருக்கும்‌. என்றைக்கும்‌ அது கட்டு விட்டுப்போகாது. 


சின்னக்‌ கட்டுகளில்‌ எதுவோ ஒன்று தளர்ந்து கொடுக்‌ 
றது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அப்போதுகூட 
அதிலுள்ள சுள்ளிகள்‌ மட்டும்‌ விலகுமே தவிர, மற்ற கட்டுகள்‌ 
எல்லாம்‌ அப்படி அப்படியே பத்திரமாக இருக்கும்‌. அவற்றி 
லுள்ள சுள்ளிகள்‌ கொஞ்சங்கூடக்‌ கலகலத்துப்போய்‌ விடாது. 

ஒரு பெரிய ஜனசமூகத்தை ஒரே அமைப்பிலே போட்டு 
கட்டுகிறேன்‌ என்றால்‌ அது முடியாத காரியம்‌. ஆண்டளிக்க 
முடியாத சமுதாயத்தை யார்‌, எப்படிக்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ 
வைத்து நிர்வகிப்பது? இதற்காகத்தான்‌ ஒவ்வொரு தொழி 
லைச்‌ செய்யப்‌ பரம்பரையாக ஒரு ஜாதி என்று பிரித்து 
தனித்தனிக்‌ கட்டுகளாக வைத்தார்கள்‌. இதிலிருக்றெ கட்டுக்‌ 
கோப்பை யாரும்‌ புரிந்துகொள்ளலாம்‌. ஒவ்வொரு வர்ணத்தி 
“அரும்‌ சிறு கட்டுகளாக_ஜாதிகளாக-பிரிந்தார்கள்‌. அவரவ 
ருக்கும்‌ “ஜாதி நாட்டாண்மை”: என்று ஒன்று இருந்தது: 
அந்தந்த நாட்டாண்மைக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ சமூகத்தினர்‌ 
ஒழுங்கு தப்பினால்‌ அவர்களைத்‌ தண்டித்தார்கள்‌. இப்போது 
சர்க்கார்கூடத்தான்‌ ஜெயிலில்‌ போட்டு திக்ஷிக்கிறது. ஆனால்‌ 
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இது . ஒன்றும்‌ குற்றவாளிகள்‌ நெஞ்சில்‌ உறைப்பதில்லை. 
அதனால்‌ குற்றங்கள்‌ பாட்டுக்கு ,வளர்ந்துகொண்டேதான்‌ 
இருக்கின்றன. நாட்டாண்மையில்‌ கொடுத்த தண்டனையோ 
சுரிலென்று உறைத்ததால்‌ ஜனங்கள்‌ தப்புத்‌ தண்டாவில்‌ 
இறங்காமல்‌, இந்த நூற்றாண்டின்‌ ஆரம்பம்‌ வரையில்‌ கூடிய 
மட்டும்‌ யோக்கியர்களாகவே இருந்து வந்தார்கள்‌. அதுவரை 
போலீஸாக்கும்‌, மாஜிஸ்டிரேட்‌ கோர்ட்டுக்கும்‌ வேலை 
ரொம்பக்‌ குறைச்சலாகவே இருந்தது. 


அதென்ன அப்படிப்பட்ட தண்டனையை நாட்டாண்‌ 
_ மைக்காரர்கள்‌ கொடுத்தார்கள்‌ என்றால்‌, ஜாதி ப்ரஷ்டம்‌ 
என்பதுதான்‌ அது. ஒரு சக்கிலியாக இருக்கட்டும்‌, “பரியாரி 
(நாவிதன்‌)யாக இருக்கட்டும்‌--எவராகத்தான்‌ இருக்கட்டும்‌-- 
இப்போது பிற்பட்ட (Backward) தாழ்த்தப்பட்ட (0601659560) 
என்றெல்லாம்‌ சொல்கிற எந்த ஜாதியாராக இருந்தாலும்கூடத்‌ 
தான்‌-அவரவர்க்கும்‌ தன்‌ ஜாதியை விட்டுத்‌ தள்ளிவிடுவார்கள்‌ 
என்றால்‌, அதுவே சுரிலென்று மனஸில்‌ தைத்தது. அது 
தாங்க முடியாத பெரிய தண்டனை, மகத்தான அவமானம்‌ 
என்று தோன்றியது. இதிலிருந்து என்ன தெரிகிறது? எந்த 
ஜாதியாரும்‌ எந்த ஜாதியாரையும்‌ மட்டம்‌ தட்டி வைக்க 
வில்லை. அந்தந்த 
Q 
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விடுவோம்‌” என்றால்‌ அது பெரிய தண்டனையாகத்‌ தோன்றி 
யது. இப்போது பிற்பட்டவர்களாக இருப்பதால்‌ பலவித 
சலுகைகள்‌ கிடைக்கின்றன என்பதற்காக வேண்டுமானால்‌ 
பலர்‌ தங்கள்‌ ஜாதியைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்களே 
தவிர, மனப்பூர்வமாக அதில்‌ கெளரவ புத்தி வைத்து அபிமா 
னிக்கவில்லை. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட சலுகை 
எதுவும்‌ கிடையாது. ஆனாலும்‌, மூன்று நான்கு தலைமுறைக 
ளுக்கு முன்வரை நாம்‌ பார்த்தது என்னவென்றால்‌ அவரவருக்‌ 
கும்‌ தங்கள்‌ ஜாதியில்‌ ஆழமான அபிமானம்‌ இருந்திருக்கிறது. 
இப்போதுபோல்‌ இன்னொருத்தரிடம்‌ போட்டியும்‌ எதிர்ப்பும்‌ 
இருப்பதால்‌ தங்களுக்குள்‌ அபிமானம்‌ பாராட்டிக்கொள்ள 
வில்லை. அப்போது இந்த ஜாதிச்சண்டை, போட்டாபோட்டி 
எல்லாம்‌ இல்லவே இல்லை. மெய்யாகவே அவரவருக்கும்‌ 
தங்கள்‌ ஜாதியில்‌ இருந்து கொண்டு, அதற்கான தொழிலைச்‌ 
செய்து கொண்டு, அதற்கென்று ஏற்பட்டுள்ள தனிச்‌ சடங்குகள்‌, 
விதிகள்‌, ஆசாரங்கள்‌, தர்மங்களைப்‌ பின்பற்றிக்‌ கொண்‌ 
டிருப்பதில்‌ சந்துஷ்டியும்‌ பெருமிதமும்‌ (06) இருந்தன. 

இப்போது கலகம்‌ செய்கிறவர்களிடம்‌ போலீஸ்‌ 
வந்தால்‌ போலீஸாரிடமே கலகக்காரர்கள்‌ அடிதடியில்‌ இறங்கு 
கிறார்கள்‌! ஆனால்‌ முன்னமே ஜாதி நாட்டாண்மையில்‌ 
எதிர்த்து இப்படி யாரும்‌ சண்டை போட்டதில்லை. காரணம்‌ 
இப்போதிருக்கிற போலீஸ்‌ வெளியிலிருந்து செய்கிற கட்டுப்‌ 
, பாடாயிருக்கிறது. ஜாதி நாட்டாண்மையிலோ, 'நம்மவர்கள்‌' 
என்ற பாந்தவ்யம்‌, அபிமானம்‌ இருந்தது. இதனால்‌ ஆயுத 
பலமும்‌ படைபலமும்‌ இல்லாமலே அன்றைய 
நாட்டாண்மை இன்றைவிட வெகு சிறப்பாகக்‌ குற்றங்களைக்‌ 
குறைத்து வந்தது. எல்லாரும்‌ ஜாதி, அதற்கான தொழில்‌, 
அதற்கென்று ஏற்பட்ட ஆசாரங்கள்‌ என்று பிரிந்திருந்தும்‌ 
ஒற்றுமையாக இருந்தார்கள்‌. 


காரியத்தில்‌ பேதமும்‌ 
மனோபேதமும்‌ 


“ஜாதி, அதற்கான தொழில்‌, அதற்கென்று ஏற்பட்ட 
ஆசாரங்கள்‌' என்று சொன்னேன்‌. அது தப்பு. ஜாதிக்காகத்‌ 
தொழில்‌ இல்லை; தொழிலுக்காகத்தான்‌ ஜாதி. சுள்ளிகளை 
எந்த அடிப்படையில்‌ வேதமதம்‌ சின்னச்‌ சின்னக்‌ கட்டுக்களா 
கக்‌ கட்டிப்போட்டது? ஒவ்வொரு இனுசான தொழிலுக்கு 
ஒவ்வொரு வர்ணம்‌ என்று பிரித்தது? 


மேல்‌ நாடுகளில்‌ தொழில்‌ பிரிவினை (Division of labour) 
என்று பொருளாதாரத்தில்‌ (Economics) சொல்லிக்‌ கொண்டு 

- இன்னமும்‌ அதை நடைமுறைக்குக்‌ கொண்டுவர முடியாமல்‌ 
இருப்பதைப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. ஒரு சமுதாயம்‌ நடக்க 
வேண்டும்‌ என்றால்‌ பல தினுசான தொழில்கள்‌ நடக்கத்தான்‌ 
.. வேண்டும்‌. எனவே, தொழில்‌ பங்‌உடு (ion of labour) 


இன்ன . தொழிலைச்‌ செய்யலாம்‌; இப்படி 
கிதாசாரத்தில்‌ (proportion) ஒவ்வொரு தொழிலுக்‌ 
ஜனங்கள்‌ வந்தால்தான்‌ சமுதாயம்‌ ரோக (balanced- ஆக) 
என்பதற்கு யார்‌, எப்படிக்‌ கட்டுத்‌ இட்டம்‌ பண்ண 
ட்ட 3: முடியவில்‌ை ப செளகரியமான 


னால்‌ மனக்கசப்பு; 
றங்குத்‌ தப்பிதங்கள்‌ 
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இதே தொழில்‌ பங்கீட்டைப்‌ பாரம்பரியமாக வைத்து 
நடத்தி வந்த நம்‌ தேசத்தில்‌ அந்த ஒழுங்கு குலைகிறவரையில்‌ 
சாந்தியும்‌, சந்தோஷமும்‌, செளஜன்யமும்‌, திருப்தியுமே 
இருந்து வந்தன. இப்போது கோடீசுவரனுக்குக்கூடத்‌ திருப்தி 
மில்லாமல்‌ இருக்கிறது. அப்போதோ ஒரு செருப்புத்‌ தைக்கி 
றவன்கூட அக்கடா என்று நிறைந்து இருந்தான்‌. எல்லோருக்‌ 
கும்‌ துராசைகளைக்‌ கிளப்பிவிட்டு அத்தனை பேரையும்‌ 
அதிருப்தியில்‌ கொண்டு தள்ளியிருக்கிற புது ஏற்பாடுகள்தான்‌ 
முன்னேற்றம்‌; இதுவரை செய்ததும்‌ போதாது, இன்னும்‌ 
வேகமாக இப்படியே “முன்னேற” வேண்டும்‌ என்று 
எங்கும்‌ பேச்சாயிருக்றெது! 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ துராசையில்லை. மநுஷ்யர்கள்‌ ஒருத்தருக்‌ 
கொருத்தர்‌ பாந்தவ்யமாக ஒட்டிக்‌ கொள்கிற சின்னச்‌ 
சின்ன சமூகங்களாக இருந்துவிட்டதால்‌, இப்படிச்‌ சேர்ந்தி 
ருப்பதே பெரிய இன்பம்‌ என்று அவர்கள்‌ கண்டு கொண்டர்கள்‌. 
அதோடு மதத்தில்‌ நம்பிக்கை, தெய்வத்திடம்‌ பயபக்தி, 
தங்களுக்கென்று குலதெய்வங்கள்‌, அதற்கான வழிபாடுகள்‌ 
இருக்கின்றன என்ற பெருமை, இதிலெல்லாம்‌ நிறைந்து 
இருந்துவிட்டதால்‌ அவர்களுக்கு வெளி வஸ்துக்களைத்‌ தேடி 
மேலே மேலே இன்று தவிக்கிற தவிப்பு:இல்லவே இல்லை. 
சமுதாயம்‌ முழுவதும்‌ நன்றாக இருந்தது. 

பலவாகப்‌ பிரிந்தாலும்‌. ஸ்வாமியின்‌ பெயரில்‌ எல்லா 
ரும்‌ ஒன்று சேர்ந்திருந்தார்கள்‌. அவரவர்க்கும்‌ குலதெய்வம்‌ 
இருந்தபோதிலும்‌, ஊருக்குப்‌ பொதுவாக பெரிய கோயில்‌ 
இருந்தது. அந்தக்‌ கோயிலும்‌, அதன்‌ உத்ஸவாதிகளுமே ஊர்‌ 
வாழ்க்கையின்‌ மைய. ஸ்தானமாக இருந்தன. இதைச்‌ 
சுற்றியே அதாவது பகவானின்‌ பேரில்‌, அத்தனை சமூசத்தாரும்‌ 
அவன்‌ குழந்தைகளாக ஒன்று சேர்ந்திருந்தார்கள்‌. ஒரு தேர்த்‌ 
திருவிழா என்றால்‌ அக்ரகாரத்துக்காரனும்‌ சேரிக்காரனும்‌ 
தோளோடு தோள்‌ இடித்துக்‌ கொண்டு வடம்‌ பிடித்து 
இழுத்தார்கள்‌. அந்த செளஜன்யமான காலத்தை நினைத்‌ 
தாலே மறுபடி அப்படி, வருமா என்று இருக்கிறது. ஒரு 
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வயிற்றெரிச்சல்‌ இல்லை, வசைமாரி இல்லை. அவரவர்‌ தன்‌ 
காரியத்தை எளிமையாகச்‌ செய்து கொண்டு மனஸில்‌ ரொம்பி 
யிருந்த காலம்‌. 


| இதை எல்லாம்‌ ஆலோசனை பண்ணிப்‌ பார்த்தால்‌, 
| சமூகம்‌ பலவாகப்‌ பிரிந்திருந்தாலும்கூட ஹிந்து மதம்‌ 
| எத்தனையோ தாக்குதல்களைச்‌ சமாளித்தது என்று சொல்வது 
ர சுத்தப்‌ பிசகு! சமூகம்‌ பலவாகப்‌ பிரிந்திருந்ததாலேயே அது 
i இப்படி யுகாந்தரமாக ஜீவனோடு இருந்திருக்கிறது என்றே 
தோன்று றது. எல்லோருக்குமான பொது தர்மங்களை 
ம்‌ மட்டும்‌ சொல்லி, ஒரே சமூகமாக இருந்த மகா பெரிய மதங்கள்‌ 
ழி எல்லாம்‌ அழிந்துபோனதையும்‌, இப்போது இருக்கப்பட்ட 
அம்மாதிரி மதங்களின்‌ எதிர்காலமும்‌ என்னவாகுமோ என்று 
பயப்பட வேண்டியிருப்பதையும்‌ பார்க்கிறபோது, இதுதான்‌-- 
அத்தனை சுள்ளியையும்‌ ஒரே கட்டாகப்‌ போடாமல்‌, பல 
சின்னச்‌ சின்ன கட்டுகளாகப்‌ போட்டு, அந்தக்‌ கட்டுக்களை 
14 எல்லாம்‌ தெய்வ பக்தியினால்‌ ஒன்றாக முடிந்திருக்கற வர்ண 
1] தர்மம்தான்‌--ஹிந்து மதத்தைச்‌ சிரஞ்சிவியாகக்‌ காப்பாற்றி 
19) வந்திருக்கிறது என்று தெரிதிறது. 


எல்லாருக்கும்‌ ஒரே 


தர்மம்‌ என்று வைத்துக்கொண்ட 
தோடு நின்றுவிட்ட மதங்களில்‌ எல்லாம்‌, உள்ளிருந்தோ 
அல்லது வெளியிலிருந்தோ வேறு தினுசான தர்மங்கள்‌ வந்து 
.... தாக்கியபோது, அவை அடியோடு இற்று விழும்படியா 
.... யிற்று. இந்தியாவில்‌ பலதி 
தர்மத்துக்குள்‌ இருந்ததால்‌, 
. எழுந்தால்‌ அல்லது வெளி 


ஈடுக்க முடிந்தது. நம்‌ 
வேதத்தின்‌ ஒவ்வொரு 


| 
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ல அகலமா TTT 
அவற்றை எதிரியாக நினைத்துச்‌ சண்டைபோட்டுத்‌ தோற்றுப்‌ 
போக வேண்டியிருக்கவில்லை. முஸ்லீம்கள்‌ வந்தபின்‌ அவர்‌ 
களுடைய சில பழக்கங்கள்‌ மட்டும்‌ நம்மவருக்கு வந்தன. 
தத்துவம்‌ என்று எதையும்‌ அவர்களிடமிருந்து எடுத்துக்‌ 
கொண்டதாகச்‌ சொல்வதற்கில்லையானாலும்‌, உடுப்பு 
போன்ற சில விஷயங்களில்‌, சங்கீதம்‌, சிற்பம்‌, சித்திரம்‌ 
போன்றவற்றில்‌ அவர்களுடைய வழிகளை (Moghul |ஈரிபன௦) 
கொஞ்சம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டோம்‌. அதுவும்‌ நம்முடைய 
வைதிக கலாசார (Vedic பே!(பா6)ப்‌ பிரவாகத்தில்‌ தனியாக 
நிற்காமல்‌ கரைந்து போயிற்று. இதுகூட வடக்கேதான்‌ 
ஜாஸ்தி நடந்தது. தென்னிந்தியா துருக்க இன்‌ஃப்ளுயென்‌ 
ஸுக்கு ரொம்பவும்‌ ஆளாகாமல்‌ கூடியமட்டும்‌ தன்‌ பழைய 
வழியிலேயே இருந்தது. 
அப்புறம்‌ வெள்ளைக்காரர்கள்‌ வந்தபின்‌ எல்லாருக்‌ 
குமே--வடக்கு, தெற்கு என்ற பேதமில்லாமல்‌ தேசம்‌ முழுதி 
லுமே--வைதிக நம்பிக்கை குறைந்து வந்திருக்கிறது. ஏன்‌ 
நிலைமை இப்படிக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமா மாறிற்று? ஏன்‌ 
இப்போது அரசியல்‌ தலைவர்களாக இருக்கப்பட்ட எல்லாரும்‌ 
வர்ண தர்மத்தை “காஸ்டிஸம்‌', 'காஸ்டிஸம்‌' என்று 
கரித்துக்‌ கொட்டும்படியாயிருக்கிறது தேசத்தின்‌ முன்னேற்‌ 
றத்துக்கே ஜாதிதான்‌ பெரிய தீமை செய்கிறது என்ற அபிப்பி 
ராயம்‌ பரவலாக உண்டாகியிருப்பது ஏன்‌? ஜாதி என்று 
சொன்னாலே ஜெயிலில்‌ பிடித்துப்போட்டுவிடவேண்டும்‌ 
என்று நினைக்கிற அளவுக்கு ஆகியிருப்பது எதனால்‌? 


இதற்கு, எனக்குத்‌ தெரிந்தமட்டும்‌ காரணங்களை, யார்‌ 
பொறுப்பாளி என்பதை பின்னால்‌ சொல்கிறேன்‌. * தற்போது 
வர்ண தர்மத்தை ஒழித்துக்‌ கட்டிவிட வேண்டுமென்பவர்கள்‌, 
எதனால்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌ என்பதை முதலில்‌ பார்க்க 
லாம்‌; அவர்களுக்கு வர்ண தர்மத்தில்‌ ரொம்பவும்‌ ஏற்றத்‌ 
அதள வன த்தர வடக அல வதம்‌ அ ட 
* இந்நூலின்‌ பின்னால்‌ வரும்‌ “பொறுப்பாளி யார்‌? பரிகாரம்‌ என்ன?" 
- என்ற உரை. 


1 தெ.கு. 14 
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தாழ்வு இருப்பதுபோலத்‌ தெரிகிறது. 
கூடாது; எல்லாரையும்‌ ஒரேமாதிரி 
என்று ஆசைப்படுதிறார்கள்‌. 


இப்படி இருக்கக்‌ 
ஆக்கி உயர்த்த வேண்டும்‌ 


ஆனால்‌, இது காரிய சாத்தியம்தானா? இதைத்‌ தெரிந்து 
கொள்வதற்கு ஜாதி முறை இல்லாத மற்ற தேசங்களைப்‌ 
பார்த்தாலே போதும்‌. எல்லாம்‌ சமமாகி விடுவது ஒருநாளும்‌ 
நடக்காத காரியம்‌ என்பதற்கு அந்தத்‌ தேசங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
பிரத்தியக்ஷ்‌ உதாரணங்களாக இருக்கின்றன. அங்கெல்லாம்‌ 
உயர்த்தி-தாழ்த்தியில்லை என்றால்‌ வர்க்கப்‌ பூசல்கள்‌ (038035 
௦ரி/06) இருக்கக்கூடாதுதானே? ஆனால்‌, யதார்த்தத்தில்‌ 
இப்படியா இருக்கிறது? எங்கே பார்த்தாலும்‌ செளகரியப்படு 
கிறவர்கள்‌, செளகரியப்படாதவர்கள்‌ என்ற பிரிவும்‌, இவர்க 
ளுக்குள்‌ சண்டையும்‌ இருநீதுகொண்டுதான்‌ இருக்கின்றன. 
நம்‌ தர்மத்தை உள்ளபடி புரிந்துகொண்டால்‌ ஜாதியால்‌ 
பெரியவன்‌, சின்னவன்‌ என்று வாஸ்தவத்தில்‌ இல்லவே 
இல்லை. ஆனால்‌ எதனாலோ அப்படி ஒரு அபிப்பிராயம்‌ 
வந்துவிட்டதாகவே வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. இந்த எண்ணத்‌ 
தைப்‌ போக்கடிக்க வேண்டியதுதான்‌, நம்‌ கடமையே 
யொழிய, அதற்காக அந்த முறையையே தொலைக்கக்‌ கூடாது. 
இப்போதைக்கு ஜாதியில்‌ உயர்த்தி--தாழ்த்தி எண்ணத்தை 
யும்‌, அதனால்‌ உண்டான மனக்கசப்பையும்‌ ஒத்துக்கொண்டா 
லும்கூட, மற்ற தேசங்களி 
பிரிவுகளிடையே 
ஜாதியால்‌ உய 
என்று ஒருவனிடம்‌ 
தால்‌ நம்மைவிட உயர்ந்தவன்‌, 


பு இருக்கத்தான்‌ செய்கறது. 
ஒருத்தனுக்குமே சாப்பாட்டுக்கோ, 
ஜாகைக்கோ குறைச்சல்‌ இல்லை. வேலைக்கார 
கார்‌ இருக்கிறத கிறார்கள்‌. எனவே, அவரவ 
i ருக்க ே ஊடியதுதானே? ஆனால்‌ நாம்‌ 
லி ஒரு கார்‌ வைத்தருக்கறவன்‌ 


நீலி 
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பட்டுக்‌ கொண்டுதான்‌ இருக்கிறான்‌. பாங்கில்‌ கோடி டாலர்‌ 
வைத்திருப்பவன்‌ இரண்டு கோடி டாலர்‌ வைத்திருப்பவ 
னைப்‌ பார்த்து அசூயைப்படுகிறான்‌. தனக்கு ஜீவிக்க எல்லா 
செளகரியமும்‌ இருந்துங்கூட, தன்னைவிடப்‌ பணம்‌ ஜாஸ்தி 
இருப்பவனைப்‌ பார்த்து உரிமைச்‌ சண்டை, சலுகைச்‌ 
சண்டையெல்லாம்‌ கிளப்புகிறான்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? 
அவன்‌ தன்னைவிட உயர்ந்த ஸ்திதியில்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
இவன்‌ நினைக்கிறான்‌ என்றுதானே அர்த்தம்‌? இப்படியாக 
அங்கெல்லாம்‌ உள்ளூற ஒரு தினுசில்‌ உயர்த்தி--தாழ்த்தி 
எண்ணங்கள்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. 


கம்யூனிஸ்டு தேசம்‌ மாதிரி எல்லோருக்குமே 
சம்பளத்தை சமமாக அளந்து தருவதாக வைத்துக்‌ கொண்டாலும்‌, 
அங்கேயும்கூட ஒருத்தன்‌ ஆபீஸராகவும்‌, இன்னொருத்தன்‌ 
இளர்க்காகவும்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டியிருக்கிறது. வெளி 
யிலே சண்டைபோட முடியாதபடி ராஜாங்க நிர்ப்பந்தம்‌ 
வேண்டுமானால்‌ இருக்கலாமேயொழிய, இந்த மாதிரி பதவி 
யிலும்‌ ஸ்தானத்திலும்‌ வித்தியாசம்‌ இருக்கிற வரையில்‌ 
உள்ளூறப்‌ போட்டி, அசூயை இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. 
கம்யூனிஸ்ட்‌ தேசங்களில்தான்‌ ரொம்ப உயர்ந்த லெவலிலேயே 
இந்தப்‌ போட்டி ஏற்பட்டு ஏற்பட்டு, இன்றைக்குச்‌ சர்வாதகாரி 
மாதிரி இருக்கிற ஒருத்தன்‌ நாளைக்குப்‌ போன இடமே 
தெரியாமல்‌ போய்‌, இன்னொருத்தன்‌ அந்த ஸ்தானத்தில்‌ 
வந்து உட்காருகிறான்‌; பதவியால்‌ போட்டியிருக்கிறது என்ப 
தால்‌ எல்லாம்‌ ஒரே பதவியாக ஆக்குவதும்‌ சாத்தியமில்லை. 
அதாவது உயர்த்தி--தாழ்த்தி என்பது ஏதோ ஒரு இனுசில்‌ 
இருந்துகொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. | 

சமூக செளஜன்யத்துக்குக்‌ குந்தமாகப்‌ போட்டியிலும்‌ 
அசூயையிலும்‌ கொண்டுவிடுகிற இப்படிப்பட்ட உயர்த்தி | 
தாழ்த்தி ஏற்பாடுகளைவிடப்‌ பாரம்பரியத்தால்‌ உண்டானதா 
கத்‌ தப்பாக நினைக்கப்படுகிற ஏற்றத்‌ தாழ்வுதான்‌ இருந்து 
விட்டுப்‌ போகட்டுமே என்றுகூடத்‌ தோன்றுகிறது. இதனால்‌ 
தேசத்தில்‌ பொதுவாக சாந்தியும்‌, அவரவருக்குத்‌ திருப்தியும்‌, 


. i வக ப பல ட ல ணை ணை அ 


ல்‌. 
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இதுதான்‌ நமக்காக ஏற்பட்டது” என்பதில்‌ பே 


£துமென்ற 
மனசும்‌ இருந்தன அல்லவா? 


வாஸ்தவத்தில்‌ அத்தனை தொழிலும்‌ சமூக க்ஷேமத்துச்‌ 
காக உண்டானவைதான்‌. ஒன்று உயர்வு, இன்னொன்று 
தாழ்வு என்றில்லை. எந்தத்‌ தொழிலைச்‌ செய்தாலும்‌ ஆசை 
வாய்ப்படாமல்‌ அதைச்‌ சுத்தமாக (81200) ப்‌ பண்ணி 
ஈசுவரார்ப்பணம்‌ செய்தால்‌ அதைவிடச்‌ சித்த சுத்திக்கு வேறு | 
மருந்தில்லை. ஒன்று உயர்ந்தது, இன்னொன்று தாழ்ந்தது ! 
என்பது அடியோடு பிசகு. ஆனால்‌ இப்படி பிசகாக நினைத்‌ | 
தால்கூடப்‌ பரவாயில்லை; மற்ற தேசங்களிலும்‌ இதைவிடப்‌ | 
பிசகான ஏற்றத்‌ தாழ்வுகள்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்கின்றன. | 
அதனால்‌ இங்கேயில்லாத போட்டி, சண்டைதான்‌ அங்கெல்‌ 
லாம்‌ உண்டாகின்றன என்று சொல்ல வந்தேன்‌. 


நாம்‌ பிரிந்து பிரிந்தே ஒற்றுமையாக இருந்து நம்‌ 
நாகரிகத்தை பெரியதாக வளர்த்திருக்கிறோம்‌. மற்றவர்கள்‌ 
பிரியாமல்‌ இருப்பதாக நினைத்துக்‌ கொண்டே, ஒற்றுமை 
யில்லாமலிருந்துதான்‌ அந்த நாகரிகங்கள்‌ விழுந்து விட்டிருக்‌ 
இன்றன. இங்கே காரியத்தில்‌ மட்டும்‌ பேதமிருந்து உள்ளூற 
ஐக்கியம்‌ இருந்ததால்‌ நாகரீகம்‌ வளர்ந்தது. அங்கெல்லாம்‌ 
காரியத்தில்‌ பேதமில்லாமல்‌, அதனால்‌ வந்த போட்டியா 
லேயே மனோபேதங்கள்‌ உண்டானதால்‌ வெளி நாகரிகங்கள்‌ 
படை எடுத்து வந்தபோது அவற்றிடம்‌ உள்ளூர்‌ நாகரிகங்கள்‌ 
தோற்றுப்போக நேர்ந்தது. 


| 

| 
எல்லாவற்றையும்‌ ஒன்றாகவும்‌ பண்ணி உயர்வாகவும்‌ 
வைத்திருப்பது என்பது நடைமுறையில்‌ சாத்தியமில்லை. 
எல்லாம்‌ ஒரேயடியாகப்‌ பிரித்து பேதப்பட்டுக்‌ டெப்பதும்‌ 

உதவாது. இரண்டுக்கும்‌ .மத்தியமாக சமரஸமாக ஒரு 


வழியை தர்ம சாஸ்‌இரம்‌ தந்திருக்கறது. நான்‌ அதற்குப்‌ 
பிரதிநிதியாக வந்இருக்கறே. 


அதனால்தான்‌ அநுஷ்டானத்‌ 
ம; இருதயத்தில்‌ ஒற்றுமையும்‌ 
அடையும்‌. ப்ப வேண்டாம்‌ 
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அத ட ப ப ப பட பல பபப க ல மட வ டல கரதத 
வெளிக்‌ காரியங்களில்‌ எத்தனை வேற்றுமை இருந்தா 
லும்‌, இதயத்தில்‌ அன்பு இருந்தால்‌ தேசத்தில்‌ பரம சாந்தமே 
இருக்கும்‌. யுக யுகாந்திரமாக நம்‌ தேசத்தில்‌ அப்படித்தான்‌ 
சமூகம்‌ சாந்தமாக இருந்து வந்தது. அவரவரும்‌ சுயநலனை 
மட்டும்‌ எண்ணாமல்‌, 'சகல ஜனங்களுக்காகவும்‌ நாம்‌ இந்தக்‌ 
கர்மத்தைச்‌ செய்கிறோம்‌' என்ற மனோபாவத்துடன்‌ தங்கள்‌ 
பரம்பரைக்‌ கர்மத்தை செய்தால்‌ ஏற்றத்‌ தாழ்வு இல்லை. 
என்ன விபரீதம்‌ ஏற்பட்டாலும்‌ சாமானிய தர்மங்களை 
அனைவரும்‌, விக்ஷே தர்மங்களை அவரவரும்‌ கூடிய வரையில்‌ 
ரக்ஷித்து வந்தால்‌ எந்த நாளும்‌ நமக்குக்‌ குறை வராது. 


இங்கு மட்டும்‌ இருப்பானேன்‌; 


உலகத்தில்‌ மற்ற தேசங்கள்‌ இல்லையா? அங்கேயும்‌ 
மதங்கள்‌ இல்லையா? அந்த மதங்கள்‌ அந்த தேச ஜனங்க 
ளுக்கு இப்படிப்‌ பாரம்பரியமாகத்‌ தொழில்களை வகுத்துக்‌ 
கொடுத்து - ஜாதி, ஜாதி என்று வைக்கவில்லையே/ நமக்கு 
மட்டும்‌ எதற்கு? என்ற கேள்வி பிறக்கிறது. 


ஜாதிகள்‌ என்று பிரித்து வைக்காத தேசங்களிலும்‌, 
சாஸ்திரங்களையும்‌ அறிவு நூல்களையும்‌ வளர்க்கிறவர்கள்‌, 
ராஜ்யபாரம்‌ நடத்தி யுத்தம்‌ செய்கிறவர்கள்‌, வியாபாரிகள்‌, 
விவசாயிகள்‌, தொழிலாளிகள்‌ எல்லோரும்‌ இருக்கத்தான்‌ 
செய்தார்கள்‌! இன்றைக்கும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
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அங்கெல்லாமும்‌ மகாபுருஷர்கள்‌, ஞானிகள்‌, பக்தர்கள்‌, 
பரோபகாரிகள்‌, தியாகிகள்‌ பிறந்துதான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
ஆனாலும்‌ கணக்குப்‌ போட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ நம்‌ ஒரு தேசத்‌ 
இல்‌, அவிச்சின்னமாக (அறுபடாத தொடரிழையாக) 
எத்தனையோ ஆயிரம்‌ வருஷங்களாசத்‌ தலைமுறைக்குத்‌ தலை 
முறை கூட்டம்‌ கூட்டமாக உத்தம புருஷர்கள்‌, ஸாதுக்கள்‌, 
ஞானிகள்‌, தத்துவ சித்தாந்திகள்‌, பக்தர்கள்‌, பரோபகாரிகள்‌ ்‌ 
தோன்றின மாதிரி வேறெங்குமே காணோம்‌. அத்தனை 
வெளிதேசங்களிலும்‌ இருக்கிற மகான்களைக்‌ கூட்டினாலும்‌ 
அதைவிட அதிகமாகவே இங்கே மகாபுருஷர்கள்‌ தோன்றி 
யிருக்கறார்கள்‌. இதை [0 01 3ம்‌, Land of Sages என்றெல்‌ 
லாம்‌--நாம்‌ சொல்லவில்லை. சொல்ல வேண்டியதும்‌ 
இல்லை-மற்ற தேசத்துக்காரர்களே தலைக்கு மேல்‌ தூக்கி 
வைத்துக்‌ கொண்டு கூத்தாடுகிறார்கள்‌. “இப்படி ஒரு 
வேதாந்தமா? இப்படி ஒரு தத்துவங்களா?' என்று நம்‌ 
இரந்தங்களைக்‌ கொண்டாடு. நமஸ்காரம்‌ செய்கிறார்கள்‌. 
கலை, சிற்பம்‌, சங்கதம்‌, காவியம்‌, ஜோதிஷம்‌ 
கணிதம்‌ மாதிரி அறிவு சாஸ்திரங்கள்‌, வைத்திய சாஸ்திரம்‌ 
என்று எதை எடுத்தாலும்‌ இந்தியாவுக்கு நிகர்‌ எதுவுமே 
இல்லை என்று லோகமே வானளாவப்‌ புகழ்கிறது. உப்‌ 
நிஷத்து, தை, ராமாயணம்‌, சாகுந்தலம்‌ இந்த மாதிரி உலகத்தி 
லேயே இல்லை என்கிறார்கள்‌. தமிழ்‌ நூல்களிலேயே இருக்‌ 
கப்பட்ட தேவாரம்‌, திவ்வியப்‌ பிரபந்தங்கள்‌ போன்ற பக்தி 
நூல்கள்‌ லோசத்திலேயே வேறெங்கும்‌ இல்லை என்கிறார்கள்‌. 
குறளைப்‌ பார்த்து இப்படியும்‌ ஒரு சின்ன நூல்‌ அத்தனை 
நீதிகளையும்‌ இவ்வளவு தெளிவாக எடுத்துச்‌ சொல்வதற்கு 
உண்டா, உண்டா என்று ஆச்சரியப்படுகிறார்கள்‌. என்ன 
கோபுரம்‌, என்ன சிற்பங்கள்‌, திவ்விய விக்கிரகங்கள்‌, 
எப்படிப்பட்ட சங்தேம்‌, பரத நாட்டியம்‌ என்று அந்நிய தேசத்தவர்‌ 
“கள்‌ எல்லாம்‌ பிரமித்து, தாங்களாகவே இவற்றைப்‌ பற்றித்‌ 
தெரிந்துகொள்வதற்காக. வீடு வாசலை எல்லாம்‌ விட்டுவிட்டு 
இங்கே ஓடி வருகிறார்கள்‌. வெள்ளைக்காரர்கள்‌ நம்மை 
அடிமைப்படுத்தி, ஒரு பக்கத்தில்‌ நம்மிடம்‌ இல்லாத 
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தோஷங்களை எல்லாம்‌ சுமத்தி, நம்மைப்‌ பிரித்துப்‌ பிரித்து 
வைத்து ஆட்சி பண்ணினாலும்‌ (vide and rule) இன்னொரு 
பக்கத்தில்‌ நம்‌ நாகரிகத்தைப்‌ பார்த்து 
நம்முடைய சாஸ்திரங்களை எல்லாம்‌ தேடித்‌ தேடி எடுத்து 
ஆராய்ச்சி செய்து, தங்கள்‌ பாஷையில்‌ தர்ஜுமா பண்ணி 
(மொழி பெயர்த்து) வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 


அதிசயப்பட்டு 


| இப்படி ஓர்‌ உன்னதமான நாகரிகம்‌ இங்கு மட்டும்‌ 
இருக்கும்படியாக அப்படி இங்கே பிரத்யேகமாக என்ன 
| விசேஷம்‌ இருந்தது? மற்ற தேசங்களில்‌ இல்லாமல்‌ நம்‌ சமூக 
| வாழ்வில்‌ மட்டும்‌ என்ன பிரத்யேக அமைப்பு இருந்தது 
| என்று பார்த்தால்‌, இந்த வர்ணாசிரம தர்மம்‌ ஒன்றுதானே 
அகப்படுகிறது. 


சீர்திருத்தக்காரர்களால்‌ நம்‌ குறைகளுக்கெல்லாம்‌ இருப்‌ 
பிடமானது என்று நினைக்கிற வர்ண தர்மம்‌ என்ற தனியம்சம்‌ 
இருக்கிற நம்‌ தேசம்தான்‌ மற்ற எல்லா தேசங்களையும்விட 
்‌ தத்துவத்தில்‌, குண?லைத்தில்‌, கலைகளில்‌, அறிவில்‌ எல்லா 
ர்‌ வற்றிலுமே நிறைந்து தலை%றந்து நிற்கிறது. 


சமுதாயத்தில்‌ ஒரு ஸ்திரத்‌ தன்மை (ர) இருந்தா 
லொழிய, அதனால்‌ ஏற்படுகிற நிச்சந்தையான நிம்மதியான 
சூழ்நிலையிருந்தாலொழிய, தத்துவம்‌, கலை, அறிவு நூல்கள்‌ 
. எதுவுமே இப்படித்‌ தலைமுறை தலைமுறையாக வளர்ந்து 
வந்திருக்க முடியாது! தத்துவ ஞானிகளும்‌, கலாமேதைகளும்‌ 

.... இப்படிக்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாகப்‌ பிறந்திருக்க முடியாது. 
மற்ற தேசங்களில்‌ அந்தந்த மதங்கள்‌ போட்டுத்‌ தந்த 
சமூக வாழ்க்கை முறையில்‌ இப்படி ஸ்திரத்‌ தன்மையை 
அண்டாக்கக்கூடியதாக எந்த அல “சமூக 
ம்‌ தையே 


த வைய மவ்வை வய ாட யவ வமா மனைகளை வனக 
ர 


(களை 
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அதிகமாக, அவை சமூக வாழ்வை ஒழுங்குபடுத்தி மைக்‌ 


துக்‌ கொடுப்பதில்‌ 'ரூல்‌'கள்‌ செய்யவில்லை. மதத்தையே 
வாழ்வாக்கிக்‌ கொண்ட பிக்ஷ£ாக்கள்‌, பாதிரிமார்கள்‌ மாதிரி 
இருக்கப்பட்டவர்களுக்கு விதிகள்‌ வகுத்துக்‌ கொடுத்து, 
சங்கமாக ஸ்தாபன ரீதியில்‌ ஒழுங்கு செய்தனவே தவிர; சமுதாயம்‌ 
முழுவதும்‌ இணைந்து அதில்‌ உள்ள எல்லாரும்‌ ஒருத்தரை 
யொருத்தர்‌ தாங்கி நிற்கிற மாதிரி எந்த ஏற்பாட்டையும்‌ 
செய்வதில்‌ அவை விசேஷமாக கவனம்‌ செலுத்தவில்லை 
என்றே தோன்றுகிறது. 


இதனால்‌ என்ன ஆயிற்று? சாஸ்திர வளர்ச்சி, தேச 
ரக்ஷணம்‌, வியாபாரம்‌, விவசாயம்‌, சரீர உழைப்பு எல்லா 
அம்சங்களும்‌ மற்ற தேசங்களிலும்‌ இருந்தாலும்கூட, எல்லா 
வற்றிலுமே எப்போது பார்த்தாலும்‌ போட்டியும்‌ கூடவே 
இருந்திருக்கிறது. 'நமக்கென்றே இந்தத்‌ தொழிலும்‌ ஏற்பட்டது 
என்றில்லாமல்‌, எல்லாரும்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ போய்‌ 
விழுந்தருக்கிறார்கள்‌. முதலில்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ இருந்த மாதிரி 
நம்முடைய ஜீவனோபாயத்துக்குக்‌ கவலையில்லை. நிச்சய 
மாக இதோ இந்தத்‌ தொழில்‌ நமக்கு இருக்கிறது. வழி 
வழியாகச்‌ செய்து வந்ததால்‌ நமக்கு ஸ்வபாவமாக, சுலபமா 
கக்‌ கைவருகற தொழிலாக ஒன்று இருக்கிறது என்ற ஸ்திரத்‌ 
தன்மை, நிச்சிந்தையான நிலைமை இல்லை. இது இருந்து 
விட்டால்‌ அப்புறம்‌ சமூக ஸெளஜன்யத்துக்கும்‌ சாந்தத்துக்‌ 
கும்‌ கேட்கவே வேண்டாம்‌. அப்படியிருந்ததால்தான்‌ நம்‌ 
தேசத்தில்‌ இப்படி உத்தமப்‌ பண்புகள்‌ தோன்றியிருக்கின்றன. 
அவற்றை வாழ்க்கையில்‌ நடத்திக்‌ காட்டிய உத்தம புருஷர்கள்‌ 
கணக்கு வழக்கில்லாமல்‌ தோன்றியிருக்கிறார்கள்‌. மற்ற 
தேசங்களில்‌ இந்த நிச்சயத்‌ தன்மை இல்லாததால்‌ ஒருத்தருக்‌ 
கொருத்தர்‌ போட்டியும்‌ பூசலுமாக இருந்திருக்கின்றனர்‌. 

சர்திருத்தக்காரர்கள்‌ சொல்கிறபடி பார்த்தால்‌, பெரும்‌ 
பான்மையான ஜனங்கள்‌ அட்க்கி வைக்கப்பட்டதாக அவர்கள்‌ 
நினைக்கிற. வர்ண தர்மத்தைக்‌ கொண்ட நம்‌ தேசத்தில்‌ 
தான்‌ “சமூகப்‌ புரட்சிகள்‌” (50018! Revolutions) நிறையத்‌ 
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தோன்றியிருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, இந்த வார்த்தையே 
நமக்குப்‌ புதிசானது. பிரெஞ்சுப்புரட்சி, அமெரிக்கப்‌ புரட்சி, 
ருஷ்யப்‌ புரட்சி என்றெல்லாம்‌ சரித்திர புஸ்தகத்தில்‌ படித்த 
பிறகுதான்‌ நமக்கு ஒரு பெரிய ஜனசமூகமே புரட்சி என்று 
ஒன்றில்‌ குதிக்கக்கூட அவசியம்‌ ஏற்படலாம்‌ போலிருக்கிறது 
என்று தெரிய வந்திருக்கிறது! மற்ற தேசத்துச்‌ சரித்திரங்க 
ளைப்‌ பார்த்தால்‌ புரட்சிக்குமேல்‌ புரட்சி என்று பொது 
ஜனங்களே செய்வதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. அதைவிட முக்கிய 
மாக ஒரு புரட்சியும்‌ 'சாசுவதமாக எதையும்‌ சாதித்துப்‌ 
புரட்டிவிடவில்லை என்றும்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஒரு புரட்சி 
வந்து ஒரு ஐம்பது நூறு வருஷமானால்‌ இன்னொரு புரட்சி 
வந்துதான்‌ இருக்கிறது. அதாவது ஜனங்களுக்கு எப்போதும்‌ 
அதிருப்திதான்‌ இருந்திருக்கிறது. இன்றைய நிலைமையோ 
கேட்கவே வேண்டாம்‌. அத்தனை தேசங்களிலும்‌ ஒழுங்கீனம்‌, 
மிருகப்‌ பிராயமான வெறிக்‌ கூத்துகள்‌, இளர்ச்சிகள்‌, 
ஸ்டிரைக்குகள்‌, இனமும்‌ ஒரு ராஜாங்கம்‌ முழுகுவதும்‌ 
இன்னொன்று வருவதுமாக லோகம்‌ முழுக்கத்‌ தத்தளிப்பில்‌ 
இருக்கிறது. ராஜாங்கத்தாரே சர்வாதிகாரம்‌ நடத்தி, தலை 
யைத்‌ தூக்கினால்‌ மண்டையிலே போட்டுவிடுவேன்‌ என்று 
“சொல்கிற ருஷியா மாதிரி தேசங்களில்தான்‌ புரட்சியில்லாம 
லிருக்கிறது. 


ரி எப்போது வெடித்து 
குமுறல்‌ இருப்பதாகத்தான்‌ 


ஒரு அறிஞர்‌ அல்லது 
எழுத்தாளர்‌ உயிர்‌ போனாலும்‌ போகட்டும்‌ 


ம 


டன்‌ 
௦ 
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சூழ்நிலையில்‌ மனசு மலர்ந்திருந்தாலொழிய இத்தனை 
அறிவு நூல்களும்‌ கலைகளும்‌, கோயில்களும்‌ தோன்றியிருக்‌ 
கவே முடியாது. பொது ஜனங்களும்‌ எண்ணிக்கையில்‌ 
ஜாஸ்தி இருந்தால்கூட மூடநம்பிக்கையால்‌ (Superstition) 
புரோஹித ஜாதிக்கு (1425-ல்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌) 
பயந்து ஏமாந்து கிடந்தார்கள்‌ என்று சொல்வது கொஞ்சம்‌ 
கூடப்‌ பொருந்தாது. ஆப்பிரிக்கா, தென்‌ அமெரிக்கக்‌ காடுகள்‌ 
மாதிரிக்‌ கலாசாரம்‌ வளராத தேச ஜனங்களைப்பற்றி அப்படிச்‌ 
சொன்னால்தான்‌ பொருந்தும்‌. அங்கேயெல்லாம்‌ பூசாரி என்கி 
றவன்தான்‌ ராஜா மாதிரி. பார்த்தாலே பயப்படுகிற மாதிரி 
இருப்பான்‌. மந்திர வித்தை போட்டு ஜனங்களை என்ன 
வேண்டுமானாலும்‌ செய்யமுடியும்போல்‌ தர்பார்‌ பண்ணு 
வான்‌. அவனுக்கே நேராக சிக்ஷிக்றெ அதிகாரம்‌ உண்டு. நம்‌ 
தேசத்தில்‌ அப்படியில்லை. எல்லா ஜாதியினரும்‌ நல்ல 
அறிவும்‌, பக்தியும்‌, அத்யாத்ம விஷயங்களில்‌ முன்னேற்ற 
மும்‌ பெற்றவர்கள்‌. புராணங்கள்‌, பெரிய புராணம்‌ இவற்றில்‌ 
பார்த்தால்‌ எல்லா ஜாதியிலும்‌ மகாபெரியவர்கள்‌ வந்தது 
தெரியும்‌. சந்திரகுப்தன்‌, சிவாஜி மாதிரி இருக்கப்பட்ட 
சக்கரவர்த்திகளும்‌, சேக்கிழார்‌ மாதிரி மதி மந்திரிகளும்‌ 
நாலாம்‌ வர்ணத்திலிருந்தே வந்திருக்கிறார்கள்‌. இங்கே 
“ப்ரீஸ்ட்‌-க்ராஃப்ட்‌'டுக்கு சிக்ஷிக்கிற சக்தியும்‌ கிடையாது. 
அவன்தான்‌ பரம சாதுவாக இருக்க வேண்டியவன்‌. தப்பு 
நடந்தால்கூடத்‌ தன்னையே சிக்ஷித்துக்‌ கொள்ள வேண்டிய 
வன்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ வைத்திருக்கிறது. வெள்ளைக்காரர்கள்‌ 
நீக்ரோ மேலே பட்டால்‌ நீக்ரோவை சிக்ஷிக்கிறார்கள்‌. நம்‌ 
தேசத்திலோ தண்டக்கூடாதவர்‌ என்பவர்‌ 'ப்ரீஸ்ட்‌-க்ராஃபட்‌” 
மேலே பட்டால்‌, இந்த ப்ரீஸ்ட்‌ _-ஜாதிக்காரன்தான்‌ ஸ்நானம்‌, 
பிராயச்சித்தாதிகள்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று வைத்திருக்கி , 
றது. “தீண்டாமைக்‌ கொள்கையைப்‌ பற்றிய அபிப்பிராயம்‌ 
ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. பயமுறுத்தியோ, தண்டித்தோ, 
அடக்கி வைத்தோ இம்மாதிரி கொள்கைகளைக்‌ காரியத்தில்‌ 
நடத்தவில்லை என்று சொல்ல. வந்தேன்‌. லோகமெல்லாம்‌ 
தொன்ம தற பெரிய நாகரிக சமுதாயத்தை அடக்கியும்‌ 
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ஏமாற்றியும்‌ வளர்த்திருக்க முடியாது. வாஸ்தவமாகவே தர்ம 
சாஸ்திர ஏற்பாடுகளில்‌ சகலருக்கும்‌ அநுபவ பூர்வமாக 
அநுகூலம்‌ இருந்ததால்தான்‌ அவர்கள்‌ புரட்சி செய்யாமல்‌ 
இருந்தார்கள்‌. 


பழைய வர்ண தர்மம்‌ நடைமுறையில்‌ இருந்தபோது, 

இப்படிப்‌ புரட்சியில்லாமல்‌, அதாவது ஜனங்களுக்கு அதிருப்தி 
யில்லாமல்‌, நாகரிகம்‌ உயர்ந்து உயர்ந்து வளர்ந்து வந்தது 

ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. பழைய தொழில்‌ பங்கட்டைத்‌ 
தகர்த்துக்‌ கொண்டு (beak), புதிதாக மற்ற தேசங்களின்‌ 
வழியில்‌ நாமும்‌ 'முன்னேற்றம்‌', “சமத்துவம்‌: என்று 
எதையோ நினைத்துக்‌ கொண்டு, இப்போது புது முறையில்‌ 

வ்‌ டுபாக ஆரம்பித்தபின்‌ எப்படியாகியிருக்கிறோம்‌ என்பதை 


| யும்‌ பார்த்தால்‌, நம்‌ தேசம்‌ இப்போது எப்படி இருக்றெது? : 


பிரத்யக்ஷ்மாகவே பார்க்கிறோம்‌. 
| புரட்டு, லஞ்சம்‌, விபசாரம்‌ எல்லாம்‌ தலை துளிர்த்து 
“| விட்டன. தேசத்தில்‌ எங்கே பார்த்தாலும்‌ கிளர்ச்சி, ஸ்டிரைக்‌, 
ல போலீஸ்‌ தடியடி, கர்‌ஃப்யூ 
(ஊரடங்கு) இவைகளைத்தான்‌ பார்க்கிறோம்‌. மற்ற தேசங்‌ 
களில்‌ இருக்கற அளவுக்குக்கூட வெளிநாட்டு வியாபாரம்‌ 


மாதிரி ஒரு சின்ன தேசம்‌ 
கு இழுக்கிறது என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? 
... தேசத்தின்‌ ஆத்மபலம்‌ அத்தனை குறைந்து விட்டது என்று 
.... தான்‌ அர்த்தம்‌, 
எதனால்‌ இப்படிக்‌ குறைந்தது? எதை விட்டதால்‌ நமக்கு 
2 ஹினம்‌ வந்தது? எது நமக்கு இத்தனை ஆயிரம்‌ 
தல்‌ £ நம்‌ நாகரிகத்தைத்‌ தழைத்து 
நீத நாகரிகத்தின்‌ 


TTT 


ஸு 


இங்கு மட்டும்‌ இருப்பானேன்‌? 0 221 
பார்த்தால்‌, மற்ற தேசங்களில்‌ இல்லாத வர்ண தர்மம்‌ இங்கே 
மட்டும்‌ இருந்தவரையில்‌ நம்‌ நாகரிகம்‌ மாத்திரம்‌ பாறாங்கல்‌ 
மாதிரியாக இத்தனை நூற்றாண்டுகள்‌ உலகமே போற்றுகிற 
விதத்தில்‌ வளர்ந்து வந்திருக்கிறதென்றும்‌ இந்த தர்மத்துக்கு 
. நலிவு உண்டாக ஆரம்பித்ததிலிருந்து நாமும்‌ இனம்‌ தினம்‌ 
ழே போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ என்றும்‌ தெரிகிறது. 


“வர்ண தர்மம்‌ இங்கு மட்டும்‌ இருப்பானேன்‌?' என்றால்‌ 
இந்த தேசத்தில்‌ மட்டுமாவது ஆத்ம சிந்தனைக்கும்‌, தெய்வ 
அநுபவத்துக்கும்‌, கலைகளுக்கும்‌, உத்தமமான பண்புசளுக்கும்‌ 

அநுகூலமான ஒரு நாகரிகம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
நமக்கு ஆசையிருந்தால்‌, இவற்றுக்காக வர்ண தர்மமும்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. “இங்கு மட்டும்‌ இருப்பானேன்‌?' 
என்றால்‌ இங்கு மட்டுமாவது இருந்தால்தான்‌ உலகத்துக்கே 
ஒரு நல்ல உதாரணம்‌ கிடைக்கும்‌ என்பதற்காகவே இருக்க 
வேண்டும்‌. 

இல்லாவிட்டால்‌ போட்டிதான்‌--உடனே பொறாமை 
தான்‌, அதிருப்திதான்‌. சமூகச்‌ சச்சரவுதான்‌. செளகரியமான 
படிப்பு, தொழில்‌ இவற்றுக்குத்தான்‌ எல்லாரும்‌ வரப்‌ பார்ப்‌ 
பார்கள்‌. ஆனால்‌, எல்லாருக்கும்‌ அது இடம்‌ தரமுடியாது. 
உடனே துவேஷம்‌, பேதம்‌, அசூயை தோன்ற வேண்டியது 
தான்‌. இப்போதே பாருங்கள்‌. படித்தவர்களிடையிலும்‌ 
வேலையில்லாத்‌ திண்டாட்டம்‌ வந்தது என்றவுடன்‌, காலேஜ்‌ 
அட்மிஷனுக்குக்‌ கட்டுப்பாடு போடவேண்டும்‌ என்கிறார்கள்‌! 

“என்ஜினீயர்கள்‌ ஜாஸ்தியாகி விட்டார்கள்‌; என்ஜினீயரிங்‌ 
காலேஜ்‌. அவவ னழ்‌ மூடப்போகிறோம்‌' என்கிறார்கள்‌. 
அதாவது “எல்லாருக்கும்‌ எல்லாம்‌!” என்று வைக்க 
முடியாமல்‌, இவர்களும்‌ ஏதோ ஒரு கட்டுப்பாட்டைக்‌ கொண்டு 
வரத்தான்‌ வேண்டியிருக்கிறது. இதையே பாரம்பரியம்‌ என்கிற 
கட்டுப்பாடாக ஆதியில்‌ வைத்தார்கள்‌: அப்போது தொழிலே 
ரத்தத்தில்‌ ஊறி, அது எப்படிப்பட்டதாக இருந்தாலும்‌ 
அதிலே ஒரு பெருமையுடன்‌ “இது நம்‌ அப்பன்‌ பாட்டன்‌ 
காலச்சொத்து; நம்‌ குலதனம்‌' என்கிற நிறைவு இருந்தது. 


... எண்ணமாவது நமக்குப்‌ பிறக்க வேண்டும்‌. 
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அந்தந்தத்‌ தொழிலைச்‌ செய்வதிலும்‌ அந்தரங்க விசுவாசம்‌ 


இருந்தது. அதனால்‌ நல்ல திறமையும்‌ (Efficiency) இருந்தது. 
இன்றைக்கு ஒவ்வொருத்தனும்‌ பணத்துக்காகவே என்று 
வந்துவிட்டதால்‌ தொழிலை ஒழுங்கில்லாமல்‌ செய்கிறான்‌. 
முன்‌ காலத்தில்‌ பணம்‌ இரண்டாம்‌ பட்சம்‌. விசுவாசத்தோடு 
'தன்‌ தொழில்‌” என்று திருப்தியோடு செய்ததால்‌, எல்லாக்‌ 
காரியங்களும்‌ ஒழுங்காய்‌ நடந்தன. சமூகமே நன்றாயிருந்தது. 


நிறைவு இல்லாமல்‌ ஒரு நாகரிகமும்‌ இல்லை. 
சமூகத்தில்‌ அத்தனை பேருக்கும்‌ இப்படிப்பட்ட நிறைவை 
ஏற்படுத்தித்‌ தந்த வர்ண தர்மம்‌ என்ற உத்தமமான 
ஏற்பாட்டைக்‌ குற்றம்‌ சொல்லவே கூடாது. 

அந்த மாதிரியே மறுபடி செய்ய முடிகிறதோ, 
இல்லையோ? அப்படி முடியச்‌ செய்வதற்கு நம்மாலானதைச்‌ 
செய்து தோற்றுப்‌ போனாலும்‌ சரி, அல்லது “இந்தச்‌ சாத்திய 
மில்லாத காரியத்தில்‌ இறங்குவானேன்‌?' என்று விட்டு 
விட்டாலும்‌ சரி-கடைசிப்‌ பட்சமாக, அந்த ஏற்பாடுதான்‌ 
நம்‌ மதத்தின்‌ சகல ஜன சமூகங்களுக்கும்‌, நம்‌ தேசத்துக்கும்‌, 
அதன்‌ வழியே லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ ஆயிரம்‌ பதினாயிரம்‌ 
வருஷங்களாகப்‌ பரம சிரேயஸைத்‌ தந்திருக்கிறது; அதைத்‌ 
தோஷம்‌ சொல்வது ரொம்பத்‌ தப்பு; அபசாரம்‌' என்ற 


rrr 


பொறுப்பாளி யார்‌? 


பரிகாரம்‌ என்ன 


“ஜாதி என்றாலே மகா அநாகரிகமான ஏற்பாடு என்று 
இப்போது அரசியல்‌ கட்சிக்காரர்கள்‌, படித்தவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
கரித்துக்‌ கொட்டும்படியாயிருப்பதற்கு யார்‌ காரணம்‌? ஒரு 
நல்ல அமைப்பு சர்குலைந்து விழுவதற்கு யார்‌ பொறுப்பாளி?” 
என்று ஒரு கேள்வியை எழுப்பினேன்‌ அல்லவா? 

அந்தக்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ சொல்கிறேன்‌. வர்ண தர்மத்‌ 
தைப்பற்றி தப்பான அபிப்பிராயம்‌ உண்டாகியிருப்பதற்குப்‌ 
பிராமணன்தான்‌ காரணம்‌. யுகாந்தரமாக ஆத்ம சிரேயஸ-ம்‌, 
தேச க்ேேமமும்‌, லோக க்ஷேமமும்‌ தந்து வந்த தர்மம்‌ 
குலைந்து போனதற்கு .பிராமணன்தான்‌ பொறுப்பாளி. 


பிராமணன்‌ தன்‌ கடமையாகிய வேத அத்யயனத்தையும்‌, 
கர்மாநுஷ்டானத்தையும்‌ விட்டான்‌. கடமையை விட்டான்‌. 
அப்புறம்‌ ஊரை விட்டான்‌. கிராமங்களை விட்டுப்‌ பட்டணத்‌ 
துக்கு வந்தான்‌. தனக்குரிய ஆசாரங்களை, அதன்‌ வெளி ' 
அடையாளங்களை விட்டான்‌. கிராப்‌ வைத்துக்‌ கொண்டான்‌. 
ஃபுல்ஸ-ட்‌ போட்டுக்கொண்டான்‌. தனக்கு ஏற்பட்ட வேதப்‌ 
படிப்பை விட்டு வெள்ளைக்காரனின்‌ லெளகிகப்‌ படிப்பில்‌ 
போய்‌ விழுந்தான்‌. அவன்‌ தருகிற உத்தியோகங்களில்‌ போய்‌ 
விழுந்தான்‌. அதோடு, அவனுடைய நடை உடை பாவனை 
எல்லாவற்றையும்‌ “காபி” அடித்தான்‌. வழிவழியாக வேத 
ரிஷிகளிலிருந்து பாட்டன்‌, அப்பன்வரை ரக்ஷித்து வந்த 
மகோந்நதமான தர்மத்தைக்‌ காற்றிலே விட்டுவிட்டு, வெறும்‌ 
பணத்தாசைக்காகவும்‌ இந்திரிய செளக்கியத்துக்காகவும்‌, 
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[திய மேல்நாட்டுப்‌ படிப்பு, ஸயன்ஸ்‌, உத்தியோகம்‌ 
வாழ்க்கை முறை, கேளிக்கை இவற்றில்‌ போய்‌ விழுந்து 
விட்டான்‌. 


சாஸ்திரங்கள்‌ இவனுக்குப்‌ பணத்தாசையே கூடாது; 
இவன்‌. சொத்தே சேர்க்கக்‌ கூடாது என்கின்றன. அதன்‌ 
பிரகாரமே இவன்‌ வாழ்க்கை நடத்தி, வேத சப்தத்தாலும்‌ 
யக்ஞங்களாலும்‌ லோக க்ஷேமத்தை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்‌ 
டிருந்த வரையில்‌, இவனிடம்‌ மற்ற எல்லா ஜாதியாரும்‌ 
குறைவில்லாத அன்பும்‌ மரியாதையும்‌ காட்டிவந்தனர்‌. 
இவனையே உதாரணமாக, வழிகாட்டியாக, முன்மாதிரியாக 
(example, guide, model) வைத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. 


இப்போது தொழிலை விட்டுவிட்டு, கிராமத்தை 
விட்டு, பட்டணத்துக்கு இவன்‌ வந்து, இங்கிலீஷ்காரன்‌ தந்த 
படிப்பு, அவன்‌ கொடுக்கிற உத்தியோகம்‌, அவனுடைய 
வாழ்க்கை முறை இதை எல்லாம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு, 
இதனால்தானே ஏதோ ரொம்பவும்‌ நாகரிகத்தில்‌ உயர்ந்து 
விட்டதுபோல்‌ 'தாட்‌ பூட்‌' என்று பண்ணியதை, மற்ற 
ஜாதியினர்‌ பார்த்தார்கள்‌. இதுவரை நல்லதற்கெல்லாம்‌  ' 
இவனை முன்னுதறுணமாக வைத்துக்‌ கொண்டிருந்த அவர்கள்‌ | 
இப்போது ஒழுங்கு தப்பிப்‌ போவதிலும்‌ இவனையே 
பின்பற்ற ஆரம்பித்தார்கள்‌. தாங்கள்‌ பாட்டுக்குத்‌ இருப்தி 
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விட்டு, நகர வாசம்‌ (மணா (6), இங்கிலீஷ்‌ படிப்பு, 
வெள்ளைக்கார அரசாங்க உத்தியோகம்‌ இவற்றுக்கு 
மற்றவர்களும்‌ ஆசைப்பட ஆரம்பித்தார்கள்‌. 


பிராமணனே புத்தியால்‌ ஆகற காரியங்களை ஆயிரம்‌ . 
பதினாயிரம்‌ வ i 3 
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டட ட... அ வ பப ட ரம பாதத்‌ 
நோக்கம்‌ போய்‌, தன்னலமான லெளகிக ஆசைகள்‌ எல்லாம்‌ 
வந்தபின்‌ அந்த புத்திப்‌ பிரகாசம்‌ மழுங்க: வேண்டியதுதான்‌. 
இவனுக்கென்று ஏற்பட்ட கடமைகளைச்‌ செய்யவே முன்பு 
இவனுக்கு புத்தி வன்மையும்‌ பகவத்‌ பிரசாதமாகக்‌ கிடைத்தி 
ருந்தது. கடமையை விட்டபின்‌ அந்த புத்திக்கூர்மை மழுங்க 
வேண்டியதுதான்‌. 


ஆனாலும்‌--சைக்கிளில்‌ காலால்‌ பெடல்‌ பண்ணுவதை 
நிறுத்திய பிற்பாடுகூட, ஏற்கெனவே உந்தின வேகத்தின்‌ 
விசேஷத்தால்‌, கொஞ்சம்‌ தூரம்‌ அது பெடல்‌ பண்ணாமலே 
ஓடுகிறது அல்லவா? அந்தமாதிரி, பிராமணன்‌ ஆத்மீக 
வித்தைகளை விட்டு லெளகிக வித்தைகளில்‌ போய்‌ விழுந்த 
பின்னும்‌, ஏற்கெனவே தலைமுறை தலைமுறையாக இவனுடைய 
பூர்விகர்கள்‌ பெடல்‌ பண்ணியிருந்த பலம்‌ இவனுக்கும்‌ 
கொஞ்சம்‌ மிஞ்சியிருந்தது. இவனாகப்‌ பெடல்‌ பண்ணா 
விட்டாலும்‌ அவர்கள்‌ சேமித்து வைத்த புத்திப்‌ பிரகாசம்‌ 
இவனுக்கும்‌ இன்னமும்‌ பாரம்பரியமாகக்‌ கொஞ்சம்‌ வந்தது. இந்த 
மூளை பலத்தினால்தான்‌ இங்கிலீஷ்காரனின்‌ படிப்புமுறையில்‌ 
ஆச்சரியப்படும்படியாகத்‌ தேர்ச்சி பெற்றான்‌. அவர்களுடைய . 
உத்தியோகம்‌, சட்டம்‌, தொழில்‌ முறைகள்‌ ஆகியவற்றை 
நுணுக்கமாகத்‌ தெரிந்து கொண்டு, இவற்றில்‌ அவர்களுக்கே 
தெரியாத தந்திரங்களை அவர்களுக்குக்‌ கற்றுக்‌ 
கொடுக்கிற அளவுக்குச்‌ சதுரனாகி விட்டான்‌. 


விற்கள்‌ தத்‌ கலக்கி கெடக 6 
வெள்ளைக்காரர்கள்‌ வந்தவுடன்‌ ஏன்‌ கெட்டது என்று ஒரு 
கேள்வி. இதற்குக்‌ காரணம்‌, வெள்ளைக்காரர்களோடு புது 
ஸயன்ஸ்களும்‌, இயந்திர (மெஷின்‌) சகாப்தமும்‌ கூடவே 
வந்ததுதான்‌--இதுவரைக்கும்‌ தெரிந்திராத பல பது விஷயங்கள்‌ 
இப்போது தெரிந்தன. “விஷயம்‌ என்று மட்டும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ இந்த ஸயன்ஸினால்‌ பல உண்மைகள்‌ தெரிய 
வந்தன. இது நல்லதுதான்‌. ஆனால்‌, இந்த விஷய ஞானத்தி 
னால்‌ “காரியம்‌: என்று செய்கிறபோது, ஒழுங்கு தப்பிப்‌ 
போகிறதற்கான சபலங்கள்‌ ஏகப்பட்டதாக உண்டாகி 
1 தெ.கு. 15 
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விட்டன. ஸயன்ஸினால்‌ காரியம்‌ செய்ய மெஷின்கள்‌ உண்டா 
யின. எலெக்ட்ரிஸிடி, ஸ்டீம்‌ பவர்‌ எல்லாம்‌ வந்தபின்‌ வெகு 
விரைவில்‌ பல காரியங்களைச்‌ செய்து கொள்ள முடிந்தது. 
இவற்றால்‌ பல செளகரியங்களைச்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌ 
என்றாயிற்று. ஆனால்‌ இந்த செளகரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ இந்திரி 
யங்களுக்குத்தான்‌. இந்திரியங்களுக்கு சுக 

விட்டால்‌ போதும்‌. அது மேலே மேலே 
கொண்டு, 


ஆசை எல்லா தேச ஜனங்களையும்‌ 
பிராமணனையும்‌ 


இழுத்த மாதிரி 
இழுத்தது. வெள்ளைக்காரனோடு வந்த 
ஸயன்ஸினால்‌ ஏற்பட்ட இன்னொரு பெரிய அனர்த்தம்‌ அது. 
ரொம்பவும்‌ பகுத்தறிவு பகுத்தறிவு என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டு, நம்பிக்கையின்‌ மீதும்‌ அநுபவத்தினாலும்‌ ஏற்பட 
வேண்டிய சமய விஷயங்களைப்‌ பொய்‌, புரளி என்று 
நினைக்க வைத்தது. முஸ்லீம்‌ ஆட்சியில்கூட தன்‌ 
'ஸ்வதர்மத்தை விடாதவன்‌, இப்போது அதைவிட்டு செளக்கி 
யங்களைத்‌ தேடி. வந்து விட்டான்‌. இங்கிலீஷ்காரனைவிட டிப்‌ 
டாப்பர்‌க' டிரஸ்‌ செய்துகொண்டு, சிகரெட்‌ குடிக்கவும்‌, 
டான்ஸ்‌ ஆடவும்‌ சாமர்த்தியம்‌ பெற்றுவிட்டான்‌. தங்கள்‌ 
வித்தைகளில்‌ இப்படிக்‌ கைதேர்ந்து விட்டவனுக்கு 
அவர்களும்‌ நிறைய உத்தியோகம்‌ கொடுத்தனர்‌. 
இப்போதுதான்‌ பெரிய அனர்த்தம்‌ உண்டாயிற்று. 
ர தலைமுறை தத்வமாக அவரவருக்கும்‌ ஒரு தொழில்‌ 
என்று ஏற்பட்டு, ஜீவனோபாயத்துக்கு என்னடா 
செய்வோம்‌?” என்ற கவலையில்லாமல்‌ நிம்மதியிருந்து வந்தது. 
- இப்போது பிராமணனைப்‌ பார்த்து, மற்றவர்களும்‌ இப்படிப்‌ 
ம்ப சபரக வந்த தொழிலை விட்டுவிட்டு, பிரிட்டிஷ்காரன்‌ 
ஈகம்‌; 


உத்தியோகம்‌; அவனோடு வ 
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த ர 0 வப ட தகா எனக டார்‌ 
வேறு உத்தியோகத்துக்கு வர வேண்டியதாயிற்று. இன்னா 
ருக்கு இன்ன தொழில்‌ என்ற வரையறை இல்லாமல்‌, புதிதாக 
நம்‌ தேசத்தில்‌ ““தொழிலுக்காகப்‌ போட்டி” என்கிற பெரிய 
விபரீதம்‌ உண்டாயிற்று. போட்டி என்று வந்துவிட்டால்‌ 
சாதாரணமாகவே அப்புறம்‌ பொறாமை, வயிற்றெரிச்சல்‌, 
அசூயை, துவேஷம்‌, சண்டை அத்தனை பட்டாளமும்‌ 
அதன்கூட வந்துதானே ஆக வேண்டும்‌? அதோடுகூட, 
இங்கே, விக்ஷேமோக, முன்னே நான்‌ சொன்னபடி, பூர்வீகர்கள்‌ 
பெடல்‌ செய்து தந்திருந்த புத்தி பலம்‌ பிராமணனுக்கு 
அதிகமாக இருந்து படிப்பு, உத்தியோகம்‌ இவற்றிலே இவன்‌ 
முதன்மைக்கு வந்ததால்‌ சமூகத்தில்‌ ரொம்பக்‌ குறைச்சல்‌ 
சதவீதமே இவனுடைய ஜனத்தொகையாக இருந்தும்கூட 
சர்க்கார்‌ பதவி, காலேஜ்‌, வைத்தியம்‌, சட்டம்‌ (84) எல்லா 
வற்றிலும்‌ இவனே ரொம்ப ஸ்தானங்களைக்‌ கைப்பற்றியிருந்த 
தால்‌, மற்றவர்களுக்கு இவனிடம்‌ துவேஷம்‌ வரத்தானே 
செய்யும்‌? துவேஷத்தைக்‌ கூடுதலாக்கினால்‌ தன்‌ ஆட்சியை 
நன்றாக ஸ்திரப்படுத்திக்கொள்ளலாம்‌ என்று வெள்ளைக்காரன்‌ 
கண்டு - கொண்டான்‌. ஆரியன்‌-திராவிடன்‌ Race-theory 
ஐக்‌ கட்டி விட்டான்‌. ஒரு தாய்‌ வயிற்றுக்‌ குழந்தைகளாக 
இருந்தவர்களிடையில்‌ பேதத்தின்‌ விதைகளை நன்றாகப்‌ 
போட்டு விட்டான்‌. போட்டிச்‌ சூழ்நிலையில்‌ ஏற்பட்டிருந்த 
கசப்பில்‌ இந்த யுக்தி நன்றாகப்‌ பலித்துவிட்டது. 

துவேஷம்‌ இரட்டிப்பாறெ மாதிரி பிராமணனே 
இன்னொன்றும்‌ செய்தான்‌. ஒரு பக்கத்தில்‌ ஜாதி . தர்மத்தை 
விட்டுவிட்டு, இவனும்‌ வெள்ளைக்காரனோடு சேர்ந்து 
“பழைய ஏற்பாடு காட்டுமிராண்டித்தனமானது; ஒருத்தரை 
இன்னொருத்தர்‌ சுரண்டுவது (எக்ஸ்பிளாயிட்‌ பண்ணுவது) 
கூடாது” என்றெல்லாம்‌ சமத்துவம்‌ பேசினாலும்‌, இன்னொரு 
பக்கம்‌ இவன்‌ மற்றவர்களோடு ஒட்டிப்போகாமல்‌, தான்‌ 
ஏதோ உசத்தி என்று பெருமை கொண்டாடிக்‌ கொண்டான்‌. 
முன்பும்‌ இவன்‌ மற்றவர்களோடு ஸ்தூலமாக (Physical) 
ஒட்டிப்‌ பழகத்தான்‌ இல்லை. ஆனால்‌, அதற்கு நியாயம்‌ 
இருந்தது. பலவித காரியங்களை உத்தேசித்து, அவரவருக்‌ 
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கும்‌ ஆகாரம்‌ முதலியவற்றிலும்‌ மற்ற விஷயங்களிலும்‌ 
வித்தியாசங்கள்‌ இருந்தாக வேண்டியிருக்றெது- அவர்கள்‌ 
வேறுவேறு விதமான சூழ்நிலைகளில்‌ இருந்‌ 
யிருக்கிறது. ஃபிலிமைக்‌ கழுவுகற i ட 
இருக்க வேண்டும்‌; ஸினிமா ஷுட்டிங்‌ செய்கிற இடத்திலோ 

நிறைய வெளிச்சம்‌ வேண்டும்‌. ஒரே காரியாலயத்தில்‌ கான்டீனில்‌ | 
இருக்கிறவர்கள்‌ பரம சுத்தமாகக்‌ கைகாலில்‌ அழுக்கில்‌ | 
லாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அங்கேயே மெஷினைத்‌ துடைக்க | 
றவன்‌ எண்ணெய்ப்‌ பிசுக்கோடு அமுக்குச்‌ சட்டை போட்டுக்‌ । 
கொண்டுதான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இதனால்‌ இந்த 'ஸர்வர்‌! । 
அந்த 'மெஷின்மேனை!' விட உசந்தவன்‌ என்று அர்த்தமாகுமா? 
(8 இதே மாதிரி, தன்னலமில்லாமல்‌ புத்தி 


பலத்தைப்‌ | 
பேணுகிறவன்‌ பட்டினி டக்க வேண்டும்‌. சைனியத்திலிருச்‌ | 
கிறவனோ மாம்சாதிகளுக்குக்கூட விலக்கில்லாமல்‌ புஷ்டியா | 
. கச் சாப்பிட்டாலும்‌ தோஷமில்லை. ஆகாரம்‌ வேறாக இருப்ப | 
மக தால்‌ பிராமணனுக்கும்‌ க்ஷத்திரியனுக்கும்‌ துவேஷம்‌ என்று 
| \ அர்த்தமாகுமா? அதற்காக துவேஷமில்லையே என்று இவன்‌ | 
அதி ஸ்தூலமாக அவனோடு ரொம்பவும்‌ ஒட்டி வாழ்ந்தால்‌, 
அவனுடனேயே உட்கார்ந்துகொண்டு இவனும்‌ சாப்பிட்‌ 


டால்‌, 


ள்‌. இராம வாசத்தில்‌ இது 
ணவாசத்தில்‌ இது சாத்தி 
ரே மாதிரி ஷிஃப்பிலி 


பொறுப்பாளி யார்‌? பரிகாரம்‌ என்ன? ப 229 


ப தப்பு ப தா க 0 
வேலைக்குப்‌ போய்‌, ஒரே மாதிரி காண்டீனில்‌ உட்கார்ந்து, 
ஒரே ஆகாரத்தைச்‌ சாப்பிட வேண்டும்‌ என்றாகிவிட்டது. 
இப்படிப்‌ பல இனுசுகளில்‌ கலந்து கலந்துதான்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்றாகிவிட்டது. உபவாஸாதி நியமங்களைக்‌ 
கண்டிப்பாக அநுஷ்டிக்க வேண்டிய பிராமணன்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
மற்றவர்கள்‌ போலவே ஆகிவிட்டான்‌. ஆபீஸ்‌ நேரம்‌, 
காலேஜ்‌ நேரம்‌ எல்லாம்‌ இவனுடைய கர்மானுஷ்டானங்களுக்கு 
இடைஞ்சலாக இருந்ததால்‌ அவற்றையெல்லாம்‌ காற்றிலே 
விட்டு விட்டு, மற்றவர்களைப்‌ போலவே ஆகிவிட்டான்‌. 
இதுவரை இவன்‌ அவற்றை அநுஷ்டித்தது மற்றவர்க 
ளுடைய க்ஷேமத்துக்காகவும்தான்‌; முக்கியமாக அதற்காகவே 
தான்‌. தர்மகர்த்தா (trustee) மாதிரி சமூகத்தின்‌ பொருட்டு, 
இவன்‌ இந்த தர்மங்களை ரக்ஷித்துப்‌ பிரயோஜனத்தை எல்லா 
ருக்கும்‌ தந்து வந்தான்‌. இப்போது “அவர்களோடு நானும்‌ 
ஒன்று, எல்லோரும்‌ சமம்‌' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே 
அவர்களுடைய வயிற்றெரிச்சலுக்குக்‌ காரணமாக எல்லா 
ஸ்தானங்களுக்கும்‌ போட்டியாக வந்துவிட்டான்‌. இது 
போதாது என்று நியமங்களில்‌ அவர்களைவிடத்‌ துளிக்கூட 
கட்டுப்பாடு இல்லாமல்‌ வாழ்ந்தாலும்‌, உள்ளூற அவர்களை 
விடத்‌ தான்‌ உயர்ந்தவன்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ 
மற்றவர்களின்‌ துவேஷம்‌ ஜாஸ்தியாகத்தானே செய்யும்‌? 


“தானும்‌ கெட்டு, சந்திர புஷ்கரணியையும்‌ கெடுத்‌ 
தானாம்‌! என்கிற கதையாகப்‌ பிராமணன்‌ தானும்‌ தர்மத்தை 
விட்டு, மற்றவர்களும்‌ அவரவர்‌ தர்மத்தை விடுகிற மாதிரி 
செய்துவிட்டான்‌. தன்‌ தர்மத்தை விட்டபின்‌ இவனுக்கு 
உயர்வு எதுவுமே இல்லை. தன்‌ தர்மத்தைச்‌ செய்தபோதும்‌ 
கூட, இவனாக உயர்வு பாராட்ட நியாயமில்லை. “ஒவ்வொ 
ருவரும்‌ ஒன்றைச்‌ செய்கிறார்கள்‌; நான்‌ இதைச்‌ செய்கிறேன்‌” 
என்றுதான்‌ அடக்கமாக இருக்க வேண்டும்‌. ஆனாலும்‌ தன்னல 
மில்லாமல்‌, கடும்‌ விரத நியதிகளோடு இவன்‌ தூய்மையாக 
வாழ்ந்ததைப்‌ பார்த்து மற்றவர்களே இவனுக்கு ஒரு ஏற்றம்‌ 
கொடுத்து கெளரவித்து வந்தார்கள்‌. இப்போது அதற்கெல்‌ 


லாம்‌ வட்டியும்‌ முதலுமாக எல்லாரும்‌ தன்னைத்‌ தூற்றும்படி, 


230 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கரித்துக்கொட்டும்படி இவனே 3 


ஆக்கிக்கொ, ்‌ 
விட்டான்‌. எடு 


அவசியமாயிருந்தது. இப்படி இவன்‌ 
வேள்வி செய்வது, சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்துத்‌ தருவது என்றே 
* பொழுது முழுவதையும்‌ செலவழித்தால்‌, இவனுடைய ஜீவ 
னோபாயத்துக்கு என்ன செய்வது? இவன்‌ பொருள்‌ தேடிப்‌ 
போக ஆரம்பித்தால்‌, ஆயுட்கால பிறவிப்‌ பணி (life-time 
/is50N) நடக்காது. இந்தப்‌ பிறவிப்‌ பணிக்கோ றவர்‌ time 
போதாது. அப்படியே இவன்‌ வயிற்றுக்காக வேறு வேலை 


வீர்யம்‌ குறைந்துபோய்‌, அதனால்‌ லோகத்துக்குக்‌ 
கிடைக்கிற க்ஷேமம்‌ நஷ்டமாகவிடும்‌, இதனால்தான்‌, பிராமணன்‌ 

திரம்‌ ்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ 
அனுமதித்தது. யாகம்‌ என்றில்லாமல்‌, ராஜாக்களே இவனுடைய 


அத்யயனம்‌, யக்ஞம்‌, சாஸ்திர ரக்ஷணம்‌ இவற்றால்‌ 


என்று இவர்கள்‌ 
கூடாது; அப்படிச்‌ 
ரொம்பவும்‌ இந்திரிய சுகத்தில்‌ 
விருத்தியை கெடுக்கும்‌; அதோடு 
வாங்கிவிட்டால்‌ இவர்கள்‌ கொடுக்கிற 
“இ சாஸ்திரங்களை அவர்கள்‌ இஷ்டப்படி 

ரும்‌. நடுநிலைமை 
க , காரணங்களை 


ட டி 


... இழுத்துவிட்டு ஆத்மா அபி 
ரொம்பவும்‌ ட்டி 


அதி 
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ரதம்‌ அனான்‌ ட ப டட ல பு என்‌ 
உத்தேசித்து தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ பிராமணன்‌ உயிர்‌ வாழ்வதற்கு 
அதம பட்சமாக எது தேவையோ அதற்கு மேல்‌ ஒரு 
இருணமாத்திரம்கூட வைத்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது என்று 
விதித்தன. இந்த முறைப்படியே இவர்களும்‌ ராஜாக்களின்‌ 
போஷணையில்‌ தங்கள்‌ தர்மத்தைச்‌ செய்துகொண்டு 
வந்தார்கள்‌. 

இங்கிலீஷ்காரர்‌ ராஜ்யம்‌ வந்தபின்‌, இவர்களுக்கு ராஜ 
மான்யங்கள்‌ இல்லையே. இவர்கள்‌ எப்படி எவ்விதமான 
வருவாயும்‌ இல்லாமல்‌ உயிர்‌ வாழ முடியும்‌? அதனால்தான்‌ 
இங்கிலீஷ்‌ படிப்பு, சர்க்கார்‌ உத்தியோகம்‌ என்று இவர்கள்‌ 
இறங்கும்படி ஆயிற்று. சந்தர்ப்பச்‌ சூழ்நிலை (force of 
circumstances) இவர்களை அப்படி நெரித்தது. அதற்காக 
இவர்களைக்‌ கண்டிக்கக்‌ கூடாது என்று ஒரு சமாதானம்‌ சில 
பேர்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


இதில்‌ கொஞ்சம்‌ நியாயமும்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ முழு 
நியாயமும்‌ இல்லை என்றுதான்‌ என்‌ மனசுக்குப்‌ படுகிறது. 
இங்கிலீஷ்காரனுக்கு முன்னால்‌ மொகலாய சாம்ராஜ்யம்‌ 
(Moghul Empire), மற்ற பல சுல்தான்‌ ஆட்சி எல்லாம்‌ 
இருந்ததே. அப்போதெல்லாம்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ பண்டிதர்கள்‌ 
தர்பார்‌ உத்தியோகத்துக்குப்‌ போனார்கள்‌ என்றாலும்‌, 
மற்றவர்கள்‌ ராஜமானியம்‌ இல்லாமலேதானே தங்கள்‌ தர்மத்தைத்‌ 
தொடர்ந்து செய்து வந்தார்கள்‌? அக்ரஹாரம்‌ காலியானது; 
இராமம்‌ பாழானது. வேத பாடசாலைகள்‌ சூனியமானது, 
நிலங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஸர்ட்டிஃபிகேட்களாக மாறினது--இந்த 
அனர்த்தங்கள்‌ எல்லாம்‌ சுமார்‌ நூறு வருஷத்துக்கு உட்பட்ட 
விஷயங்கள்தானே? அதற்கு முந்தின தலைமுறை வரை 
வைதிக தர்மம்‌ உருக்குலையாமலேதானே இருந்திருக்கிறது. 


இதற்குக்‌ காரணம்‌ ஹிந்து ராஜாக்கள்‌ மட்டும்தான்‌ 
என்றில்லை; ஹிந்து சமூகத்தில்‌ மற்ற எல்லா வர்ணத்தாருமே 
வேத தர்மம்‌ நசித்துப்‌ போகக்கூடாது; பிராமண ஜாதி அழிந்து 
போகக்‌ கூடாது என்று மனசார நினைத்து அதற்காக அள்ளிக்‌ 
கொடுத்துக்‌ காப்பாற்றி வந்தருக்கிறார்கள்‌. இன்றைக்கும்‌ 


45 GOS To 
கச்‌ சரிவுகள்‌ 
இ முதல்‌ 
தருப்பது யார்‌? பெரும்பாலும்‌ நாட்டுக்கே 
தே ; செட்டிமார்களும்‌, 
(+ ௪௪ ௪9௪. சச (> 


SORT TET YLE TR. pT செய்த 


வா ஐ. ௪ 
EASE பரல்‌, i சத்மாத ர்‌, 


ல்‌ பூஜையும்‌ 
ஒரு ஆலயத்‌ 
9 வத பாடசாலையும்‌ வைக்கவேண்டும்‌ 


௪. 


என்று அவர்கள்‌ தமிழ்நாடு முழுவதிலும்‌ வைத்திருக்க 


வேதம்‌. அது இருந்தால்தான்‌ இந்தக்‌ 
சாந்நித்தியமும்‌ உண்டு! என்ற நம்பிக்கையில்‌, 


தருப்பணி செய்தால்‌ ஒரு 2 


றார்கள்‌. வேளாளர்களில்‌ பெரிய நிலச்சுவான்தார்களாக 
இருந்தவர்களும்‌ இப்படியே வேத பாடசாலைகளுக்காக 
அள்ளிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. இங்கிலீஷ்காரன்‌ ஆட்சி 


வந்த பிறகும்‌ அவன்‌ காட்டின சுகபோக்ய ஜீவனத்தில்‌ , 
மயங்காமல்‌, சாஸ்திரம்‌ வீதித்றெ அளவுக்கு அத்யாவசியத்‌ தேவை , 


களைப்‌ பூர்த்தி செய்து கொள்வதோடு மட்டும்‌ பிராமணன்‌ 
வாழ முற்பட்டிருந்தால்‌, அவனுக்கு நிச்சயம்‌ மற்ற சமூகத்தார்‌ 
அதற்கான வசதிகளைச்‌ செய்து தந்திருப்பார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
இவனைக்‌ கைவிடாதபோதே, இவனாகத்தான்‌ அத்ரஹாரத்தை, 
வேத பாடசாலைகளை விட்டுவிட்டு ஓடி. வந்துவிட்டான்‌. 
மேல்‌ நாட்டு நாகரிகத்தில்‌ புதிதாக வந்த ஸயன்ஸி 
னால்‌ பெருகி விட்ட போக்கிய வாழ்வில்‌ இவனுக்கு ருசி 
வந்துவிட்டது. அத்மாபிவிருத்திக்கு எந்த அளவு அவசியமோ, 
அநுகூலமோ, அந்த அளவுக்கு மட்டுமே சரீர 
போஷணம்‌ செய்து கொண்டால்‌ போதும்‌” என்ற உயர்ந்த 
லட்சியம்‌ போய்விட்டது. “சாப்பாட்டுக்கே இல்லையே 
நன்ற நிர்ப்பந்தத்தின்‌ மேல்தான்‌ இவன்‌ தர்மத்தை விட்டான்‌” 
என்ற சமாதானத்தை ஒப்புக்‌ கொள்வதற்கில்லை. அவசியத்துக்கு 
அதிகமான வஸ்துக்களில்‌ இவனுக்குத்‌ துராசை வந்து 
விட்டது என்று ஒப்புக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. 

Hp சாப்பிட வசதியே இல்லை என்றால்‌, 


வந்து, ஏதோ வயிற்றுக்‌ கஞ்சிக்குக்‌ 


ஐ... 
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இடைத்தவுடன்‌ இவன்‌ திருப்திப்பட்டிருக்க வேண்டியது 
தானே? அப்படித்‌ திருப்தி அடைந்திருந்தால்‌ மேலே சொன்னது 


“சரி. நடைமுறையில்‌ நாம்‌ பார்ப்பது என்ன? மெட்ராஸில்‌ 


ஆயிரம்‌ ரூபாய்‌ சம்பளம்‌ வந்தால்கூட, டில்லியில்‌ 
இரண்டாயிரம்‌ தருறொன்‌ என்றால்‌ இவன்‌ அங்கே ஓடுகிறான்‌! 
இங்கே ஏதோ கொஞ்சம்‌ அநுஷ்டிக்க முடிந்த தர்மங்களையும்‌ 
அங்கே போய்‌ விட்டுவிடுகிறானே! அதற்கப்புறம்‌ 
நியூயார்க்கில்‌ 4000 டாலர்‌ சம்பளம்‌ கிடைக்கிறது என்றால்‌, 
கண்டத்தை விட்டுக்‌ கண்டம்‌ போய்‌ கண்டபடி வாழ 
ஆரம்பித்து விடுகிறானே---கொஞ்சம்‌ மிஞ்சியிருந்த ஆசாரங்‌ 
களைக்கூட உதறி விடுகிறானே! 'மிலிடிரியில்‌ அதிகப்‌ பணம்‌ 
வருகிறதா? அதிலும்‌ சேருகிறேன்‌. அங்கே மதுபானம்‌, 
மாம்ஸ போஜனம்‌ எல்லாம்‌ பழகவேண்டியிருந்தாலும்‌ 
பரவாயில்லை' என்று, பணத்துக்காக எதையும்‌ செய்வதைத்‌ 
தானே பார்க்கிறோம்‌. ஆகையால்‌ பிராமணன்‌ ஸ்வதர்மத்தை 
விட்டதற்குச்‌ சொல்கிற சமாதானம்‌ கொஞ்சங்கூட எடுபட 
வில்லை. 


நான்‌ இதற்கு மேலேயே ஒருபடி போகிறேன்‌. இங்கிலீஷ்‌ 
காரர்களுடன்‌ புது ஸயன்ஸுகள்‌; இயந்திர யுகம்‌ எல்லாம்‌ 
வந்ததால்‌, நம்மவர்களில்‌ மற்ற ஜாதிக்காரர்களுக்குத்‌ 
தானாகப்‌ பழைய தர்மங்களில்‌ பிடிப்புப்‌ போய்விட்டதா 
கவே வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. இங்கிலீஷ்காரர்கள்‌ கிளப்பி 
விட்ட ஆரிய திராவிட பேத உணர்ச்சியால்‌ மற்ற சமூகத்தார்‌ 
பிராமணர்களை ரக்ஷிக்கக்‌ கூடாது என்று முடிவுகட்டிய 
தாகவே வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. (இதெல்லாம்‌ யதார்த்தம்‌ - 
1901 - இல்லை. ஒரு பேச்சுக்காகத்தான்‌ ௮550. பண்ணிக்‌ 
கொள்ளச்‌ சொல்கிறேன்‌.) வீட்டை விட்டு ஓடி எங்காவது 
படித்து உத்தியோகம்‌ பார்த்தால்தான்‌ ஒரு பிடி சோற்றுக்கு 
வழி உண்டு என்ற நிலை பிராமணர்களுக்கு வந்ததாகவே 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. இப்படிப்பட்ட நிலை ஏற்பட்டிருந்‌ 
தால்கூட அவர்களை, “செத்தாலும்‌ நம்‌ தர்மத்தை விடாமல்‌ 
செய்து கொண்டே சாகவேண்டும்‌”? என்று உறுதியோடு 


ஸு. 
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வேதாத்யயனத்தையும்‌ கர்மாநுஷ்டானத்தையும்‌ 


விடாம 
லிருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்கிறேன்‌. 


ஆனால்‌, முன்‌ தலைமுறைக்காரர்கள்‌ என்ன செய்திருக்க ட்‌ 
வேண்டும்‌ என்பதைப்‌ பற்றி இப்போது சொல்லிப்‌ பிரயோ 

ஜனமில்லை. அவர்கள்‌ லோகத்தைவிட்டே போய்விட்டார்கள்‌ 
அவர்கள்‌ என்ன செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்கிறேனோ, 
அதையேதான்‌ இன்றைக்கு உள்ளவர்களுக்கும்‌ சொல்கிறேன்‌. 


அதாவது, செத்தாலும்‌ ஸ்வதர்மத்தை விடக்கூடாது. 
இப்போது மட்டும்‌ சாகாமல்‌ இருக்கப்‌ போகிறோமா என்ன? 
பணத்தை நிறையச்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு, ஆனால்‌ அதைவிட 
நிறைய அவமானத்தைச்‌ சேர்த்துக்கொண்டு, மற்றவர்களின்‌ 
அசூயைக்குக்‌ காரணமாக இருந்து கொண்டு, நமக்கான 
தர்மத்தைவிட்டுவிட்ட பிரஷ்டர்களாகச்‌ சாகப்போகிறோம்‌. 
இதைவிட சாப்பாட்டுக்கு இல்லாவிட்டாலும்‌, நம்‌ கடமையைச்‌ |, 
செய்தோம்‌ என்று மூச்சு இருக்கிற மட்டும்‌ பட்டினி 
கிடந்தாவது வேத ரக்ஷ்ணத்தைச்‌ செய்து சாவது பெருமை 
தானே! இப்படிச்‌ செய்வதால்‌ மற்றவர்கள்‌ நம்மை பூஷிக்கட்டும்‌ 
அல்லது தூவிக்கட்டும்‌. அதைப்‌ பற்றி நமக்கு என்ன | 
வந்தது- யாருக்கும்‌ போட்டியாக இல்லாதவரை நம்மைக்‌ 
கண்டு நிச்சயம்‌ யாரும்‌ அசூயை, பொறாமை, வயிற்றெரிச்சல்‌ 
படமாட்டார்கள்‌ அல்லவா? காலத்துக்கு ஒவ்வாத அசட்டுப்‌ 
பிச்சுக்கள்‌ ' என்று கேலி வேண்டுமானால்‌ செய்வார்கள்‌. 
அதாவது பரிகசிப்பார்கள்‌. பண்ணிவிட்டுப்‌ போகட்டுமே. 
... இப்போது மட்டும்‌ குறைச்சலாகவா பரிகாசத்துக்கு ஆளாகி 
.... வருகிறோம்‌? நம்‌ தர்மத்தை விட்டு ஊர்‌ சிரிக்கிற நிலையில்‌ 
யிறு RL ப அநக செய்து கொண்டு. ஊர்‌ 


வ 
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விடக்கூடாது என்பதற்காகப்‌ பிராணனை விடுவதற்கு சித்தமாக 
தானே தன்‌ மேல்‌ மண்ணெண்ணெயைக்‌ கொட்டிக்கொண்டு 
தீக்குளிக்கிறவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. கொள்கைக்காக இதை 
இவர்கள்‌ செய்கிற மாதிரி இங்கிலீஷ்கறார்களின்‌ புது மோஸ்தர்‌ 
வாழ்க்கை வந்தபோது பிராமணர்கள்‌ பிராணனும்‌ துச்சம்‌ 
என்று பரமத்‌ இியாகமாகத்‌ தங்கள்‌ தர்மத்தை ஏன்‌ ர-ஷித்திருக்கக்‌ 
கூடாது! பிறத்தியானுடைய தர்மத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு, 
அதனால்‌ பெரிய வசதி, கெதி பெறுவதைவிட, தன்‌ 
தர்மத்திலேயே இருந்து கொண்டு சாகிறது மேல்‌ (நிதனம்‌ 
ச்ரேய:- சாவே சிலாக்கியம்‌) என்றுதான்‌ பகவான்‌ தையில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. முஸ்லீம்‌ ஆட்சியில்‌ பிராமணர்கள்‌ 
மாறாததற்கும்‌ வெள்ளைக்காரன்‌ ஆட்சியில்‌ மாறி விட்டதற்கும்‌ 
என்ன காரணம்‌ சொல்கிறார்கள்‌? வெள்ளைக்காரனோடு 
தான்‌ புது ஸயன்ஸ்‌, யந்திர சாதனங்கள்‌ வந்தன. மோட்டார்‌ 
கார்‌, எலெக்ட்ரிஸிடி மாதிரி வெகு சுருக்கக்‌ காரியத்தைச்‌ 
செய்து கொள்வதற்கான சாதனங்கள்‌ வந்தன. அதுவரை 
நினைத்தும்‌ பார்த்திராத இத்தனை செளகரியங்கள்‌, ௬௧ 
சாதனங்கள்‌ வெள்ளைக்காரனோடு வந்ததால்தான்‌ அவற்றின்‌ 
கவர்ச்சியால்‌ இவன்‌ இழுக்கப்பட்டு அவர்களுக்குரிய வழி 
களிலேயே மோகித்துவிட்டான்‌ என்கிறார்கள்‌. இது ஒரு 
காரணமாக இருக்கலாமே ஒழிய சமாதானமாகவோ 
நியாயமாகவோ ஆகாது. 


பிராமணனின்‌ தேகம்‌ இந்திரிய சுகத்துக்காக ஏற்பட்டதே 
அல்ல. அது லோக க்ஷமார்த்தமாக வேதத்தை ரசக்ஷிப்பதற்கு 
என்ன : நியமங்களை அநுஷ்டானங்களைப்‌ பின்பற்ற 
வேண்டுமோ அவற்றைச்‌ செய்யவே ஏற்பட்டது. அதில்‌ அதிகப்படி 
யான எந்த போக்ய வஸ்துவும்‌ சேர்க்கக்‌ கூடாது என்பதுதான்‌ 
அடிப்படை தர்மம்‌. அந்த தர்மத்தை, அதில்‌ உள்ள தியாகப்‌ 
பண்பை விட்டுவிட்டு, நவீன உபகரணங்களால்‌ சுலபத்தில்‌ 
கிடைக்கிற சுகங்களுக்கு இவன்‌ ஆசைப்பட்டது அடியோடு 
தவறுதான்‌. பாதகமான சூழ்நிலையிலும்‌ ஸ்வதர்மத்தை 
ரட்சிப்பதுதான்‌ பெருமை. அப்படி அவர்கள்‌ செய்யாதது பெரிய 
தப்பு. அதன்‌ பலனைத்தான்‌ இப்போது ஒரு தாய்‌ வயிற்றுக்‌ 
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, குழந்தைகளாக இருந்த நம்மிடையில்‌ வந்துவிட்ட துவேஷ 
உணர்ச்சியில்‌ அநுபவிக்கிறோம்‌. மற்றவர்களுக்கும்‌ பெரிய 
கிலேசத்தை உண்டாக்கி விட்டோம்‌. முதலில்‌ பிராமணனுக்குக்‌ 
காலேஜில்‌ இடமில்லை, வேலையில்லை என்று ஆனதே, 
பிறகு படிப்படியாக மற்றவர்களுக்கும்‌ அந்தக்‌ கதிதான்‌ 
என்கிற நிலைக்கு முற்றி இருக்கிறது. மனித சக்தியி 
னாலேயே கிராம வாழ்க்கையை எளிதாக நடத்தியமட்டும்‌ 
எல்லாம்‌ சரியாயிருந்தது. யந்திர சக்தி, ஆலைத்தொழில்‌ 
எல்லாம்‌ வந்து, தேவைகளும்‌ ரொம்ப அதிகமாகி, வாழ்க்கையே 
சிக்கலாகிவிட்ட (௦ோ!/௦869) இன்றைய நிலையில்‌ 
காலேஜ்‌ அட்மிஷன்‌, வேலை இவற்றுக்கு எல்லாருமே 
திண்டாடும்படியாகத்தான்‌ ஆகியிருக்கிறது. 


“இப்போது என்ன பரிகாரம்‌ (ரஸ)? பிராமணர்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ இப்போதிருக்கிற வாழ்க்கை முறைகளை விட்டு, 
அத்யயனத்துக்குத்‌ திரும்புவார்கள்‌ என்று எதிர்பார்க்கிறீர்களா?"" 
என்று என்னைக்‌ கேட்டால்‌, அப்படி நான்‌ எதிர்பார்க்‌ 
கிறேனோ இல்லையோ, அது காரிய சாத்தியமாக உங்களுக்குத்‌ 
தோன்றுகிறதோ இல்லையோ, அவர்கள்‌ இப்படித்தான்‌ 
செய்தாக வேண்டும்‌ என்றுதான்‌ நான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 
நம்‌ மூலதர்மமே பறிபோய்விட்டது என்று வாயை மூடிக்‌ 
கொண்டு பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு குரு பீடம்‌, ஆசாரிய 
ஸ்தானம்‌ எதுவும்‌ இருக்க வேண்டிய அவசியமே இல்லை. 
முடியாததாகத்‌ தோன்றினாலும்கூட, அப்படிப்பட்ட நல்ல 
லக்ஷியங்களையும்‌ முடித்துக்‌ காட்ட வேண்டும்‌ என்று சொல்‌ 
வதற்குத்தான்‌ மதங்கள்‌, மடங்கள்‌ இருக்கின்றன. இந்த 
லக்ஷியத்துக்குத்தான்‌ அவை தங்கள்‌ பூரண சக்தியையும்‌ 
பக்கக்‌ பாடுபட வேண்டும்‌. றவற த்த கடு 
ஈத காரியம்‌: என்று . - சொன்னவர்கள்‌ ல்‌ 

செய்தார்‌ க்க முடியாது என்று . நினைத்த 

நடந்துதான்‌ இருக்கிறது. இது. 
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காரியமில்லை. நடத்துவதும்‌ நடத்தாததும்‌ உங்கள்‌ கையில்‌ 
இருக்றெ விஷயம்‌. நான்‌ செய்யக்‌ கூடியது எல்லாம்‌ 
நம்முடைய தர்ம சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிறவைகளை 
அலுக்காமல்‌ சலிக்காமல்‌ உங்கள்‌ காதில்‌ போடுவதுதான்‌; 
சாஸ்திரங்கள்‌ எவற்றை உங்கள்‌ கடமை என்று விதித்திருக்‌ 
இன்றனவோ அவற்றை உங்களுக்கு எடுத்துச்சொல்லி, 
எத்தனை பிரதிகூலங்கள்‌ இருந்தாலும்‌ நீங்கள்‌ அதன்படிதான்‌ 
நடக்கவேண்டும்‌ என்று வலியுறுத்துவதுதான்‌. 


அதம பட்சப்‌ பரிகாரம்‌ 


இப்போதிருக்கிற சமூக அமைப்பு முழுதும்‌ மாறு 
கிறதோ, மாறவில்லையோ-அதை மாற்ற முடியுமோ, 
முடியாதோ--வேத க்ஷணத்தையே ஜீவனமாக வைச்துக்‌ கொண்‌ 
டிருக்க ஒரு கூட்டம்‌ என்றைக்கும்‌ இருந்து கொண்டிருக்கும்‌ 
| படியாக நாம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. பிராம்மண ஜாதி என்று 
! | ஒன்று இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக இதை நான்‌ சொல்ல 
1. வில்லை. தனியாக இப்படி ஒரு ஜாதி சுயநலத்துக்காக 
இருந்து ஒன்றும்‌ ஆகவேண்டாம்‌. லோக க்ஷேமத்துக்காகத்‌ 
தான்‌ அது இருக்க வேண்டியிருக்கறது. இந்த லோக க்ஷேமத்‌ 
துக்காகத்தான்‌ வேத சப்தங்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்கன்றன. வேத 
சப்தங்கள்‌ இருந்தால்தான்‌ லோகம்‌ முழுக்க க்ஷேூமமாக 
... இருக்கும்‌ என்று நான்‌ சொல்லுகிறேன்‌. அதனால்‌ இனிமேலாவது 
.. ஒரு பிராம்மணன்கூட வேதம்‌ தெரியவில்லை என்று 
ம்‌ இருக்கக்‌ கூடாது என்கிறேன்‌. பிராம்மணர்கள்‌ மறுபடி 
. வைதிகத்துக்குத்‌ இரும்புவது ஒன்றுதான்‌ இப்போது ஏற்பட்‌ 

_ டிருக்கிற இத்தனை கோளாறுகளும்‌ தீருவதற்கு ஒரே 


றந்தபட்சமாகச்‌ சொல்கிறேன்‌; இப்போதுள்ள 
ற்‌ ரியமோ, தியாக புத்தியோ 


துறை ட முன அன்த க தாகா ன ணன ண கா வா 
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லெளகிகத்தில்‌ இத்தனை அசெளகரியப்பட்ட பின்னும்‌, 
“ஐயையோ, நம்‌ குழந்தைகளை வெறும்‌ வைதிகமாக்கு 
வதா?" என்று நீங்கள்‌ நினைத்து, இப்போது நீங்கள்‌ அநுபவிக்‌ 
இற செளக்கியம்‌ என்று நினைக்கப்படுகிற வாழ்க்கை முறை 
யிலேயே உங்கள்‌ சந்ததிகளும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
நினைத்தால்‌, இன்னும்‌ ஒரு படி இறங்கி வருகிறேன்‌. உத்யோ 
கத்துக்காக தற்போதைய படிப்பில்‌ உங்கள்‌ குழந்தைகளை 
விட்டு, அவர்களைப்‌ பிற்பாடு வேதரக்ஷணமே ஜீவன கர்மம்‌ 
என்றில்லாமல்‌, வேறு தொழிலில்‌ விட்டால்கூடத்‌ தொலை 
றது; இப்படிப்‌ புதுமுறைப்‌ படிப்புப்‌ படிக்கிற காலத்‌: 
இலேயே, எட்டு வயசுக்குள்‌ உபநயனத்தைச்‌ செய்து, அப்புறம்‌ 
சுமார்‌ பத்து வருஷம்‌ தினமும்‌ சாயங்காலம்‌ ஒருமணி வேத 
அத்யயனம்‌ செய்வதற்கு ஏற்பாடு பண்ணுங்கள்‌. இதை 
யாவது பண்ணுங்கள்‌ என்கிறேன்‌. ஒவ்வொரு பிராம்மண 
வீட்டுக்‌ குழந்தைக்கும்‌ இந்த ஏற்பாடு செய்தாக வேண்டும்‌. 
இப்படி வீட்டுக்கு வீடு சிகை சொல்லி வைக்க தற்போது 
வாத்தியாரே கிடைக்க மாட்டார்‌. அந்த லக்ஷணத்தில்‌ ' நாம்‌ 
இருக்கிறோம்‌. இதனாலும்‌ மற்ற பொருளாதார செளகரியங்‌ 
களை உத்தேசித்தும்‌ பேட்டைக்குப்‌ பேட்டை ஒரு பொது 
இடத்தில்‌ எல்லாக்‌ குழந்தைகளுக்கும்‌ வேத வகுப்பு நடத்துங்‌ 
கள்‌. கூட்டுறவு அடிப்படையில்‌ (Co-operative basis) இப்படிச்‌ 
செய்வதால்‌ வசதியில்லாத ஏழைக்‌ குழந்தைகளுக்கும்கூட. 
வேத சக்ஷை பெற செளகரியம்‌ ஏற்படும்‌. பத்து வருஷங்‌ 
களில்‌ சிறுகச்‌ சிறுக இப்படிக்‌ கற்பதால்‌ மந்திர பாகம்‌ நிறைய 
மனப்பாடமாவதோடு மட்டுமின்றி, பிரயோகத்திலும்கூட, 
அதாவது உபாகர்மா முதலிய வைதிக கர்மாக்களைத்‌ தாங்‌ 
களே செய்து கொண்டு மற்றவர்களுக்கும்‌ செய்விக்கிறதற்கும்‌ 
கூடத்‌ தேர்ச்சி உண்டாகிவிடும்‌. இவ்வாறு பிரயோகத்தை 
ஏன்‌ சேர்த்துக்‌ சொல்கிறேன்‌.என்றால்‌, வைதிகச்‌ சடங்குகளை 


* அவரவர்களே செய்து கொள்ள முடியும்‌ . என்றால்தான்‌. 


எதிர்காலத்தில்‌ புரோஹிதர்கள்‌ என்றே ஒரு தொழிற்காரர்கள்‌ 
இல்லாவிட்டாலும்கூட சமாளித்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌. புரோ 
ஹிதம்‌ செய்வ்தே ஜீவனோபாயம்‌ என்று வருங்காலத்தில்‌ 


இ. 


240 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
ண தை ணை ணைன கை டட. 


யாராவது பிள்ளைகளை விட்டுவைப்பார்களா என்று கேட்டே 
நிலை வந்துவிட்டதால்‌, இந்த ற பாற்‌, அவசியமாஇறது. 


இப்படியாக வேத சப்தங்கள்‌ லோகத்தில்‌ என்றும்‌ 
நிலைத்திருக்கும்படியாகச்‌ செய்வதில்‌ எல்லோரும்‌ இதய 
பூர்வமாக முனைந்து நின்று காரியத்தில்‌ இறங்க வேண்டும்‌. 
இது இப்போதுள்ள ஜன சமூகம்‌ முழுவதற்கும்‌, பிராம்மண 
ஜாதிக்கு மட்டுமல்ல, இந்தியாவில்‌ இருக்கக்‌ கூடிய சகல 
ஜாதிகளுக்கும்‌, அது மட்டும்‌ அல்ல, சமஸ்த லோகத்திலும்‌ | 
உள்ள அத்தனை கோடி ஜீவராசிகளுக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ உண்டாவ 
தற்காக நீங்கள்‌ செய்யவேண்டிய கடமை. தெய்வத்தால்‌ 
விதிக்கப்பட்ட கடமை. அதுவே தெய்வீகமான கடமையும்‌ 


(divine duty) ஆகும்‌. 


இப்போதிருப்பவர்களுக்குச்‌ செய்ய வேண்டிய கடமை 
என்பது மட்டுமின்றி, வருங்காலத்தில்‌ வருபவர்களுக்கு நாம்‌ 
மகா துரோகத்தைச்‌ செய்து பாபத்தைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளாம 
லிருக்கவும்‌ இந்தக்‌ காரியத்தை அவசியம்‌ செய்தாக வேண்‌ 
“இந்தக்‌ காலத்திலேயே வேதத்தை எவனும்‌ லக்ஷியம்‌ | 
செய்யவில்லை. வருங்காலத்தில்‌ யார்‌ சந்தப்‌ போகிறார்கள்‌? ' 
இப்போது இதற்காகப்‌ பெரும்பாடுபட்டு என்ன பிரயோ | 
ஜனம்‌?” என்று சிலருக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. எனக்கு அப்படித்‌ - 
தோன்றவில்லை. சக்கரம்‌ சுற்றிக்கொண்டேயிருக்கும்போது, 
கழே போனது மேலே வரத்தான்‌ செய்யும்‌. இப்போது 
7 இத்தனை நவநாகரிகம்‌ தலைவிரித்தாடுவதாலேயே இதன்‌ 
உச்சத்துக்குப்‌ போனபின்‌ 8ழே இறங்கித்தான்‌ ஆக வேண்‌ 
டும்‌. நவீனத்தில்‌ ஏதோ செளக்கியம்‌ இருப்பதாக்‌ நினைத்து 
இப்போது அதில்போய்‌ விழுந்திருக்கறோம்‌. போகப்‌ போக 
இதைப்‌ பூரணமாக அநுபவித்துவிட்ட பிறகு இதிலே ' 
1 SUE நிறைவே இல்லை. உண்மையில்‌ அசெளக்கியத்‌ 
£ன்‌ £ உண்டாக்கிக்‌ கொண்டோம்‌ என்று தெரிந்து தானாக 
டும்‌. அமெரிக்காவின்‌ . உதாரணம்‌ ஒன்று போதும்‌: 
ர டு ல என்று ஒரே 
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ம்‌ ட டன்‌ அக அன எண்ணைய கக 
வருகிற நிம்மதியின்மையைத்‌ தொலைத்துவிட்டு, மறந்து 
விட்டு இருக்க வேண்டும்‌ என்று தவிக்கிறார்கள்‌. புத்திசாலிக 
ளாக இருக்கிறவர்கள்‌ நம்முடைய வேதாந்தம்‌, யோகம்‌, 
பஜனை இவைகளுக்கு வருகிறார்கள்‌. மற்றவர்களும்‌ எப்படி 
யாவது இந்த இந்திரிய சுகத்தை மறந்திருக்கிற மட்டும்‌ 
விசேஷம்‌ என்றே ஏகப்பட்ட மாத்திரைகளை (tranquiliser) 
வாங்கிச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டு, அப்படியே தூங்கிக்‌ கொண்டே 
யிருக்கிறார்கள்‌. 


இந்த ஸ்திதி நம்‌ தேசத்திலும்‌ வரக்கூடியதுதான்‌. 
லெளககெ சுகத்தில்‌ இன்னும்‌ ஏதோ பாக்கியிருக்கிறது என்கிற 
வரைக்கும்‌ அதையும்தான்‌ பார்த்து விடுவோமே என்று ஓடிக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, அப்புறம்‌ கடைசியில்‌ அநுபவித்து, 
“அடடா, இதுவும்‌ சாசுவதமாக பிடித்து வைத்துக்‌ கொள்ள 
முடியாமல்‌ மறைந்துபோகிற செளக்கியம்தான்‌'' என்று 
பத்தியகஷமாகத்‌ தெரிந்துவிட்டபின்‌, நித்ய சசத்தைத்‌ தரு 
அத்யாத்ம விஷயங்களுக்கு ஜனங்கள்‌ திரும்பத்தான்‌ நினைப்‌ 
பார்கள்‌. அப்போது அவர்கள்‌, இதுவரை சமூகத்துக்கு நிம்மதி 
யைத்‌ தந்த பழைய வைதிக மார்க்கத்தையே மறுபடி பூரண 
மாக எடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்று நினைக்கிறபோது, 
அவர்களுக்கு வேத அத்யயனம்‌ செய்வதற்கே இடமில்லை 
என்றெ நிலையில்‌, இந்தத்‌ தலைமுறையைச்‌ சேர்ந்த நாம்‌ 
சங்கிலியைக்‌ கத்தரித்துப்‌ போட்டிருந்தால்‌ அது எத்தனை 
பெரிய துரோகம்‌? 


அதற்கென்ன, அதுதான்‌ இத்தனை புஸ்தகங்கள்‌ இருக்‌ 
தின்றனவே? வேதமந்திரங்கள்‌, யாகங்கள்‌ முழுவதையும்‌ 
நம்மவர்களும்‌, மற்ற தேசத்துக்காரர்களும்‌ ஆதியோடந்தம்‌ 
ஆராய்ச்சி பண்ணி வால்யூம்‌ வால்யூமாக எழுதி வைத்‌ 
இருக்கிற , புஸ்தகங்கள்‌ இருக்கின்றனவே? அவற்றைப்‌ 
பார்த்து வருங்காலத்‌ தலைமுறைகள்‌ வேதத்தைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளட்டுமே என்று கேட்கலாம்‌. இதற்கு நான்‌ பதில்‌ 
சொல்லியாக வேண்டும்‌. ட்‌ 


1 


1] தெ.கு.16 ்‌ ய்‌] 
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அது தவிர அஸ்திவாரத்திலேயே இன்னொரு பெரிய 
கேள்வி இருக்கிறது. அதற்கு இதுவரை நான்‌ பதில்‌ சொல்ல 
வில்லை. அதையும்‌ சொல்லியாக வேண்டும்‌. அது என்ன 
கேள்வி என்றால்‌, “வேத சப்தம்‌ லோகத்தை ரக்ஷிக்கும்‌ 
என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? ஏதோ மந்திரங்கள்‌ என்றால்‌ 
்‌ அவையெல்லாம்‌ லெ ஒலிகள்‌. அவை வார்த்தை வார்த்தை 
யாக இருக்கின்றன. அந்த வார்த்தைகளுக்கு அர்த்தம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அவை ரொம்பவும்‌ உயர்ந்த அர்த்தமாக இருக்‌ 
கலாம்‌. அப்படியே இருந்தாலும்‌ அந்த அர்த்தத்தைப்‌ படித்தும்‌ 
தெரிந்து கொண்டுவிடலாமே. வேதத்தை எதற்காக ஒரு 
கூட்டம்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ வாயால்‌ சொல்லிக்‌ கொண் 
டிருக்க வேண்டும்‌? இப்படிச்‌ சொல்லுவதற்காகவே ஒரு 
கூட்டம்‌ எப்போதும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌ எதற்காக? 
வேதத்தின்‌ அர்த்தம்‌ மங்காமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, 
அதற்குப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன. புஸ்தகத்திலிருப்பதைக்‌ 
_காப்பாற்றுவதற்கென்றே பாரம்பரியமாக ஒரு ஜாதி இருக்க 
வேண்டிய அவசியமில்லையே. அவரவரும்‌ புஸ்தகத்தைப்‌ 


பார்த்துத்‌ தத்துவங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளலாமே. ஆனால்‌ . 


அர்த்தத்தை மட்டும்‌ சொல்லாமல்‌ வேத சப்தம்‌ இதுவரைக்‌ 
கும்‌ வந்திருக்கிற கிரமத்தில்‌ மாறாமல்‌ இருக்கவேண்டும்‌. 
சப்தத்தை வாயால்‌ சொல்லி ரட்சிக்க ஒரு கூட்டம்‌ இருக்க 
- வேண்டும்‌ என்று சொல்வது ஏன்‌? என்பதுதான்‌. இதற்குப்‌ 
பதில்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 


நக்கு அபு 


i 


வேதரக்ஷணம்‌ ஏன்‌ ஆயுட்காலத்‌ 


தொழிலாக வேண்டும்‌? 


*பாரம்பரியமாகத்‌ தொழிலைப்‌ பிரித்துக்‌ கொண்டு 
செய்வதில்‌ சமுதாயம்‌ முழுவதற்கும்‌ ரொம்பவும்‌ அநுகூலம்‌ 
இருப்பதாவே தெரிகிறது. ஆனால்‌, பிராம்மணன்‌ என்று 
இருக்கிறவன்‌ செய்ய வேண்டிய தொழில்‌ வேத ரக்ஷ்ண 
மென்றால்‌ இதனால்‌ சமூகத்துக்கு என்ன க்ஷேமம்‌?'' என்ற 
கேள்வி எழுகிறது. 


குயவன்‌ பானை செய்கிறான்‌; வண்ணான்‌ துணி தோய்க்‌ 
இறான்‌; நெசவாளன்‌ துணி நெய்கிறான்‌; இடையன்‌ பால்‌ 
கொடுக்கிறன்‌; குடியானவன்‌ உழுகறான்‌. இப்படி ஓவ்வொ 
ருத்தர்‌ ஒவ்வொன்று செய்கிறார்கள்‌. இந்தக்‌ காரியங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ ஜனங்களின்‌ அன்றாட வாழ்வுக்கு அவசியமாகி 
இருக்கின்றன. இவற்றின்‌ பலனை அவர்கள்‌ பிரத்யக்ஷ்மாக 
அநுபவிக்கிறார்கள்‌. உழுத நெல்லைச்‌ சாப்பிடுறொர்கள்‌. பசி 
தருவதற்கு அது அவசியமாக இருக்கிறது. நெய்த துணியை 
உடுத்திக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. மானத்தைக்‌ காப்பாற்ற, குளிர்‌ 
வெயிலிலிருந்து சரீரத்தைக்‌ காப்பாற்ற அது தேவையாக 
இருக்கிறது. பால்‌ குடிக்கிறார்கள்‌. மோராக்கிச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. பானையை அடுப்பில்‌ ஏற்றி சமைக்கிறார்கள்‌. 


இப்படியெல்லாம்‌ நடைமுறைக்குப்‌ பிரயோஜனமாகிற , 


வஸ்துக்களை மற்ற ஜாதிக்காரர்கள்‌ தருகிறார்கள்‌. பிராம்‌ 
மணன்‌ என்ன தருகிறான்‌? வர்ண தர்மத்தை நிலைப்படுத்தி 
மிருக்றற சாஸ்திரங்கள்‌ அவனுக்கு எந்தத்‌ தொழிலைத்‌ 
தந்திருக்கிறது? ்‌ ்‌ 
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பிராம்மணன்‌ வேதத்தைக்‌ காதால்‌ கேட்டுப்‌ பூ 
து அத்யயனம்‌ செய்ய வே 
அதேமாதிரி இன்னொருத்தனுக்கு அதை வாயால்‌ 
கொடுக்க வேண்டும்‌. அதாவது அத்யாபனம்‌ செய்ய வேண்‌ 
்‌ டும்‌. அத்யயனம்‌: தான்‌ வேதம்‌ ஓதுவது. அத்யாபனம்‌; 
இன்னொருவனுக்கு வேதத்தை ஓதுவிப்பது; இதோடு பிராட்‌ 
மணன்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிற நித்ய கர்மாநுஷ்டானங்‌ 
களையும்‌ யாக யக்ஞாதிகளையும்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று 
சாஸ்திரத்தில்‌ இவனுக்குரிய தொழிலை வகுத்துக்‌ கொடுத்‌ 
திருக்கிறது. 


ாடம்‌ 
ண்டும்‌, 
சால்லிச்‌ 


சமூகத்துக்கு அறிவு, கலை எல்லாம்‌ வேண்டும்‌. வேதம்‌ 
நிறைய அறிவைத்‌ 
சிலர்‌ சமூகம்‌ 
டிருந்துவிட்டுப்‌ 
ஆனால்‌ சாஸ்திரம்‌ 
பட்டவன்‌, “வே 


_ மற்ற தொழில்கள்‌ நி 
'டுவது ட்‌ 1 


ன்று போனால்‌ சமூகம்‌ பாதிக்கப்‌ 
அத்யயனம்‌ . நின்றால்‌ எப்படிப்‌ 
ல்லை. . 


வேதரக்ஷ்ணம்‌ ஏன்‌ ஆயுட்காலத்‌ தொழிலாக வேண்டும்‌? 0 245 
இல்லை. அனுபவஸ்தர்கள்‌ சொல்வதை நம்பினால்தான்‌ 
உண்டு. 

இப்படிச்‌ சொன்னவுடனேயே ஆக்ஷேபனை வந்துவிடக்‌ 
கூடும்‌. “அதெப்படி ஸார்‌? நாங்கள்‌ பகுத்தறிவாளிகள்‌ (1810- 
nalists). முழுக்க எங்கள்‌ அறிவுக்குள்‌ அகப்படுகிறது என்றால்‌ 
தான்‌ ஏற்றுக்கொள்வோம்‌” என்று சொல்லிவிட்டால்‌ என்ன 
செய்வது? எல்லா விஷயங்களுமே மனுஷ்ய அறிவுக்குள்‌ 
அகப்பட்டுத்தான்‌ ஆகவேண்டும்‌ என்று எப்படி உரிமை 
கொண்டாடலாம்‌? எத்தனையோ ஜீவராசிகளில்‌ இவன்‌ ஒருத்‌ 
தன்‌. இவனுடைய லாபரட்டரியில்‌ நடக்கிற காரியங்கள்‌ ஒரு 
மாட்டின்‌ அறிவுக்குப்‌ புரியுமா? ''என்‌ புத்திக்குப்‌ புரியாத 
தால்‌ இந்த பெளதிக விதிகள்‌ (௨/5) இருக்கவே முடியாது” 
என்று மாடு சொல்லலாமா? மாடு வரைக்கும்‌ போக வேண்‌ 
டாம்‌; மநுஷ்யர்களிலேயே ஃபிஸிக்ஸ்‌ படிக்காதவர்களுக்கு 
அவை எப்படிப்‌ புரியும்‌? ஆனால்‌, அதை நன்றாகப்‌ படித்த 
வர்கள்‌ சொல்வதால்‌, படிக்காதவர்களும்‌ நம்புகிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ செய்கிற உப்கரணங்களால்‌ பிரத்யக்ஷமாக நடக்கிற 
காரியங்களைப்‌ பார்த்து விதிகளை எல்லாருமே ஒப்புக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. அப்படியே சாஸ்திரத்தை அநுஷ்டித்தவர்கள்‌ 
வேதத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்வதை நம்ப வேண்டும்‌. இதுவரைக்‌ 
கும்‌ அது பிரத்தியக்ஷமாகத்‌ தந்திருக்கிற பலன்களிலிருந்து 
அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. பெரிய பிரத்யக்ஷீ பலன்‌ 
இதுவரை ஹிந்து சமூகம்‌ எத்தனையோ எதிர்ப்புக்களுக்கும்‌ 
தாக்குப்பிடித்து விழாமலே இருக்கிற ஒரே பழைய மதம்‌ 
என்பதும்‌, இந்த மதத்தில்தான்‌ லோகத்துக்குள்ளேயே, மிக 
அதிகமான மகாபுருஷர்கள்‌ தோன்றி யிருக்கிறார்கள்‌ என்பது 
மேயாகும்‌. ““எங்கள்‌ அறிவுக்குள்‌ வரவேண்டும்‌'' என்று 
ஜனங்கள்‌ சொல்லாமல்‌ நம்பி ஏற்றதாலேயே, இதுவரை 
சிரேயஸை அடைந்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. 


“மனுஷ்ய அறிவின்‌ எல்லையை மீறி அகண்டமாக 
ஆனவர்களே ரிஷிகள்‌. அவர்களின்‌ மூலமே வேத மந்திரங்‌ 
கள்‌ லோகத்துக்கு வந்திருக்கின்றன” என்பது அடிப்படைக்‌ 
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கொள்கை. அம்மாதிரி மனுஷ்யர்கள்‌ ஆத்ம சக்தி பெறவே 
முடியாது என்று சொல்லிவிட்டால்‌, : “அப்புறம்‌ பேச்சே 
இல்லை. பிரத்தியக்ஷ்மாக இருக்கிற மகான்களையும்‌, ஸித்த 
மான்களையும்‌ வேண்டுமானால்‌ சுட்டிக்காட்டி, இவர்‌ 
களுக்கு மற்றவர்களுக்கு இல்லாத சக்திகள்‌ இருக்கிறதே, 
இதைப்‌ பார்த்தாவது நம்புங்கள்‌ என்று சொல்லலாம்‌. அவர்கள்‌ 
செய்வதெல்லாம்‌ மோசம்‌, ஏமாற்று வித்தை என்று பதில்‌ 
சொல்லிவிட்டால்‌ பிறகு பேச்சில்லை.” இப்போது நாம்‌ 
இருக்கிற நிலையில்‌ நம்‌ புத்திக்கு என்ன எட்டுகிறதோ 
அதற்கு மேற்பட்டதாக எதுவும்‌ இருக்க முடியாது என்பதே 
தான்‌ ரொம்பவும்‌ பகுத்தறிவற்ற வாதமாயிருக்கிறது. இதை 
அப்படிச்‌ சொல்பவர்களே புரிந்து கொண்டால்தான்‌ உண்டு. 
ஏதோ சுவாரஸ்யமாகப்‌ பேச்சுக்‌ கச்சேரி கேட்கலாம்‌ | 
என்ற அளவிலாவது, எத்தனையோ தினுசான்‌ அரசியல்‌ 
(2௦140௮) மீட்டிங்குகள்‌ இருக்றெபோதுகூட, இங்கே என்னிடம்‌ 
நீங்கள்‌ வந்திருப்பதால்‌ உங்களில்‌ யாரும்‌ இப்படித்‌ 
தங்களை முழு ரஃர்௦alist ஆகச்‌ (பகுத்தறிவாளர்‌) சொல்லிக்‌ 
கொள்ள மாட்டீர்கள்‌ என்று நினைத்து, வேதம்‌ ஏன்‌ சம்பிரதா 
யப்படி இனியும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்குக்‌ கூட 
காரணம்‌ சொல்கிறேன்‌. ஒருவேளை அப்படியில்லாதவர்க 
ளுக்குச்‌ “சாமியார்‌ சொல்வதும்‌ கொஞ்சம்‌ சரியாக இருக்கும்‌ 


போலிருக்கிறதே: என்று தோன்றினாலும்‌ தோன்றலாம்‌. | 
ல TES 4 ப 
வேத சப்தம்‌,. வேத சப்தம்‌ என்ற சப்தத்துக்கு முக்யெத்‌ 


துவம்‌ தருவதுதானே புரிபடாமல்‌ இருக்கிறது? சரி, சப்தம்‌ 
.. என்பது எப்படி உண்டாூறது? எங்கே ஒரு அதிர்வு (Virat௦ற) 

சலனம்‌ (movement, motion) இருந்தாலும்‌ அங்கே சப்தம்‌ 

உண்டாகி விடுகிற து பகுத்தறிவு சாஸ்திரமான 

ஸ சொல்கிற ஈயம்‌. தொனியில்‌ சில விதமான 

£ உண்டா ! பல இ சான பேச்சுச்‌ சப்தங்‌ 
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சப்தங்கள்‌ காதுக்குக்‌ கேட்கிறவையாகவே தோன்று 
இன்றன. ஆனால்‌ சிலவற்றைக்‌ காதுக்குக்‌ கேட்க முடியாத 
மின்சார அலைகளாக மாற்ற முடியும்‌ என்று ரேடியோ, 
டெலிபோன்‌ முதலியவற்றைப்‌ பார்த்தால்‌ தெரிகிறது. நாம்‌ 
பார்ப்பது, கேட்பது எல்லாமே இந்த மின்சார அலைகள்‌ 
தான்‌; பார்க்கிறவனும்‌ கேட்கிறவனும்‌, அவனுடைய மூளை 
யும்கூடத்தான்‌ என்று சொல்கிற அளவுக்கு ஸயன்ஸ்‌ 
கொண்டுவந்துவிட்டிருக்கிறது. இது இருக்கட்டும்‌. 

லோகத்தில்‌ இத்தனை கோடி ஜட வஸ்துக்கள்‌ மலை 
யும்‌, பூமியும்‌, ஆறும்‌, சமுத்திரமும்‌ உண்டாகியிருக்கின்றன. 
ஜீவராசிகள்‌ விதவிதமாக உண்டாதியிருக்கின்றன. இத்தனை 
யும்‌ எதிலிருந்தோதான்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. அந்த 
ஏதோ ஒன்று இப்படி சிருஷ்டிக்கிறபோது பல தினுசாக 
அசைந்து கொடுத்து, எத்தனையோ சலனங்களின்‌ மீதுதான்‌ 
இத்தனையும்‌ தோன்றியிருக்க வேண்டும்‌. சலனத்துக்கெல்‌ 
லாம்‌ சப்தம்‌ உண்டு என்றால்‌, சிருஷ்டி முழுவதற்கும்‌ முந்திப்‌ 
பலவித சப்தங்கள்‌ உண்டாகியிருக்க வேண்டும்‌. இந்த சிருஷ்‌ 
டியில்‌ ஒன்றுக்கொன்று வாழ்வளித்துக்‌ கொள்றெது. இப்‌ 
படிப்‌ பரஸ்பரம்‌ போஷித்துக்‌ கொள்றெபோது பலவிதமான 
சலனங்கள்‌ அல்லது சப்தங்கள்‌ உண்டாகத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
ஸ்தூலமான காரியங்களில்தான்‌ சலனம்‌ இருக்கிறதென்‌ 
றில்லை. நாம்‌ நினைக்கிறதும்கூட ஒருவிதமான மின்சார 
கரெண்டின்‌ ஓட்டம்தான்‌ என்று ஸயன்ஸில்‌ கண்டு பிடித்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. இதனால்‌ நம்முடைய எண்ணம்‌ ஒவ்வொன்றுக்‌ 
கும்கூட ஒரு சலனமும்‌ ஆனபடியால்‌ சப்தமும்‌ இருந்தாக 
வேண்டும்‌. இந்த சப்தங்கள்‌ ரொம்ப ரொம்ப சூக்ஷ்மமாக 
இருப்பதால்‌ நம்‌ காதுகளுக்குக்‌ கேட்கவில்லை. பாக்டீரியா 
இருமி நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியவில்லை. மைக்ராஸ்கோப்பி 
னால்‌ பார்த்தால்‌ அது தெரிகிறது. அப்படியே நம்‌ காதுகளுக்‌ 


குக்‌ கேட்காத சூக்ஷ்ம சப்தங்கள்‌ நிறைய இருக்கின்றன. 


பெளதிகமாகவோ (Physical), மானஸிகமாகவோ (Mental) ஒரு 
அசைவு என்று வந்துவிட்டால்‌ அங்கே ஸயன்ஸ்படி சப்தமும்‌ 
உண்டாகதித்தான்‌ ஆகவேண்டும்‌. 
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ஒவ்வொரு அசைவுக்கும்‌ தனியாக ஒவ்வொரு சப்தம்‌ 
இருக்கிறது. இதையே மாற்றிச்‌ சொல்வதானால்‌, ஒவ்வொரு 
விதமான சப்தத்தை உண்டாக்க வேண்டுமானால்‌, அதற்கு 


டும்‌. ஒரு வித்வான்‌ பாடுகிறார்‌. அவர்‌ பாடுகிற மாதிரியே 
நாம்‌ பாடவேண்டும்‌. அதே மாதிரியே புரட்ட வேண்டும்‌ 
என்றால்‌, அவர்‌ தொண்டையில்‌ என்னென்ன சலனங்களை 
உண்டாக்குகிறாரோ அவற்றையே நாமும்‌ பண்ணத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. 


சப்தமும்‌ அசைவும்‌ சேர்ந்து சேர்ந்தே, ஒன்றாகவே 
உண்டாகின்றன. இப்படி உண்டான அப்புறம்‌ அந்த அசைவு 
களிலிருந்து ஒரு ஸ்தூலமான வஸ்து அல்லது மனோபாவம்‌ 
உண்டாகிறது. ஆகக்கூடி சப்தத்திலிருந்தே சிருஷ்டி ஏற்படு 
கிறது. இந்தப்‌ பிரானமான தத்துவம்‌ ஸயன்ஸ்‌ ப்குத்தறிவுப்‌ 
படியும்‌ கூட சரியானதுதான்‌ என்று தெரிகிறது. 


சிருஷ்டி, அதிலே நடக்கிற பல காரியங்கள்‌ எண்ணங்கள்‌ 
இவற்றின்‌ மூலமான சப்தங்கள்‌ ஆகாசத்தில்‌ (80806) அப்‌ 
படியே நிறைந்துதான்‌ இருக்கின்றன. நாம்‌ கையைத்‌ தட்டின 
வுடன்‌ ஒரு சப்தம்‌ உண்டாகிறது என்றால்‌ அது என்ன ஆகிறது? 
அது அப்படியே ஆகாசத்தில்தான்‌ தங்கி விடுகிறது. நல்ல 
காரியங்கள்‌, கெட்ட காரியங்கள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஒவ்‌ 
வொரு சலனம்‌, சப்தம்‌ இருக்கறது. இந்த சப்தத்தை உண்டாக்கி 
விட்டால்‌ அந்த நல்லது அல்லது கெட்டதும்‌ வந்துதான்‌ 
ஆக வேண்டும்‌. நல்லெண்ணங்கள்‌ ஜனங்களுக்கு உண்டா 
கிறது என்றால்‌ அப்படி. உண்டாக்குகிற சலனங்கள்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌; அவற்றிற்கான சப்தங்கள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
.... இப்படிப்பட்ட சப்தங்களை நாம்‌ உண்டாக்க முடியுமானால்‌ 
.... லோகத்தில்‌ ஜனங்களுக்கு நல்ல எண்ணங்கள்‌ தோன்றிக்‌ 
_ கொண்டே இருக்கும்‌. ஜனங்களுக்கு- உயர்ந்த எண்ணங்கள்‌ 

_... இருடீ ஈகத்துக்குப்‌ பெரிய க்ஷேமம்‌ என்ன: 


ஒவ்வொருவிதமான அசைவை உண்டாக்கிதான்‌ அகவே 


தகவலை வவட லட்டும்‌ 
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அது மட்டுமில்லை. ஜனங்கள்‌ ஜீவிப்பதற்கு ஆகாரம்‌ 
அவசியம்‌. ஆகாரத்துக்கு மழை அவசியம்‌. லோகத்தில்‌ ஒரு 
மேகம்‌ உண்டாகிறது. அது மழையாகப்‌ பெய்கிறது என்றால்‌, 
இந்தக்‌ காரியங்கள்‌ அநேக விதமான சலனங்களின்‌ மீதே 
நடந்திருக்கிறது. எனவே, சில சப்தங்களை உண்டாக்கி அதன்‌ 
மூலம்‌ இப்படிப்பட்ட சலனங்களை ஏற்படுத்திவிட்டால்‌ 
மழை பெய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌. இப்படியே வாழ்க்கைக்கு 
அவசியமானவற்றையெல்லாம்‌, நல்லவற்றையெல்லாம்‌ 
சப்தங்கள்‌ மூலம்‌ உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌. அநாவசி 
யமானவை, கெட்டவை இவைகளையும்‌ சிற்சில சப்தங்‌ 
களால்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளலாம்தான்‌. ஆனால்‌, வேதத்தில்‌ 
இருக்கப்பட்ட சப்தங்கள்‌ லோக க்ஷமார்த்தம்‌ ஒன்றையே 
குறிக்கோளாக உடையவை. 


கடைசியில்‌ பார்க்கும்போது, இப்படி சலனம்‌, சப்தம்‌ 

உண்டாகிறது என்றால்‌ அதுவும்‌ என்னவோ தானாக ஏற்பட்‌ 
டதா? இல்லை. தானாகப்‌ பலவித சலனங்கள்‌ ஏற்பட்டால்‌ 
எல்லாம்‌ ஒன்றுக்கொன்று சம்பந்தமில்லாமல்‌ கோணா 
மாணா என்றுதானே இருக்கும்‌? ஆனால்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ 
எத்தனை இிரமமும்‌, ஒழுங்கும்‌, பரஸ்பர சம்பந்தமும்‌ இருக்‌ 
இறது? இதைப்‌ பார்த்ததில்‌ ஒரு பேரறிவுதான்‌ திட்டம்‌ போட்டு 
இப்படி எல்லாம்‌ அசைந்து கொடுத்து சிருஷ்டியை உண்டாக்கி - 
யிருக்கிறது என்று தெரிகிறது. அந்த அறிவின்‌ அசைவில்‌ 
ஏற்பட்ட சப்தங்களைத்தான்‌ வேதம்‌ என்பது. வேத மந்திரங்‌ 
கள்‌ சாட்சாத்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ உண்டானவை என்பது இத 
னால்தான்‌. அப்படிப்பட்ட சப்தங்களை இப்போதும்‌ 
நாம்‌ ரக்ஷித்து லோகத்துக்கு நல்லது செய்ய வேண்டும்‌. 
இப்படிப்பட்ட லோககஷமார்த்தமான சப்தக்‌ கோவைகள்‌ 
தான்‌ வேத மந்திரங்கள்‌. 

... “அதெப்படி? வேத மந்திரங்கள்‌ நம்‌ காதுக்கே நன்றாகக்‌ 
கேட்கின்றன. சிருஷ்டியில்‌, பிரபஞ்சம்‌ வெளி(30206)யில்‌ 
உண்டாகிற சப்தங்கள்‌ காதுக்குக்‌ கேட்கவில்லையே. அதுவும்‌ 


_ மஞ்சளாக இருக்கிறது என்று நம்‌ கண்‌ தெரிந்து கொள்கிறது. ! 
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இதுவும்‌ ஒன்று என்றால்‌ எப்படி? என்ற கேள்வி தோன்று 
கிறது. 


பிரபஞ்சத்தில்‌ இருக்கிறதெல்லாம்‌ ஜீவனிடமும்‌ 
கிறது. “அண்டத்தில்‌ உள்ளது பிண்டத்தில்‌”. இதனால்‌ மந்திர 
சப்தங்களை ஸ்வரம்‌ தப்பாமல்‌ எழுப்புவதால்‌ ஒரு ஜீவ 
சரீரத்தில்‌ ஏற்படும்‌ நாடி சலனங்களைக்‌ கொண்டே ஆகாச 
வெளியில்‌ லோக க்ஷேமார்த்தமான சலனங்களைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொடுத்துவிடலாம்‌. இது அறிவுக்கு ஒத்துக்‌ கொள்ள முடியாத 
தாகத்‌ தோன்றலாம்‌. ஆனால்‌, அண்டத்தில்‌ உள்ள பல 
சமாசாரங்களைக்‌ ஜரகித்துக்‌ கொள்வதற்கு இந்த மனித 
பிண்டத்தில்‌ கருவிகள்‌ (இந்திரியங்கள்‌) இருக்கின்றன என்‌ 
பது நாஸ்திகர்‌ உள்பட எல்லோரும்‌ ஒத்துக்கொள்ளும்‌ விஷ 
யம்‌. ௮ண்டத்திலே. ஒரு சூரியன்‌ இருந்தால்‌, அதனுடைய 
உஷ்ணத்தை நம்‌ தேகம்‌ தெரிந்து கொள்றெது. வெளியிலே 
ஒரு பூ இருந்தால்‌, அதனுடைய வாசனை இங்கே நம்‌ 
மூக்குக்குத்‌ தெரிறெது. வெளியில்‌ கரும்பு என்று ஒன்று 
இருந்தால்‌ அதன்‌ ருசியைத்‌ தெரிந்து கொள்ள இங்கே வாய்‌ 
இருக்கிறது. ஒன்று சிவப்பாய்‌ இருக்கிறது, இன்னொன்று 


இருக்‌ 


கட்டி திட டட பகல 


ந தத்‌ ப்‌ அது. இர 


ஒரே சரக்கு அண்டத்தையும்‌ பிண்டத்தையும்‌ பண்ணியிருந் 
தால்‌ ஒழிய இதில்‌ ஒன்று இன்னொன்றைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்து 
கொள்ளவோ, அதிலிருந்தே வாழ்க்கையை நடத்திக்‌ கொள்ள 
வோ முடியாது. இன்னும்‌ ஒருபடி மேலே போனால்‌ ஒரே 
சரக்குதான்‌ அண்டத்தைப்‌ பண்ணிற்று, பிண்டத்தைப்‌ பண்‌ 
ணிற்று என்று மட்டுமின்றி, அதுவேதான்‌ அண்டமும்‌ ஆகி 
றது பிண்டமும்‌ ஆகறது என்று தெரியும்‌. யோகிகள்‌ இதைப்‌ 


... பிரத்யக்ஷ்மாக அறிந்‌இருக்கிறார்கள்‌. “அண்டத்தில்‌ உள்ளது 


டத்தில்‌! என்று அப்போது நிதர்சனமாகத்‌ தெரியும்‌. 
ாசத்இில்‌ என்னென்ன இருக்கின்றனவோ 
க்கின்றன. மனுஷ்ய சரீரத்தில்‌ 
னுடைய இந்திரியங்களுக்கு 


5 
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இன்றன. இவன்‌ தொண்டையிலே ஒரு விதமான சப்தங்களை 


உண்டாக்குகிறான்‌ என்றால்‌, ஆகாசத்திலும்‌ அதற்கு மூலமாக 
நம்‌ காதுக்குக்‌ கேட்க முடியாததாக சில வித சப்தங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ரேடியோ மின்சார அலையைக்‌ கிரகித்து சப்த 
அலையாக மாற்றுகிறதுபோல்‌, இவனும்‌ அந்த ஆகாச சப்தங்‌ 
களைக்‌ கிரகித்து அவற்றை ஜீவனுடைய இந்திரியங்களுக்கு, 
காதுக்கு, கேட்கக்கூடிய சப்தங்களாக மாற்றித்தர முடியுமா 
னால்‌ லோகக்ஷேமத்துக்கு என்ன வேண்டுமோ அதை சப்தத்‌ 
தாலேயே சாதித்துக்‌ கொண்டு விடலாம்‌. இதைப்‌ பண்ணிக்‌ 
கொடுக்கிற ஸயன்ஸ்தான்‌ யோகம்‌. நாடி சலனங்களால்‌ 
தன்னொருத்தனுக்குச்‌ சித்த சுத்தியை உண்டாகத்‌ தருகிற 
அதே யோகம்‌, ரேடியோவில்‌ இன்ன இடத்தில்‌ முள்ளைத்‌ 
திருப்பினால்‌ இன்ன ஸ்டேஷனில்‌ பாட்டைப்‌ பிடிப்பது 
போல்‌, இன்னின்ன விதமான மந்திர சப்தங்களின்‌ நாடி 
சலனத்தால்‌ இன்னின்ன லோக கக்ஷேமோர்த்தமான விச்வ 
சக்திகளை ஆகர்ஷிப்பதற்கும்‌ வழி செய்கிறது. யோக 
சாதனை மூலமாக அண்டத்திலிருப்பதையெல்லாம்‌ 
பிண்டத்தில்‌ தெரிந்து கொண்டு, பிண்டத்துக்குக்‌ 
கொண்டு வரவும்‌ முடிகிறது. 


இப்படி நான்‌ சொல்வதற்கு அறிவுக்கு ஏற்றுக்‌ கொள்கிற 
மாதிரி, யுக்திக்குப்‌ பொருந்துகிற மாதிரி நிரூபணம்‌ (0௦௦1) 
தரவேண்டுமென்று கேட்டால்‌ முடியாத காரியம்‌. நாம்‌ 
இருக்கற ஸ்‌இஇயில்‌ இந்த மனுஷ்ய யுக்இக்கு மேற்பட்ட 
நிலையில்‌ இருக்கிறதுதான்‌ யோகம்‌. நம்முடைய அல்ப 
மனசின்‌ யுக்திக்கு அப்பாற்பட்டவற்றைச்‌ சொல்வதற்காக 
இருப்பதே வேதம்‌. இப்படியிருக்க, யுக்திக்கு அதீதமானதை 
ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்கு யுக்தி மூலமே ப்ரூஃப்‌ காட்டுங்கள்‌ 
என்றால்‌ அது அசம்பாவிதம்‌. பெரியவர்கள்‌ சொல்வதை 
நம்பினால்தான்‌ உண்டு. யோக சாஸ்திர விதிகளைத்‌ தவறா 
மல்‌ அவரவரும்‌. கடைப்பிடித்தால்தானே உண்மையைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. கேள்வி கேட்கிற எல்லோரும்‌ இப்‌ 
படி யோக சாதனை செய்வார்கள்‌ என்பது நிச்சயமாக 
நடக்கிற காரியம்‌ இல்லை. அல்லது ஒரு உண்மை யோகியின்‌ 
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சக்தியைப்‌ பார்த்து ஏற்றுக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்நாலும்‌, அவர்‌ 


உண்மை யோகிதான்‌ என்று முதலில்‌ எப்படி நம்ப வைப்‌ 
பது? அவர்‌ செய்கிற காரியம்‌ ஏமாற்று வித்தை இல்லை 
என்று எப்படி நம்ப வைப்பது? ஆகக்கூடி எங்கேயோ 
ஓரிடத்தில்‌ நம்பிக்கை என்று ஒன்று வந்துதான்‌ ஆகவேண்‌ 
டும்‌. அப்புறம்‌ அநுமானங்கள்‌, சொந்த சாதனை, அதிலிருந்து 
வரும்‌ அநுபவம்‌ எல்லாம்‌ நம்பிக்கையைக்‌ கெட்டிப்படுத்தி 
இது சத்தியம்தான்‌ என்று உறுதி தருகின்றன. நம்பவும்‌ 
மாட்டேன்‌, நானும்‌ செய்து பார்க்க மாட்டேன்‌ என்பவர்களி 
டம்‌ ஒன்றும்‌ செய்து கொள்வதற்கில்லை. 


'அண்டத்தையும்‌ பிண்டத்தையும்‌ ஒன்றாக இணைத்துக்‌ 
காணக்கூடிய ஒரு நிலை உண்டு. அதை அடைந்தவர்கள்‌ 
உண்டு. அவர்களால்‌ இதில்‌ ஒன்றில்‌ சூக்ஷ்மமாக இருப்பதை 
இன்னொன்றில்‌ ஸ்தூலமாக மாற்றிக்‌ கொடுக்க முடியும்‌” 
என்று நம்பக்கூடியவர்களுக்குத்தான்‌ சொல்கிறேன்‌. 


எத்தனையோ இிரமத்துடன்‌ இயங்கிவரும்‌ இந்தப்‌ பிர 
பஞ்சத்தைப்‌ பார்க்கும்போது இதையெல்லாம்‌ செய்கிற பேர 


்‌ நிவு ஒன்று இருக்கவேண்டும்‌ என்று தெரிநிறது. அந்தப்‌ 


பரமாத்மாவிடமிருந்துதான்‌ நாம்‌ பார்க்கிற சல வஸ்துக்களும்‌ 
நாம்‌ கேட்கிற இத்தனை சப்தங்களும்‌ உண்டாயிருக்கின்றன. 
முதலில்‌ சப்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ ஆகாயத்தில்‌ உண்டான 
பின்தான்‌ நாம்‌ கண்ணால்‌ பார்க்கிற பிரபஞ்சம்‌ உண்டாயிற்று. 
ஆகாயத்தில்‌ இந்த சப்தங்கள்‌ அனைத்தும்‌ இருக்கின்றன. 
வெளிப்‌ பிரபஞ்சத்திலிருப்பதெல்லாம்‌ மனிதனின்‌ உடலில்‌ 
இருக்கின்றன. வெளியிலிருக்கிற ஆகாயம்‌ ஜீவனின்‌ இருத 
யத்திலும்‌ இருக்கிறது. யோகிகள்‌ சமாதி நிலையில்‌ இந்த 
ஹிருதயாகாசத்தை அநுபவிக்கிறார்கள்‌. அப்போது உள்‌, 
வெளி என்ற பேதம்‌ நீங்க, சகலமும்‌ ஒன்றாகி விடுகின்றன. 
இதய ஆகாசமும்‌ வெளி. ஆகாசமும்‌ ஒன்றாகிவிடுகின்றன. 
இந்த நிலையில்‌ யோகிகளுக்கு ஆகாசத்திலுள்ள சப்தங்‌ 
களைக்‌ கிரகித்து - லோகத்துக்குத்‌ தர முடிறெது. லோக 
க்ஷேமார்‌, த பான இந்த சப்த கோவைகளே வேத மந்திரங்க 
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PN டட ப அன னல்‌ எட்ட 
ளாகும்‌. இவற்றை யாரும்‌ உண்டாக்கவில்லை. ஒவ்வொரு 


வேத மந்திரமும்‌ ஒரு ரிக்ஷியின்‌ பேரில்‌ இருந்தாலும்‌, 
உண்மையில்‌ அந்த ரிக்ஷி அந்த மந்திரத்தை இயற்றவில்லை. 
ஒரு மந்திரத்துக்கு இன்னார்‌ ரிஷி என்கிறபோது, ஆகாசத்தில்‌ 
அநாதியாக உள்ள மந்திரத்தை அந்த ரிஷியே முதலில்‌ கண்டு 
கொண்டு உலகுக்கு வெளியிட்டார்‌ என்றே அர்த்தம்‌. “ரிஷி” 
என்றால்‌ “மந்த்ர த்ரஷ்டா” (மந்திரத்தைக்‌ கண்டுபிடித்தவர்‌) 
என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 'மந்த்ரகர்த்தா” 
(மந்திரத்தைச்‌ செய்தவர்‌) என்றல்ல. நம்‌ உடம்புக்குள்‌ 
சுவாஸம்‌ பலவிதமாக அசைந்து கொடுத்தே நம்‌ வாழ்க்கை 
நடப்பதுபோல்‌, இந்த சப்த அசைவுகளாலேயே பிரபஞ்ச 
வாழ்க்கை நடப்பதால்‌ பரமாத்மாவின்‌ மூச்சே வேத மந்திரங்‌ 
கள்‌. எனவே, இவையன்றி பரமாத்மா இல்லை. அதாவது, 
பரமாத்மாவைப்‌ போலவே இவையும்‌ அநாதியானவை. 


இந்த வேத மந்திரங்களில்‌ விசேஷம்‌ என்னவென்றால்‌, 
அர்த்தம்‌ இல்லாமல்‌ வெறும்‌ சப்த ரூபத்தலேயே அவை 
லோக க்ஷூமத்தைச்‌ செய்கின்றன. ஆனால்‌ இது மட்டு 
மில்லை. அவற்றுக்கு உயர்ந்த அர்த்தமும்‌ இருக்கிறது. சகல 
வேதங்களும்‌ பரம தாத்பரியமாக, ஒரே சத்தியம்தான்‌ இத்‌ 
தனையாகவும்‌ தோன்றியிருக்கிறது என்று சொல்கின்றன. இது 
தவிர அவை சப்தங்களாக இருக்கிறபோதே அந்தந்த சப்தத்‌ 
துக்குரிய தேவதா ரூபங்களாகவும்‌ இருந்து அந்த தேவதை 
மின்‌ சாக்ஷாத்காரத்தையும்‌ அநுக்கிரகத்தையும்‌ நமக்கு ஏற்‌ 
படுத்தி வைக்கின்றன. 

சப்தம்‌ தானாகப்‌ பலனைத்‌ தரவில்லை. சகல பலனை 
யும்‌ தருகிற பலதாதா ஈசுவரன்தான்‌. அப்படியிருந்தும்‌, 
அவனே நேராக ஓவ்வொரு பலனையும்‌ தராமல்‌, ராஜா 
(ராஷ்டிரபதி) பல அதிகாரிகளை வைத்துக்‌ கொண்டு ராஜாங்‌ 
கம்‌ நடத்துவதுபோல்‌, ஒவ்வொரு பலனைத்‌ தரும்‌ அதிகாரி ,, 
களாக ஒவ்வொரு தேவதையை வைத்திருக்கிறான்‌. அந்த 
தேவதையின்‌ சப்த ரூபமே அதற்கான மந்திரம்‌. சப்த ரூபமான 
மந்திரத்தை உருவேற்றி ஸித்தியடைந்தால்‌ தேவதையின்‌ 
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அவயவங்கள்‌ கொண்ட ரூபத்தையும்‌ கண்ணால்‌ காணலாம்‌. 
இப்படி உள்ள தேவதா சரீரத்துக்கு, குறிப்பிட்ட மந்திரங்‌ 
களைச்‌ சொல்லி அக்கினியில்‌ ஆஹுத செய்தால்‌ 
அதுவே ஆகாரமும்‌ ஆகிறது. 
இவ்விதம்‌ யக்ஞம்‌ கெய்தால்‌ அந்த தேவதைகள்‌ விசேஷ 
மாகப்‌ பலனைத்‌ தருகின்றன. நாம்‌, வரியை நேரே ராஜா 
வுக்கா (ராஷ்டிரபதிக்கா) செலுத்துகிறோம்‌! அதிகாரிகளுக்குத்‌ 
தானே செலுத்துகிறோம்‌! அதுமாதிரி, பரமாத்மாவின்‌ சிப்பந்தி 
॥| களாக லோக க்ஷேமோன பயன்களைத்‌ தரு 
| ளுக்கு வேத அத்யயனத்தாலும்‌, 
கிறோம்‌. வேத சப்தங்கள்‌ அவ 
இருப்பதுதான்‌ அவற்றின்‌ பெருமை. வேத அத்யயனமானது 
நம்‌ நாட்டுக்கு மட்டுமின்றி லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ சுபிக்ஷம்‌. 
சாந்தி முதலியவற்றைத்‌ தரும்‌ பிரபஞ்ச சக்திகளின்‌ அநுக்‌ 
கிரகத்தை வாங்கிக்‌ கொடுக்கறது. 


கிற தேவதைக 
யக்ஞத்தாலும்‌ வரி செலுத்து 
ர்களுடைய ஸ்வரூபமாகவே 


காவிய திருஷ்டியில்‌ (literary point of view) பார்த்தாலே, 
“வேதம்‌ நாகரிகம்‌ தெரியாத பழங்குடிகளின்‌ வார்த்தையாக 
இல்லை. அதில்‌ அத்தனை ரஸங்களும்‌ இருக்கின்றன!” என்று 
பல மேல்‌ நாட்டுக்காரர்களே கொண்டாடுகிறார்கள்‌. இதற்கு 
மேலே அது பல தேவதைகளின்‌ தரிசனத்தையும்‌ அநுக்கிரகத்‌ 
தையும்‌ செய்து வைக்கிறது. அதற்கு மேல்‌, முக்கியமாக 
உபநிஷதங்களில்‌, பரம ஞானமான ஆத்ம தத்துவத்தை 
உபதேசிக்கறது. இப்படிப்பட்ட அர்த்த கெளரவம்‌ வேதத்‌ . 
துக்கு இருந்தாலும்‌, அதைவிடக்‌ குறைந்ததில்லை அதன்‌ சப்த 
கெளரவம்‌. இன்னும்‌ சொல்லப்போனால்‌, சப்தமே தனிப்‌ 
பட்ட சக்தி வாய்ந்ததாக இருக்கறது. வேத மந்திரங்கள்தான்‌ 
ல்‌ எந்‌ ந்திரத்துக்குமே பொதுவான உண்மை 
௨ 


ரத்துக்கும்‌ அவற்‌ 


ப 


வயலின்‌ 


வேதரசக்ஷணம்‌ ஏன்‌ ஆயுட்காலத்‌ தொழிலாக வேண்டும்‌? 0 255 


மாக, தேள்‌ கொட்டு மந்திரத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌, 
அதற்கு அர்த்தம்‌ என்று ஒன்றும்‌ விசேஷமாக இராது. 
அர்த்தத்தைச்‌ சொல்லக்கூடாது என்றும்‌ சொல்வார்கள்‌. ஆனா 
லும்‌ அந்த சப்தக்‌ கோவையை ஜபித்தால்‌, அதனால்‌ ஆகாசத்‌ 


. தில்‌ ஏற்படுகிற ஒலி அதிர்வுகளாலேயே (நாஸா) அதாவது, 


அக்ஷரங்களின்‌ சக்தியினாலேயே விஷம்‌ இறங்கி விடுகிறது. 
ஒவ்வொரு விதமான சப்தத்துக்கு ஒவ்வொரு விதமான சக்தி 
உண்டு. 'ஆபிசாரம்‌' என்று பிறருக்குக்‌ கெடுதல்‌ செய்யக்கூட 
மந்திரம்‌ இருக்கிறது. அந்த சப்தங்களுக்குக்‌ கெடுதல்‌ செய்யும்‌ 

சக்தி இருக்கிறது. இவற்றில்‌ எல்லாமே அக்ஷர சுத்தம்‌. ஸ்வர 
சுத்தத்தில்தான்‌ சக்தி. பில்லி, சூனியம்‌ வைக்கிறவர்களின்‌ 
பல்லைத்‌ தட்டிவிடுவதுண்டு. ஏனென்றால்‌, பல்‌ போனால்‌ 

சொல்லும்‌ மாறுபடும்‌--அவர்கள்‌ ஜபிக்கிற மந்திரங்களில்‌ 

சப்த தோஷம்‌ உண்டாகும்‌. அதனால்‌ அவை பலன்‌ தராமல்‌ 

போகும்‌. உச்சாரணம்‌ சுத்தமாக இருந்தால்தான்‌ அக்ஷரங்கள்‌ 
பலன்‌ தரும்‌. சப்தங்களுக்கே இப்படிச்‌ சக்தி இருப்பதைப்‌, 

புரிந்து கொண்டோமானால்‌, அப்புறம்‌ எந்த மந்திரம்‌ எந்த 

பாஷையில்‌ இருக்கிறது, பாஷையை மாற்றலாமா என்ற 

யோசனைகள்‌ எழும்பாது. திவஸ மந்திரத்தை இங்கிலீஷில்‌ 

மொழி பெயர்க்கலாம்‌, தமிழில்‌ சொன்னால்தானே நம்‌ 

அப்பாவுக்குப்‌ புரியும்‌ என்றெல்லாம்‌ கேட்காமலிருப்போம்‌. 

'எந்த சப்தங்கள்‌ சகல பிராணிகளுக்கும்‌ இகபர நலன்‌ 

களைத்‌ தருமோ, அவையே வேதங்களில்‌ உள்ள மந்திரங்கள்‌. 

இதை நம்பினால்தான்‌ உண்டு. நம்‌ காதுக்கும்‌ கேட்காதது : 
ரிஷிகளுக்கும்‌ கேட்குமா என்று கேட்கலாகாது. நமக்குத்‌ 

தெரியாததைக்‌ காண்கிற இவ்விய திருஷ்டி, ந.மக்குக்‌ கேளா 

ததைக்‌ கேட்கும்‌ திவ்விய சுரோத்தரம்‌ எல்லாமே உண்டு. 

இப்போது நம்‌ பார்வை, நம்‌ கண்ணிலுள்ள லென்ஸைக்‌ 

கொண்டு நடைபெறுகிறது. இந்த லென்ஸ்‌ வேறுவிதமாக 

இருந்தால்‌, நாம்‌ பார்ப்பதெல்லாம்‌ வேறு 'விதமாகத்‌ தெரி 

யும்‌. யோக சாதனையினால்‌ இந்த திவ்விய சக்திகளைப்‌ பெற 

முடியும்‌. கக 
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வேதத்தில்‌ இருப்பவற்றை நம்‌ கண்ணாலும்‌, காதாலும்‌ 
யுக்தியாலும்‌, புத்தியாலும்‌ பரீட்சிப்பது சரியல்ல. வாஸ்தவத்‌ 
தில்‌ நம்‌ கண்ணுக்கும்‌, காதுக்கும்‌, புத்திக்கும்‌, யுக்இிக்கும்‌ 
எட்டாததைச்‌ சொல்லவே வேதம்‌ இருக்கிறது. நமக்கு நேரில்‌ 
தெரிவதை நாமே தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. அதற்கு வேதம்‌ 
என்று ஒன்று வேண்டியதே இல்லை. எதை ருசுவினால்‌ 
நிரூபிக்க முடியாதோ, எங்கே புத்தி எட்டாதோ, அப்படிப்‌ 
பட்ட பரம சத்தியங்களைத்‌ திவ்விய சிருஷ்டி உள்ள முனிவர்‌ 
கள்‌ அறிந்து வேதமாகத்‌ தந்திருக்கிறார்கள்‌. அந்நிய தேச 
விவகாரங்கள்‌ நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிவதில்லை. அங்கிருந்து 
வருகிற பத்திரிகைகளிலிருந்து தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. 
உ உடனே நம்பி விடுகிறோம்‌. லோகத்திலுள்ள கருவி 
எதனாலுமே தெரிந்து கொள்ள முடியாத விஷயங்களைத்‌ 
தெரிந்து கொள்வதற்காக வேத மந்திரங்கள்‌ என்ற 
பத்திரிகையை ரிஷிகள்‌ தந்திருக்கிறார்கள்‌. 
அவற்றை நம்பிக்கையின்மேல்தான்‌ ஏற்க வேண்டும்‌. 
கொஞ்சம்‌ நம்பி ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, தானே அதன்‌ பலன்‌ 
தெரிந்து, போகப்போக இதுவே சத்தியம்‌ என்று நிச்சயமாக 
அறிந்து கொள்வோம்‌. 
.... பிரத்யக்ஷமாக மந்திர சக்தியால்‌ அங்கங்கே கொஞ்சம்‌ 
இப்போதும்‌ நடந்து வருகிறது. இதில்‌ நல்லதைவிட கெட்டது 
தான்‌ இப்போது அதிகமாக இருக்கிறது--ஏவல்‌, பில்லி, 
சூனியம்‌ இது மாதிரி “மாந்த்ரிகம்‌' என்றாலே பயப்படுகிற 
மாதிரி இருக்கறது. ஆனால்‌ இதிலிருந்தேகூட, கெட்டதைச்‌ 


, நல்லதைச்‌ செய்யவும்‌ ஏன்‌ இப்படிச்‌ லெ சப்தக்‌. கூட்டங்க 
_ எான மந்திரங்கள்‌ இருக்கக்கூடாது என்று யோசித்துத்‌ 
்‌ ளலாம்‌. நல்லதாகவும்‌ அவ்வப்போது 
ப்ப ஈம்‌. “வருண ஜபம்‌ செய்தார்கள்‌, 
டிக்கிறோம்‌. நம்‌ ஊரிலேயே 


நரி பார்க்கிறோம்‌. 


செய்ய ஒரு சல சப்தக்‌ கூட்டங்களுக்கு சக்தி இருக்குமானால்‌, . 


த. 


ர அய வ வதை ருரு க சரக அணை கலு 
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இன்னோரிடத்தில்‌ வருண ஜபம்‌ பண்ணியும்‌ மழை 
பெய்யாமலிருக்கலாம்‌. அதனால்‌, மந்திரத்தையே சக்தி 
இல்லாததென்று தள்ளிவிடக்கூடாது. மருந்துகளைச்‌ சாப்பிட்டு 
உடம்பு சரியாகிறவர்களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌! குணமாகாமல்‌ 
சாகிறவர்களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அதனால்‌, மருந்தே தப்பு 
என்போமா? மருந்து பலிக்காவிட்டால்‌ வியாதி முற்றியிருக்க 
வேண்டும்‌ என்கிறோம்‌. அதுபோல்‌ கர்மா ரொம்பப்‌ பலமாக 
இருந்தால்‌, எந்த மந்திரமும்‌ பலன்‌ தராமல்‌ போகலாம்‌. 
இன்னொரு காரணமும்‌ உண்டு. பத்தியம்‌ தப்பினால்‌ மருந்து 
பலிக்காது. அந்த மாதிரி மந்திர சக்தி ஸித்திப்பதற்குச்‌ சில 
நியமங்களைப்‌ பத்தியம்போல்‌ வைத்திருக்கிறது. இந்த 
நியமங்களில்‌ தப்பு வந்தால்‌ மந்திரங்களிலிருந்து உத்தேச பலன்‌ 
இடைக்காது. யோக சாஸ்திரம்‌ ஒரு ஸயன்ஸ்‌. ஸயன்ஸ்‌ 
பரிசோதனை செய்கிற லாபரட்டரியில்‌ இப்படியிப்படி 
இருக்க வேண்டும்‌ என்ற ரூலை மீறினால்‌ நிஷ்பலனாகும்‌ 
அல்லது விபரீதமாகும்‌. மின்சாரத்தில்‌ வேலை செய்யும்‌ 
போது, “மரத்தில்‌ நிற்கமாட்டேன்‌”, “ரப்பர்‌ உறை (010168) 
போட்டுக்கொள்ள மாட்டேன்‌! என்றால்‌ என்ன ஆவது? 
அப்படித்தான்‌, யோக சாஸ்திரம்‌ ஒரு ஸயன்ஸ்‌ என்றால்‌ 
அதன்‌ விதிகளின்படி கேட்டுத்தான்‌ ஆகவேண்டும்‌. வருண 
ஜபம்‌ பலிக்காத பல இடங்களில்‌ நான்‌ விசாரித்ததில்‌ 
அலவண நியமம்‌- அதாவது ஜபம்‌ செய்கிறவர்கள்‌ உப்பே 
சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது என்றெ விதி--சரியாக அநுஷ்டிக்‌ 
கப்படவில்லை என்று தெரிந்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. 

மந்திர மகிமையில்‌ பட்ட மரம்கூடத்‌ துளிர்க்கும்‌ என்ப 
தைத்‌ இருவானைக்காவில்‌ பிரத்தியட்சமாகப்‌ பார்த்தவர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. “ஜம்பு? என்றெ வெண்‌ நாவல்‌ மரம்தான்‌ 
அங்கே ஸ்தல விருட்சம்‌. அதனாலேயே அந்த ஊருக்கு. 
ஜம்புகேசுவரம்‌ என்று பெயர்‌ இருக்கிறது. அங்கேயிருந்த 
ஸ்தல விருட்சம்‌ பட்டுப்போய்‌ ஒரே ஒரு பட்டைதான்‌ ஏதோ 
கொஞ்சம்‌ உயிரை வைத்துக்கொண்டிருந்த ஒரு சமயத்தில்‌, 
கானாடுகாத்தான்‌ செட்டியார்கள்‌ திருப்பணி செய்தார்கள்‌. 
அப்போது இந்தப்‌ பட்ட மரத்துக்கு ஏகாதச ருத்ராபிஷேகம்‌ 
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பண்ணினார்கள்‌. மந்திர சக்தியால்‌ அப்பொழுதே அது 
தளிர்த்து. ்‌ 


ஒவ்வொரு சப்தத்தால்‌ ஒவ்வொரு விளைவு வெளி 
உலகில்‌ உண்டாகிறது. ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ சிலவிதமான 
சப்தங்களை ஸ்வரஸ்தானங்களில்‌ அமைத்து ஒரு ஏரிக்குப்‌ 
பக்கத்தில்‌ இரும்பத்‌ இரும்ப வாசித்தபோது, அநிலிருந்து 
உண்டான அதிர்வுகளால்‌ (1/10121௦ஈ) ஜலத்தின்‌ மேலே ஒளியா 
னது தூள்‌ தூளாகப்‌ பிரகாசித்துக்கொண்டு, அப்புறம்‌ அந்த 
ஒளித்‌ தூள்களெல்லாம்‌ (light particle) ஒழுங்கான ஒரு 
வடிவத்தில்‌ (specific shape) அமைந்தன. ஒவ்வொரு விதமான 
ஸ்வர வரிசைக்கும்‌ இப்படி ஒரு ஒளி உருவம்‌ உண்டாயிற்று. 
இந்த சீர்‌ றா௦௦லிருந்து வேத மந்திர சப்தங்களால்‌ 
தேவதா ரூபங்களின்‌ தரிசனம்‌ இடைக்க முடியும்‌ என்பதை 
நம்ப முடிகிறது. 


ஒலியானது ஒளியாக மட்டும்தான்‌ வெளி உலகில்‌ 
மாறுகிறது என்றில்லை. அது வேறு பல விதங்களில்‌ 
வெளியே வியாபித்துப்‌ பலவிதமான விளைவுகளை ஏற்படுத்து 
கிறது. வேத சப்தங்கள்‌ வெளிச்‌ சூழலில்‌ (2௱௦500816) 
பரவிக்‌ கொண்டிருப்பதாலேயே லோகத்தில்‌ பரம மங்களம்‌ 
உண்டாகும்‌. அப்படிப்பட்ட சக்தி அந்த மந்திரங்களுக்கு 
இருக்கிறது. சப்தம்‌ மட்டுமில்லாமல்‌, அதன்‌ ஸ்வரஸ்தானத்‌ 
துக்கும்‌ சக்தி உண்டு. ஒரு ஒலியை எப்படிச்‌ சொன்னாலும்‌ . 
.. பலன்‌ தந்துவிடாது. சிலவற்றை உயர்த்த வேண்டும்‌. சிலவற்‌ : 
றைத்‌ தாழ்த்த வேண்டும்‌. சிலவற்றை சமமாகச்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ பலன்‌ கடைக்கும்‌. வேதத்தை 
ப்படி மூன்றுவித ஸ்வரங்களில்‌ சொன்னாலே பலிதமாகும்‌. 
வற்றை உதாத்தம்‌ அநுதாத்தம்‌, ஸ்வரிதம்‌ என்று சொல்‌ 
ப்தம்‌, 6 - இரண்டுமாகச்‌ சேர்ந்து பிரபஞ்ச 
மல ்‌்‌ ்‌ 


ட வவ வத்தை அணைக்க ணவ சைகை ணை தசசகசசசைகளை 
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சரி, வேதமந்திரங்களின்‌ சக்தியை நம்புகிறோம்‌. 
ஆனால்‌ இதற்கு ஏன்‌ தனி ஜாதி வேண்டும்‌?” என்றால்‌ பல 
காரணம்‌ உண்டு. 


முதலில்‌ வேதத்தை எழுதிப்‌ படிக்கக்‌ கூடாது. காதால்‌ 
கேட்டுக்‌ கேட்டுத்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப வாயால்‌ உருப்போட்டுத்‌ 
தான்‌ மனப்பாடம்‌ பண்ணவேண்டும்‌. அப்புறம்‌, இம்மாதிரி 
தான்‌ கற்றுக்கொண்டதை அடுத்த சந்ததிக்கு வாயால்‌ சொல்‌ 
லித்தர வேண்டும்‌. வேறு காரியம்‌, வேறு தொழில்‌ என்று 
வைத்துக்கொண்டால்‌ இது முடியாது. இது அத்தனை காலம்‌, 
அத்தனை பொழுது தேவையாயிருக்கிற பெரிய சமாசாரம்‌. 


வேதம்‌ மட்டுமில்லை! மற்ற சாஸ்திரங்கள்‌, கலைகள்‌ 
எல்லாவற்றையுமே ரக்ஷித்து அந்தந்தக்‌ கலையைத்‌ தொழிலா 
கக்‌ கொண்ட பிற ஜாதியாருக்குப்‌ போதிக்க வேண்டியது 
பிராம்மணனுக்கான தொழில்‌. சமுதாயத்தின்‌ அறிவை, பண்‌ 
பாட்டை வளர்க்கிற இந்தப்‌ பொறுப்பும்‌ அவனுக்கு இருக்‌ 
கிறது. யுத்த சாஸ்திரமாகிய தனுர்வேதம்‌ உள்பட எல்லாவற்‌ ' 
றையும்‌ அவன்‌ கற்று, அந்தந்தத்‌ தொழிலைப்‌ பராம்பரிய 
மாகப்‌ பெற்றிருப்பவர்களுக்குப்‌ போதிக்க வேண்டும்‌. இப்படி 
சகல தொழில்களும்‌ இவனுக்குத்‌ தெரிந்திருந்தும்கூட இவன்‌ 
அவற்றில்‌ எதையும்‌ தானே செய்து அதனால்‌ ஜீவனோபாயத்‌ 
துக்கு வழி பண்ணிக்கொள்ளக்கூடாது என்பது சாஸ்திரம்‌. 
இவன்‌ அவற்றைப்‌ பிறருக்குத்‌ தான்‌ உபதேசிக்க வேண்டும்‌; 
தானே செய்யக்கூடாது என்று விதி. எத்தனை லாபம்‌ தருகிற 
தொழிலானாலும்‌, செளகரியமான தொழிலானாலும்‌ இவன்‌ 
அவற்றைச்‌ செய்யக்கூடாது! வேத அத்யயனமும்‌ (தான்‌ 
படிப்பது; ஓதுவது) அத்யாபனமும்‌ (பிறருக்குப்‌ படிப்பிப்‌ 
பது; ஓதுவிப்பது) தான்‌ இவனுடைய தொழில்‌. மந்திர 
ஸித்திக்கு, வேண்டிய மகா கடுமையான விதிகளை, விரதங்‌ 
களை உபவாஸங்களை அநுசரித்துக்கொண்டு இவன்‌ 
ஜீவனை ரக்ஷித்துக்கொள்கிற அளவுக்கு மட்டுமே ஆஹார 
விஹாரங்களைச்‌ சுருக்கிக்கொண்டு குடிசையில்தான்‌ வாழ 
வேண்டும்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இவன்‌ 
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வேறு தொழில்‌ செய்து பணம்‌ சம்பாதித்து, இந்திரிய 


சுகங்களில்‌ விழுந்துவிடக்கூடாது. பணம்‌ சம்பாதிக்கிற லட்டு 
யம்‌ இவனுக்கு உதவாது. பரம தியாகியாக, லோக க்ஷேமார்த்‌ 
தமாக, வேத ரக்ஷணம்‌, கர்மாநுஷ்டானங்கள்‌ செய்து 
கொண்டே காலம்‌ கழிக்க வேண்டும்‌. 


இவன்‌ பட்டினி கிடந்து சாகாமல்‌ மற்றவர்கள்‌ இவனை 
ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. அத்யாவசியமாக உயிர்‌ வாழ்வதற்கு 
என்ன அவசியமோ, அவற்றை இவனுக்குத்‌ தந்து காப்பாற்ற | 
வேண்டும்‌. யக்ஞாதிகளுக்கு வேண்டிய திரவியங்கள்‌ இவ | 
னுக்குத்‌ தட்டில்லாமல்‌ கிடைப்பதற்கு வசதி செய்து தர | 
வேண்டும்‌. மற்ற தொழில்களில்‌ சம்பளம்‌ கொடுக்கிறோம்‌. ;! 
ஒரு பண்டத்தை வாங்கினால்‌ அதற்கு விலை கொடுக்க 
றோம்‌. அந்தந்தத்‌ தொழில்களால்‌, பண்டங்களால்‌, நமக்கு 
ஒரு செளகரியம்‌ கிடைப்பதால்‌ இப்படிச்‌ செய்கிறோம்‌. அதே | 
போல்‌ சமூகம்‌ முழுவதற்கும்‌ மந்திர சப்தங்களாலும்‌ யக்ஞ ! 
கர்மாநுஷ்டானங்களாலும்‌ க்ஷேமம்‌ ஏற்படுத்துகிறவர்களுக்‌ | 
கும்‌ பிரதியாக, அவர்களுடைய, ஜீவனோபாயத்துக்கானதைச்‌ | 
செய்யத்தானே வேண்டும்‌? இதிலே சாஸ்திரங்கள்‌, 'பிராம்ம | 
ணனுக்கு அரண்மனை கட்டிக்‌ கொடு, பவுன்‌ பவுனாக 
வாரிக்‌ கொடு” என்று சொல்லவில்லை. யக்ஞங்களில்‌ திரவிய 
லோபம்‌ இல்லாமலிருக்க அவனுக்கு வேண்டிய செல்வத்தை 


யும்‌ தர வேண்டியதாயிருக்கும்‌. ஆனால்‌ அவனுடைய தனி 


வாழ்க்கையில்‌ துளிக்கூட ஆடம்பரமே இருக்கக்கூடாது! 
அவன்‌ இந்திரியங்களை வாட வாட வைத்து, அதனால்‌ 


... கிடைக்கிற மந்திர ஸித்தியால்தான்‌ லோக க்ஷேமத்தை உண்டு 


_ பண்ண வேண்டும்‌. 


தத்தை எழுதிப்‌ படிக்காமல்‌, கேட்டுத்‌ 
வேண்டும்‌ என்றேனல்லவா? இதற்குக்‌ 
ன்‌. ங்களின்‌ சப்தம்‌ லோகத்தில்‌ 
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பண்ணி இனமும்‌ ஓதுகிற காரியம்‌ போயே போய்விடும்‌-- 
இதில்‌ கொஞ்சம்கூட சந்தேகம்‌ இல்லை. “விஷயம்தான்‌ 
புஸ்தகத்தில்‌ இருக்கிறதே! அவசியமேற்படுகிறபோது 
அதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டால்‌ போச்சு. பொழுதைச்‌ செல 
வழித்து மனப்பாடம்‌ பண்ணுவானேன்‌?' என்கிற அசிரத்தை 
வந்து விடும்‌. இதற்கு சமீப காலத்தில்‌ கிடைத்திருக்கிற ஓர்‌ 
உதாரணத்தைச்‌ சொல்கிறேன்‌. இப்போது “பஞ்சாங்காரன்‌' 
(பஞ்சாங்கக்காரன்‌) என்று சிலரைச்‌ சொல்கிறோம்‌. “நான்‌ 
காம்‌ வர்ணத்தவருக்கு அநுஷ்டானங்களைப்‌ பண்ணி வைப்பது 
தான்‌ இவனுடைய தொழில்‌” என்று நடைமுறையைப்‌ 
பார்த்து நினைக்கிறோம்‌. ஆனால்‌, “பஞ்சாங்கக்காரன்‌' என்ற 
பெயரைப்‌ பார்த்தால்‌, இது அவனுடைய முக்கியமான 
தொழில்‌ இல்லை என்று தெரிகிறது. பஞ்சாங்கம்‌ கணிக்கிற 


வன்‌ எவனோ, அவனே உண்மையில்‌ பஞ்சாங்கக்காரன்‌. 


பஞ்சாங்கம்‌ என்றால்‌ என்ன? ஒரு நாளுக்குப்‌ பஞ்ச (ஐந்து) 
அங்கங்கள்‌ இருக்கின்றன. திதி, வாரம்‌, நக்ஷத்திரம்‌, யோகம்‌, 
கரணம்‌ என்று. ஒரு நாள்‌ நல்ல நாளா இல்லையா, அன்‌ 
றைக்கு என்னென்ன காரியம்‌ செய்யலாம்‌, செய்யக்‌ கூடாது 
என்று தீர்மானிப்பதற்கு இந்த ஐந்தும்‌ தெரிந்திருக்க வேண்டும்‌. 
இந்த நாளில்‌ கிரீன்விச்‌ லாபரட்டரியில்‌ பெரிய அஸ்ட்ரான 
மார்கள்‌ உட்கார்ந்து கொண்டு சூரியன்‌, சந்திரன்‌, நக்ஷத்திரங்‌ 
களின்‌ உதய அஸ்தமனங்களைக்‌ கணக்குப்‌ போடுகிறார்கள்‌ 
என்றால்‌, மூன்று நாலு தலைமுறைக்கு முன்வரையில்‌ ஒவ்‌. 
வொரு கிராமத்திலும்‌ இருந்த பஞ்சாங்கக்காரனுக்கு இந்தக்‌ 
கணக்கெல்லாம்‌ அத்துப்படியாகியிருந்தது. இரகணம்‌ எப்‌ 
போது பிடிக்கிறது, விடுகிறது என்பதை அஸ்ட்ரானமர்களுக் 
குக்‌ கொஞ்சங்கூடச்‌ சளைக்காமல்‌ கணனம்‌ செய்கிற சாமர்த்‌ 
இயம்‌ இந்தப்‌ பஞ்சாங்கக்காரனுக்கு இருந்தது. ஜோதிஷ சாஸ்‌ 
திரத்தின்‌ மூலம்‌ இவன்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்தான்‌. இவன்‌ 
அன்றாடம்‌ ஒரு சிறிய ஓலையில்‌--பஞ்சாங்கக்காரனுக்குக்‌ 
குட்டைச்‌ சுவடி' என்றே இன்னொரு பேர்‌ இருந்திருக்றெது-- 
அன்றைய தினத்தின்‌ பஞ்ச அங்கங்களையும்‌ எழுதிக்‌ 
கொண்டு வீடு வீடாகப்போய்‌ அதைப்‌ படிக்க வேண்டும்‌. 


. ட ழ்‌ ன்‌ 


262 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


அதிலிருந்து ஜனங்கள்‌ லெளகிக காரியம்‌, மதாநுஷ்டானம்‌ 
இரண்டுக்குமே அவசியமாக இருக்கிற இதி, வார, நக்ஷத்திர, 
யோக, கரணங்களைத்‌ தெரிந்துகொண்டு பயனடைவார்கள்‌. 
பஞ்ச அங்கங்களைக்‌ கணித்து, வீடு வீடாகச்‌ சொன்னதா 
லேயே “பஞ்சாங்காரன்‌' என்ற பெயரும்‌ ஏற்பட்டது. 


இப்போது பஞ்சாங்காரர்கள்‌ இந்தப்‌ பெரிய சாஸ்‌ 
திரத்தை அடியோடு மறந்து விட்டிருக்றொர்கள்‌ என்றால்‌ 
அதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? அச்சுக்கூடம்‌ (Printing press) 
வந்தது. ““பஞ்சாங்கம்‌'' என்று ஒரு நாளுக்கு மட்டுமில்லா 
மல்‌ வருஷம்‌ முழுவதற்குமாகச்‌ சேர்த்துப்‌ புஸ்தகமாகவே 
அச்சுப்போட ஆரம்பித்து விட்டார்கள்‌. புஸ்தகத்தில்‌ வந்து 
விட்டது என்றவுடன்‌, அதற்கு மூலமான சாஸ்திரத்தை மனப்‌ 
பாடம்‌ பண்ணி அப்பியாசம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்ற 
எண்ணமே போய்விட்டது. அகக்கூடி இன்று பெயரளவில்‌ | 
மட்டும்‌ பஞ்சாங்கக்காரர்கள்‌ இருந்துகொண்டு, அவர்கள்‌ 
தங்களுக்கு இந்தப்‌ பெயர்‌ ஏன்‌ உண்டாயிற்று என்றுகூடத்‌ | 
தெரிந்துகொள்ளாத நிலையில்‌ இருக்கிறதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ! 
ஜோதிஷத்தில்‌ ஒரு பாகமான பஞ்சாங்கம்‌ என்ற பெரிய | 
புராதன சாஸ்திரமே உதாசனம்‌ செய்யப்பட்டு, மறைந்து | 
போகிற ஸ்திதி ஏற்பட்டிருக்கிறது. ப 


வேதங்களை மட்டும்‌ புஸ்தகத்தில்‌ எழுதி வைத்துக்‌ : 
கற்றுக்‌ கொடுக்கலாம்‌ என்று வைத்திருந்தார்களோ, அதற்கும்‌ 
" இதே கதிதான்‌ உண்டாயிருக்கும்‌. வேத சப்தங்கள்‌ லோகத்தில்‌ 
இருந்துகொண்டு, சமஸ்த ஜீவராசிகளுக்கு க்ஷேமத்தைக்‌ 
கொடுப்பதற்கு இடமே இல்லாமல்‌ போயிருக்கும்‌. 


எழுதி வைத்துவிட்டால்‌ அரத்தை வந்துவிடும்‌ என்று 
நம்‌ முன்னோர்கள்‌ நன்றாகத்‌ தெரிந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 
.... வேதத்தை எழுதிப்‌ படிப்பவன்‌ (விகித பாடகன்‌) அதமன்‌ 
எல்‌ பத்தார்கள்‌. தமிழிலோ வேதத்துக்கு “எழுதாக்‌ 
பம்ஸ்கிருதத்தில்‌ வேதத்துக்கு “ச்ருதி” 

நதி 
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அர்த்தம்‌. வாயால்‌ சொல்லி, காதால்‌ கேட்டு மனப்பாடம்‌ 


. பண்ணுவது என்பதால்தான்‌ இது பகுதி நேர (81-06) 


வேலையில்லாமல்‌ முழு நேர (Whole-time) வேலையாயிற்று. 
ஒருத்தர்‌ பாதம்‌ பாதமாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுப்பதும்‌, சிஷ்யர்‌ 
கள்‌ ஒவ்வொரு பாதத்தையும்‌ இரண்டு முறை ஸந்தை 
சொல்வதுமாக, வேத சப்தமானது சூழல்‌ முழுதும்‌ நிரம்பப்‌ 
பரவி வந்தது. இப்படி எத்தனையோ ஆயிரம்‌ தலைமுறைகள்‌ 
பெரிய சமுத்திரமாக விரிந்து கிடக்கிற வேத சாகைகளை 
வாய்மொழியாகவே வாழ வைத்து இந்த நூற்றாண்டு ஆரம்பம்‌ 
வரை கொண்டு வந்துவிட்டார்கள்‌. இந்த லக்ஷம்‌ காலப்‌ 
பயிரை--நமக்கு பகவதாக்ஞையாக வந்த கடமையை--நாம்‌ 
நாசம்‌ செய்துவிட்டால்‌ அதைவிடப்‌ பாபம்‌ வேறில்லை. 


வேதம்‌ போய்விட்டால்‌, அதற்கப்புறம்‌ பிராம்மணன்‌ 
என்று தனி ஜாதியிருக்க வேண்டிய அவசியமே இல்லை. 
இப்போது, “பார்ப்பானே வெளியே போ: என்று சொல்கிற 
மாதிரி எங்கேயாவது, 'குயவனே வெளியே போ; 
வண்ணானே வெளியே போ' என்றெ வார்த்தைகளைக்‌ கேட்‌ 
டிருக்கிறோமா? மாறாகக்‌ குயவர்களோ வண்ணார்களோ 
திடீரென்று ஓர்‌ ஊரைவிட்டுப்‌ போகிறார்கள்‌ என்றால்‌, மற்றவர்‌ 
கள்‌ அவர்களைப்‌ பிடித்து இழுத்துக்கொண்டு வந்தாவது 
இருத்தி வைத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. காரணம்‌ என்ன? குய 
வனால்‌, வண்ணனால்‌ சமூகத்துக்குப்‌ பிரயோஜனம்‌ 
இருக்கிறது. 

வேத ரக்ஷணத்தைச்‌ செய்துகொண்டு, ஸத்வ குணத்‌ 
தோடு படாடோபமில்லாமல்‌ பிராம்மணன்‌ இருந்து கொண்‌ 
டிருந்த வரையில்‌, மற்றவர்கள்‌ இவனால்‌ சமூகத்துக்குப்‌ 
பெரிய பிரயோஜனம்‌ இருக்கிறது என்று கண்டார்கள்‌. இவ 
னிடம்‌ நிறைந்த அன்பும்‌, மரியாதையும்‌, விசுவாசமும்‌ காட்டி 
வந்தார்கள்‌. இன்று உள்ள மாதிரி துர்ப்பிக்ஷ்மும்‌ வியாதிக 
ளும்‌ இல்லாமல்‌ அப்போதெல்லாம்‌ சமூகம்‌ செளக்கியமா 
கவே இருந்தது என்றால்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌ வேத சப்தமும்‌ 
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யக்ஞாதி கர்மங்களும்தான்‌ என்பதை மற்ற ஜனங்கள்‌ உணர்ந்‌ 
இருந்தார்கள்‌. 

இப்படி ஒரு சமூகப்‌ பிரயோஜனம்‌ இவனுடைய கர்மா 
விலிருந்து கிடைத்ததோடு மட்டுமல்லாமல்‌, இன்னொரு 
பெரிய பிரயோஜனம்‌ இவனுடைய வாழ்க்கையின்‌ உதாரணத்‌ 
திலேயே (615008! example) அவர்களுக்கு உண்டாயிற்று. 
ஆசைகளைக்‌ குறைத்து, சாந்தர்களாக, சகல ஜீவராசிகளிட 
மும்‌ தயையோடு, ஸதா பகவத்‌ ஸ்மரணையோடு, தங்‌ 
களுக்கு உடனடியாக ஒரு லாபமும்‌ தராமலிருந்தும்‌, கர்மாக்‌ 
களை ஏகப்பட்ட நியமங்களோடு அநுஷ்டிக்கிற தியாக 
சீலர்களாக, இப்படி ஒரு ஜாதி இருக்கிறதைப்‌ பார்த்துப்‌ 
பார்த்தே மற்றவர்களுக்கு இப்படிப்பட்ட பண்புகளிலும்‌, 
ஆத்ம குணங்களிலும்‌ ஸ்வபாவமாக இருந்த ஈடுபாடு அதிக 
மாயிற்று. தங்களால்‌ முடிந்த அளவில்‌, தங்கள்‌ தொழில்‌ 
இடம்‌ கொடுக்கிற அளவில்‌, அவர்களும்‌ பல நியமங்களை, 
விரத உபவாஸங்களை மேற்கொண்டார்கள்‌. பிராம்மணன்‌ 
மற்ற ஜாதிக்காரர்களை எழும்பவொட்டாமல்‌ அமுக்கி வைத்‌ 
தான்‌ என்றால்‌ அது முழுத்‌ தப்பு. தன்‌ personal example-ஆல்‌ 
இவன்‌ மற்றவர்களும்‌ தாங்களாகவே எழும்பி உயர்வை 
அடையச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ சாஸ்திரம்‌ 
இவனுக்கு அமைத்துத்‌ தந்திருக்கிற வாழ்க்கை முறை. 


வேதத்தை மற்றவர்கள்‌ அத்யயனம்‌ செய்யக்‌ கூடாது 
என்று வைத்தால்‌, அவர்களை இவன்‌ அழுத்தி வைத்து 
விட்டான்‌ என்று நினைப்பது சுத்தப்‌ பிசகு. வேத ரக்ஷணம்‌ ஒரு 
(Lfe-time) ஆயுட்கால தொழிலானதைச்‌ சொன்னேன்‌. எந்தத்‌ 
.... தொழிலையுமே அந்தப்‌ பரம்பரையில்‌ வந்தவன்‌ மட்டுமே 
அதுஷ்டிக்க வேண்டும்‌. இல்லாவிட்டால்‌, போட்டி- 
ன்பதுதானே விதி-வேத ரக்ஷணம்‌ ஒரு 
ல்‌ இன்னொருவரை விட்டால்‌ தொழி 

ப 


யும்‌ கோளாறுகளும்‌ தானே : 


ரமைப்பு குலையத்தானே 
த்திதான்‌. தன்‌ தொழி 


Ee 4 அதனக சைய கள்‌ 
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லைவிட வேத ரக்ஷணம்‌ உயர்ந்தது என்று ஏன்‌ இன்னொரு 
வன்‌ நினைத்து இதற்கு வரவேண்டும்‌? 


மற்றவர்கள்‌ வேதத்தை அத்யயனம்தான்‌ செய்யக்‌ 
கூடாதே தவிர, அதிலுள்ள தத்துவங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்வ 
இல்‌ ஒரு தடையுமில்லை. ஆத்மாபிவிருத்திக்கு வேண்டியது 
இதுதான்‌. லோகக்ஷேமத்துக்கு வேண்டிய வேத சப்த ரக்ஷ 
ணத்தை ஒரு தொழிலாக வைத்துக்‌ கொண்டு, சிலர்‌ மட்டுமே 
இருந்தால்‌ போதும்‌. ஆத்மாபிவிருத்திருக்கான அதிலுள்ள 
அபிப்பிராயங்களை சகலரும்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. அப்பர்‌ 
ஸ்வாமிகள்‌, நம்மாழ்வார்‌ போன்ற பிராமணரல்லாதாரின்‌ 
பாடல்களில்‌ வேத வேதாந்த தத்துவங்கள்‌ நிறைய இருப்‌ 
பதைப்‌ பார்க்கவில்லையா! 


பிராம்மணர்கள்‌ ஞானம்‌, பக்தி இவற்றை ஏகபோக்‌ 
இயம்‌ (௫000௦00196) பண்ணிக்‌ கொண்டு மற்றவர்களை கழே 
அமுக்கி வைத்திருந்தால்‌ ஒரு அப்பர்‌ ஒரு நம்மாழ்வார்‌ 
மட்டுமில்லை, இன்னும்‌ அறுபத்து மூன்று நாயன்மார்களில்‌ 
முக்கால்வாசிப்‌ பேரும்‌, ஆழ்வார்களில்‌ பலரும்‌ தோன்றி 
யிருக்க முடியுமா? பறக்குலத்திலிருந்து, குயவரிலிருந்து இப்‌ 
படியே சகல ஜாதியிலிருந்தும்‌ நாயன்மார்கள்‌ தோன்றியிருக்க 
றார்கள்‌. தாயுமானவர்‌, பட்டினத்தார்‌ மாதிரி ஞானிகளை 
எங்கே பார்க்க முடியும்‌? ஸமீபத்திலேயே ராமலிங்க ஸ்வாமி 
கள்‌ இருந்திருக்கறொர்கள்‌. பக்தியிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ இப்படி 
பிராம்மணர்களும்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்கிற மாதிரி மற்ற வர்க்‌ 
கத்தார்‌ உயர்வாக. வந்தது மட்டுமில்லை; சிவாஜி போன்று 
பெரிய சாம்ராஜ்யத்தையே ஸ்தாபித்து வேத தர்மத்துக்குப்‌ 
புத்துயிர்‌ ஊட்டிய ராஜாதி ராஜர்கள்‌ நாலாம்‌ வர்ணத்திலி 
ருந்தே தோன்றியிருக்கிறார்கள்‌. எனவே, அமுக்கி வைப்பது, 
சுரண்டுவது (601012(௦) என்பதெல்லாம்‌ புதிதாகக்‌ கட்டி 
விட்ட கதைதான்‌. 

பிசகே இருந்திருக்காது என்று நான்‌ சொல்லவில்லை. 
ஆனால்‌ தப்பிதங்கள்‌ நடப்பது எதிலுமே சகஜம்தான்‌. பொது 
வாக பிராமணன்‌ சமூகத்துக்கான நல்ல காரியங்களைச்‌ 
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செய்துகொண்டு, நல்லவனாக வாழ்ந்து, மற்றவர்களுக்கெல்‌ 
லாம்‌ வழிகாட்டியாக (9ப/06) இருந்தால்தான்‌ இத்தனை யுகங்‌ 
களாக மற்றவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ இவனை மதிப்புடன்‌ 
வாழ வைத்திருக்கிறார்கள்‌. ( 


அந்தப்‌ பிரயோஜனம்‌ இவனால்‌ இல்லை என்றவுடன்‌, 
“பார்ப்பானே, வெளியேறு” என்கிறார்கள்‌. 


ஒரு நோக்கம்‌ (௦பாற௦56) இல்லாமல்‌, வெறுமே மற்றவர்‌ 
களுக்குப்‌ போட்டியாக இவனும்‌ பணத்தைத்‌ தேடிப்‌ பறந்து 
கொண்டிருக்கிறான்‌ என்றால்‌, அப்புறம்‌ இவன்‌ பிராம்மணன்‌ 
என்று தனியாக இருக்க வேண்டிய அவசியமே கிடையாது. 
இப்படி 'பர்பஸ்‌' இல்லாமல்‌ பிராம்மண ஜாதி இருந்தால்‌, 
அதை மற்றவர்கள்‌ அழிப்பதற்கு முன்னால்‌ நானே அழித்து 
விட வேண்டும்‌ போலிருக்கிறது. பிரயோஜனம்‌ (பிற்‌) | 
இல்லாமல்‌ ஒரு வஸ்துவும்‌ இருப்பதற்கு உரிமையில்லை. | 
லோகத்துக்குப்‌ பயன்‌ இல்லாவிடில்‌ பிராம்மண ஜாதி | 
வேண்டியதே இல்லைதான்‌. 


இப்போது 'டோல்‌-கேட்‌” என்று பல இடங்களில்‌ 
- சொல்கிறார்களே, இங்கே அநேகமாக 'கேட்‌' இருப்ப 
தில்லை. பின்‌ இந்தப்‌ பெயர்‌ ஏன்‌ வந்தது என்றால்‌, முன்பெல்‌ ' 
லாம்‌ அந்த எல்லையைத்‌ தாண்டிப்‌ போகிறபோது சுங்கம்‌ 
வசூலித்து வந்தார்கள்‌. அதற்காக “கேட்‌ போட்டு, வசூலிக்க 
வேண்டியவர்களை நிறுத்தி வைத்தார்கள்‌. அப்புறம்‌ இந்தச்‌ 
“சுங்க” வசூல்‌ நின்றுவிட்டது. அது நின்ற பிற்பாடு “கேட்‌' 
எதற்கு? 'கேட்‌'டும்‌ போய்விட்டது. பயன்‌ (௦பாற௦56) இல்லா 
மல்‌ எதுவும்‌ இருக்காது, இருக்கவும்‌ கூடாது. இப்போது 
வேதம்‌ இல்லாத பிராம்மணன்‌, சுங்கம்‌ இல்லாத டோல்‌ 
கேட்டாகி விட்டான்‌ என்றால்‌, அப்புறம்‌ இவனைத்‌ தூக்கி 
எறியக்‌ கூடாது என்று எப்படி நியாயம்‌ கேட்கமுடியும்‌? 


க்ப்‌ 


ரபிக்‌ து 
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பட றட களவி ப்பட்ட பபப த்தம்‌ த 
தூஷணையும்‌ நியாயமானதாக இருக்க வேண்டும்‌. இவன்‌ 


தன்‌ தர்மத்தை விட்டதற்காகத்‌ தூஷிக்க வேண்டுமே ஒழிய 
வேத தர்மமே தப்பு என்று அந்தப்‌ பெரிய மூலதனத்தையே 
தூஷிக்கக்கூடாது. அந்த தர்மத்தை பிராம்மணன்‌ மேற்‌ 
கொண்டு நடத்துவதற்குத்தான்‌, மற்றவர்கள்‌ சகாயம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. லோகம்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டுமானால்‌, வேத 
ரக்ஷணம்‌ நடக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌; இதையே பாரம்பரியத்‌ 
தொழிலாகக்‌ கொண்டவர்களும்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌ 
என்ற மனப்பான்மையை மற்றவர்கள்‌ வளர்த்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. பிராம்மணன்‌ வேதத்தை விட்டதுபோல்‌ மற்றவர்‌ 
களும்‌ வைதிக மதத்தில்‌ நம்பிக்கையை விட்டுவிட்டால்‌, 
அப்புறம்‌ இவனை அவர்கள்‌ துவேஷிப்பது நியாயமே 
இல்லை. வேதம்‌ வேண்டாம்‌ என்றால்‌ அப்போது இவன்‌ 
தன்‌ தர்மத்தை-குலத்‌ தொழிலை விட்டதுதான்‌ சரி என்றாகி 
விடுகிறது. அந்தத்‌ தொழில்‌ போனபின்‌ இவன்‌ ஜீவனோபா 
யத்துக்கு வேறு தொழில்‌ செய்துதானே ஆக வேண்டும்‌? 
எனவே, இவன்‌ மற்றவர்களுக்குப்‌ போட்டியாக வந்துதான்‌ 
ஆகவேண்டும்‌! ஆகையால்‌, “வேத தர்மமும்‌ கூடாது; ஆனால்‌ 
பிராம்மணன்‌ மற்ற தொழிலுக்கு வரவும்‌ கூடாது; இரண்டை 
யும்‌ எதிர்ப்போம்‌” என்றால்‌ அது பகுத்தறிவு இல்லை. வேதம்‌ 
தப்பானது; வேதத்தை விடவேண்டும்‌ என்று சொன்னால்‌, 
அதை விட்டுவிட்டு வேறு தொழிலுக்கு வருதிறவனை 
வெறுப்பது நியாயமே இல்லை. ஒரு நாய்‌ நரிகூட பட்டினி 
இடந்து பார்க்கக்‌ கூடாது என்பதுதான்‌ மனுஷ்ய தர்மம்‌. 
எல்லா மதங்களும்‌ சொல்கிற தர்மம்‌ இது. ஒரு மதமும்‌ 
வேண்டாம்‌ என்பவர்களும்‌ கூட இப்படிப்பட்ட அன்பையும்‌ 
தியாகத்தையும்‌ சொல்லாமலிருக்கமாட்டார்கள்‌. எனவே, 
ஒருத்தனுக்குப்‌ பாரம்பரியத்‌ தொழிலும்‌ கூடாது; அவன்‌ 
வேறு தொழிலுக்கும்‌ வரக்கூடாது, அவன்‌ பட்டினி கிடந்து 
சாகவேண்டும்‌ என்று நினைப்பது நியாயமில்லை. 
பிராம்மணனை உண்மையான  பிராம்மணனாக 
வேதத்தை ரக்ஷித்துக்‌ கொண்டிருக்கப்‌ பண்ணுவதே மற்ற 
வர்கள்‌ செய்ய வேண்டிய பெரிய உபகாரம்‌. முன்பெல்லாம்‌. 


[2 


268 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


நானே கேள்விப்பட்டிருக்கிறேன்‌; சில பிராம்மணர்கள்‌, 
'நானும்‌ நீயும்‌ ஒன்றாகி விடலாம்‌' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு 
சேரிக்குப்‌ போவார்கள்‌. சேரி ஜனங்களோ, “வேண்டாம்‌, 
வேண்டாம்‌! நீ உன்‌ காரியத்தையே செய்துகொண்டிரு 
அதுதான்‌ உனக்கும்‌ நல்லது, எங்களுக்கும்‌ நல்லது. இங்கே 
வராதே” என்று சொல்லித்‌ தங்கள்‌ ஆஸ்தியான பானைகளைப்‌ 
போட்டு உடைத்து அவர்களை வரமுடியாதபடி பண்ணுவார்‌ 
களாம்‌. காரியத்தில்‌ பிரிந்திருந்தாலும்‌, சமூகத்தில்‌ கலந்து 
பழகா விட்டாலும்‌, மனஸில்‌ அன்புடன்‌ அவரவரும்‌ தங்கள்‌ 
தொழிலைச்‌ செய்து கொண்டு, பொது நலனைப்‌ பேண 
வேண்டும்‌ என்ற உணர்வு இந்த அளவுக்கு அதி சாமானிய 
மான ஜனங்களுக்குக்கூட இருந்திருக்கிறது. 


இப்போதும்‌ கூடப்‌ பொது ஜனங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
உள்ளூற வைதிக சிரத்தையும்‌ ஆஸ்திக்ய புத்தியும்‌ போகவே 
இல்லை-அது போகவே முடியாது -என்பதுதான்‌ என்‌ அபிப்பி 
ராயம்‌. துவேஷப்‌ பிரசாரம்‌ இருக்கிறதே என்றால்‌, அது ஏதோ 
அரசியல்‌ (2௦14௦௮) காரணத்துக்காக நடக்கிறது. உள்ளுக்குள்‌ 
பார்த்தால்‌, வேதம்‌, அதன்‌ சடங்குகள்‌, வைதிக ஆசாரங்கள்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ மக்களுக்குப்‌ பயபக்தியும்‌ விசுவாசமும்‌ 
இருக்கவே செய்கின்றன. பிராம்மணன்‌ மட்டும்‌ கொஞ்சம்‌ 
நேராகிவிட்டால்‌ போதும்‌, எல்லாத்‌ துவேஷமும்‌ போயே 


போய்விடும்‌. மற்றவர்கள்‌ தன்னை ' ஆதரிக்க வேண்டும்‌: 


என்று எதிர்பார்க்காமல்‌ இவன்‌ ஸ்வதர்ம உணர்ச்சியுடன்‌ 
சாகவும்‌ துணிய வேண்டும்‌ என்று சொன்னேன்‌. ஆனால்‌ 
வாஸ்தவத்தில்‌ இவன்‌ எதிர்பார்க்காவிட்டாலும்‌ அப்படிப்‌ 
பட்ட துர்க்கதிக்கு இவனை நம்‌ சமூகம்‌ ஒரு நாளும்‌ விடாது 
. என்பதுதான்‌ நம்பிக்கை. விட்டாலும்‌ பரவாயில்லை என்று 
இவன்‌ தர்மத்‌ காப்பாற்ற ட்‌ என்பதே என்கட்சி. 


அணில்‌ ஆர 
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இத்தனை நாள்‌ பிராம்மண சமூகத்துக்குச்‌ சொல்கி 
றேனே இது மற்ற சமூகத்தாரையும்‌ உத்தேசித்துத்தான்‌. 
அவர்களுக்கு எடுத்துச்‌ சொல்ல வேண்டிய தர்மங்கள்‌ எத்‌ 
தனையோ இருக்கின்றன. அவர்களும்‌ தெரிந்துகொள்ள ஆசை 
யோடு இருக்கிறார்கள்‌. ““விளக்கிச்‌ சொன்னால்‌ நம்பிக்கை 
யோடு எடுத்துக்‌ கொண்டு நன்றாக அநுஷ்டிப்பார்கள்‌. 
ஆனால்‌, அவர்களுக்கு உபதேசிப்பதற்கு முன்‌ எனக்கு நானே 
அதற்கான யோக்கியதையை நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ள 
நினைக்கிறேன்‌. பிராமண சமூகம்‌ எனக்கு விசேஷமாகக்‌ 
கட்டுப்பட்டிருக்கிறது என்று பொதுவாக ஒரு அபிப்பிராயம்‌ 
இருக்கிறது. மடத்தில்‌ வைதிக அநுஷ்டானங்கள்‌ நிறைய 
இருப்பதால்‌ வேதத்துக்காக என்றே ஏற்பட்ட ஜாதியிடம்‌ 
எனக்கு நிறைய பாத்தியதை இருப்பதாக-தப்பாகவோ, சரியா 
கவோ-ஒரு அபிப்பிராயம்‌ பொதுவாக உண்டாகியிருக்கிறது. 
இப்படிப்பட்ட நிலையில்‌ நான்‌ மற்றவர்களுக்கு தர்மோபதேசம்‌ 
செய்ய ஆரம்பித்தால்‌, அவர்கள்‌ அன்போடு பணிவோடு 
ஜத்தையோடு அதை எடுத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌ என்றே வைத்துக்‌ 
கொண்டாலும்கூட, இன்னொரு கேள்வியும்‌ அவர்களு 
டைய மனசுக்குள்‌ தோன்றலாம்‌. “இவரை ரொம்பவும்‌ 
ஆசிரயிக்கப்பட்ட பிராம்மணர்கள்‌ ஒருவிதத்திலும்‌ திருந்தக்‌ 
காணோமே! இதே நிலையில்‌ நமக்கு உபதேசம்‌ பண்ண 
வந்துவிட்டாரே!”” என்று தோன்றலாம்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ 
எனக்கு எல்லாரும்‌ ஒன்றுதான்‌. பார்க்கப்போனால்‌, பரம 
சிரேயஸ்கரமான வேதத்தை விட்டுவிட்ட பிராம்மணனிடம்‌ 
தான்‌ எனக்கு அதிருப்தி ஜாஸ்தி. இருந்தாலும்‌, லோக 
அபிப்பிராயப்படி பிராம்மணர்கள்‌ ஏதோ எனக்கு விசேஷமா 
கக்‌ கட்டுப்பட்டிருப்பதாக ஏற்பட்டிருப்பதால்‌, அவர்களிடம்‌, 
“வேத ரக்ஷ்ணத்தை மறுபடி முழு மூச்சோடு ஆரம்பியுங்கள்‌' 
என்று ஓயாமல்‌ ஒழியாமல்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. 
இதில்‌ கொஞ்சத்தில்‌ கொஞ்சமாவது பிராம்மணர்களான 
நீங்கள்‌ நடைமுறைக்குக்‌ கொண்டு வந்தால்தான்‌, மற்றவர்க 
ளிடம்‌ அவரவருக்கான தர்மங்களைச்‌ சொல்வதற்கு எனக்கு 
வாய்‌ இருக்கும்‌. நல்லவைகளைத்‌ தெரிந்து கொண்டு செய்வ 
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தற்கு ஆசையாக இருக்கிற மற்ற சமூகத்தார்களுக்கு நான்‌ 
எனக்குத்‌ தெரிந்த தர்மங்களைச்‌ சொல்வதற்கு பிராம்மணர்‌ 
கள்தான்‌ சகாயம்‌ செய்ய வேண்டும்‌-கூடியமட்டும்‌ நான்‌ 
சொல்கிற வேத ரக்ஷணம்‌-கர்மாநுஷ்டனம்‌ இவற்றை 
அநுசரிப்பதால்‌. 

சகல ஜனங்களும்‌-ஜீவ ஜந்துக்கள்‌ அத்தனையும்‌ க்ஷேம 
மாக இருக்க வேண்டும்‌. பரஸ்பர சகாயத்துக்காகவே ஜனங்‌ 
கள்‌ அவரவருக்கு ஏற்பட்ட தர்மங்களை உயர்வு தாழ்வு 
எண்ணமேயில்லாமல்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. எல்லோருக்கும்‌ 
தனதான்ய ஸம்ருத்தி, ஆத்ம க்ஷேமம்‌ இடைப்பதற்காகச்‌ 
சிலரிடம்‌ வேதசப்தம்‌ இருந்தேயாக வேண்டும்‌. மற்ற 
தொழில்கள்‌ பாரம்பரியமாக வருவதில்‌ நன்மையிருப்பதா 
கவே வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. ஆனால்‌ இந்த வேதரக்ஷ்ணம்‌ 
என்று தனி ஜீவிய காலத்‌ தொழில்‌ ஒன்று எதற்காக இருக்க | 
வேண்டும்‌?! என்ற கேள்வியை ஆரம்பத்தில்‌ எழுப்பினேன்‌. | 
இப்போது, முடிக்றெபோது, மற்ற எந்தத்‌ தொழில்‌ இருந்தாலும்‌ . 
இல்லாவிட்டாலும்‌, அவை ஒன்றுக்கொன்று கலந்தாலும்‌ 
கலக்காவிட்டாலும்‌, வேதரக்ஷணம்‌ என்பதுதான்‌ நிச்சயமாக 
ஒரு தனித்‌ தொழிலாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
ஏற்பட்டிருக்கிறது. 


என்‌ காரியம்‌ 


நான்‌ பாட்டில்‌ எங்கேயாவது கிராமத்தில்‌ ஏகாந்தமாக 
இருந்து கொண்டு, பூஜையைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு, தியானம்‌ 
செய்துகொண்டு நிம்மதியாக இருக்கலாம்‌. மடம்‌ நடப்‌ 
பதற்கு இப்போது நீங்கள்‌ பட்டணத்தில்‌ தருகிற மாதிரி 
இவ்வளவு பணம்‌ வேண்டுமென்பதேயில்லை. மடங்களுக் 
குப்‌ பணபலம்‌, ஆள்பலம்‌ எல்லாமே ரொம்பக்‌ குறைச்சலாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்றுதான்‌ என்‌ அபிப்பிராயம்‌. பரிவாரம்‌, 
சிப்பந்திப்‌ பட்டாளங்கள்‌ நிறைய வேண்டியதில்லை. மடத்‌ 
தில்‌ அதிபதியாக இருக்கப்பட்டவரின்‌ யோக்கியதைதான்‌ 
அதற்குப்‌ பணம்‌, பலம்‌ எல்லாம்‌. 

ஆதலால்‌, நீங்கள்‌ நிறையப்‌ பணம்‌ தருகிறீர்கள்‌ என்பதற்‌ 
காக நான்‌ ஏகாந்தத்தைவிட்டு இங்கே டவுன்களுக்கு வர 
வில்லை. என்னிடத்தில்‌ உங்களுக்கு நிரம்ப அன்பு, பக்தி 


. இருக்கறது. நீங்கள்‌ கூப்பிட்டு நான்‌ சம்மதித்து வந்திருப்‌ 


பதில்‌ உங்களுக்கு . ரொம்பவும்‌ சந்தோஷமாயிருக்கிறது. ஆனா 
லும்‌, நான்‌ வரவேண்டும்‌ என்று நீங்கள்‌ ஆசைப்பட்டது, 
அந்த ஆசை நிறைவேறியதில்‌ சந்தோஷப்படுவது இரண்டும்‌ 
உங்கள்‌ காரியம்‌. பட்டணங்களுக்கு நான்‌ வந்திருப்பதில்‌ என்‌ 
காரியம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. அது என்ன? 

என்னவென்றால்‌, பிராம்மணர்கள்‌ வேதத்தை விடக்‌ 
கூடாது என்று சொல்லி, தொடர்ந்து வேதரக்ஷணத்துக்கு ஏதா 
வது ஏற்பாடு செய்யுமாறு பண்ணவேண்டும்‌ என்றுதான்‌ 
வந்திருக்கிறேன்‌. நம்முடைய மதத்தின்‌ சகல சித்தாந்தங்‌ 
களுக்கும்‌, வாழ்க்கை முறைக்கும்‌ மூலமாக, வேராக இருக்கிற 
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வேதம்‌ இந்தத்‌ தலைமுறையோடு நசித்துவிடாமலிருப்‌ 
பதற்கான ஏற்பாடுகளை நீங்கள்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று 
அழுத்தங்‌ கொடுத்துச்‌ சொல்லத்தான்‌ வந்தேன்‌. 


அநாதியான வேத தத்துவம்‌ அதன்‌ மூல ரூபத்திலேயே 
என்றென்றும்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. இந்த 
ஜோதியை, தீவர்த்தியை, தூக்கிப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற 
மசால்ஜி (சேவகன்‌) யாகப்‌ பிராமணன்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
இப்போதுள்ள சமஸ்தப்‌ பிரஜைகளுக்கும்‌ எதிர்கால வாரிசுக 
ளுக்கும்‌ (poster) இவன்‌ செய்தே தீரவேண்டிய கடமை 
இது. 


மற்றவர்களை அதட்டிக்‌ கொண்டு, 'தனக்கு உயர்த்தி 
கொண்டாடுவதற்காக ஏற்பட்டதல்ல பிரம்மண்யம்‌. சமூகத்‌ 
தின்‌ மசால்ஜி (௦600) வேத விளக்கைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 


| i, வழிகாட்டுவதற்காகத்தான்‌ அது இருக்றெது. “விளக்கை 
| | அணைத்து லோகம்‌ முழுவதையும்‌, நம்மோடு மட்டுமல்லா 
ப மல்‌ எதிர்காலம்‌ முழுவதற்கும்‌ இருட்டாக்கி விடாதீர்கள்‌! 
AES 


என்று பிராம்மண சமூகத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ கொள்வதற்காகத்‌ 
தான்‌ நான்‌ நகரங்களுக்கு வந்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. 
பட்டணங்களில்தான்‌ இப்படி ஆயிரக்கணக்கில்‌ ஜனங்‌ 
கள்‌ வருகிறீர்கள்‌. அதனால்‌, நான்‌ எங்கேயோ உட்கார்ந்து 
கொண்டு, யாரோ ஒரு சிலரிடம்‌ சொல்லி, அவர்கள்‌ மற்றவர்‌ - 
களிடம்‌ சொல்லுவது என்று சுற்றி வளைக்காமல்‌, நேராக 
நானே நிறைய ஜனங்களுக்குத்‌ தெரிவித்துவிட முடிகிறது. 


இருக்கறது. சிரமப்படுகிறேன்‌; உங்களை 
லவன்‌ 


என்றே எத்தனையோ 


I பண்மல்‌ மம்ம மம்ம 
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கஷ்டங்களுக்கு நடுவே வருகிறீர்கள்‌. உங்கள்‌ தப்பைச்‌ 
சொல்லி மனஸைக்‌ கஷ்டப்படுத்தாமல்‌ கச்சேரி செய்து 
விட்டுப்‌ போய்விடலாம்‌ என்றால்‌ அதற்கு மனசு இடம்‌ 
தரமாட்டேன்‌ என்கிறது. உங்கள்‌ பணத்தை எல்லாம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொண்டு உங்களுக்கும்‌ ஊருக்கும்‌ உலகத்துக்கும்‌ எது நல்லது 
என்று எனக்குத்‌ தோன்றுகிறதோ அதைச்‌ சொல்லாமல்‌ 
போய்விட்டால்‌ பிரயோஜனமே இல்லை என்று படுகிறது. 
அதனால்தான்‌ 'வேதத்தை ரக்ஷியுங்கள்‌. பிராசீன தர்மங்களை 
அநுஷ்டியுங்கள்‌' என்று திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ சொல்கிறேன்‌. 
உங்களை அப்படிச்‌ செய்யும்படி. பண்ணுகிற சக்தி எனக்கு 
இருக்கிறதோ இல்லையோ. செய்யுங்கள்‌, செய்யுங்கள்‌” 
என்று உங்கள்‌ காதில்‌ போடவாவது என்னால்‌ முடிகிற 
மட்டும்‌, இப்படிக்‌ காதில்‌ போட்டுக்‌ கொண்டிருக்கலாமே 
என்றுதான்‌ வந்திருக்கிறேன்‌. 


எனக்குக்‌ கனகாபிஷேகம்‌, பீடாரோஹண உத்ஸவம்‌ 
எல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ விமரிசையாகப்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. 
மிகுந்த அன்பினால்‌ பண்ணிப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. இதற்காகக்‌ 
கமிட்டி போடுகிறார்கள்‌. வசுலிக்கிறார்கள்‌. ராப்பகல்‌ 
உழைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கனகாபிஷேகம்‌ மடத்துக்கு 
இனிமேல்‌ வருகிற ஆசார்யார்களுக்கு சாசுவதமாக நடப்பது 
எப்படி? வேதம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ மடம்‌ எதற்கு? மடாதிபதி 
எதற்கு? ஆகவே, இப்போது என்‌ கனகாபிஷேகத்துக்கும்‌, 
பீடாரோஹணத்துக்கும்‌ காட்டுகிற உற்சாகத்தை வேத 
ரக்ஷணத்தில்‌ காட்டி, அதற்காகக்‌ கமிட்டி, திட்டம்‌ 
எல்லாம்‌ வசூல்‌ செய்யுங்கள்‌ என்கிறேன்‌. 

வேத ரக்ஷணத்தை அடுத்த சந்ததிக்கு ஜீவிய கர்மமாக, 
ஆயுட்காலப்‌ பணியாக வைக்க்‌ முடியாவிட்டால்‌ கூடப்போ 
கிறது. எட்டு வயசிலிருந்து ஆரம்பித்து அப்புறம்‌ பத்து 
வருஷங்களுக்குத்‌ இனம்‌ ஒரு மணி இளம்பிள்ளைகளுக்கு 
வேத மந்திரங்களிலும்‌ பிரயோகங்களிலும்‌ வகுப்பு நடத்தப்‌ 
பேட்டைக்குப்‌ பேட்டை கூட்டுறவு அடிப்படையில்‌ ஏற்பாடு 


1 தெஃகு, 78 


ஓல்‌... 
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, பண்ணுங்கள்‌ என்கிறேன்‌. இதுதான்‌ எனக்கு வாஸ்தவமான 
கனகாபிஷேகம்‌, உத்ஸவம்‌ எல்லாம்‌. 


சிரமம்‌ இல்லாமல்‌ எந்தக்‌ காரியமும்‌ இல்லை. நாமாக 
ஒரு காரியத்தை இழுத்துப்‌ போட்டுக்கொண்டால்‌ அதற்காக 
எத்தனை கஷ்டத்தைப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ சடித்துக்‌ கொள்வ 
றோம்‌? ஏதோ ஒரு கண்டத்தில்‌ உள்ள ஏதோ யூனிவர்ஸிடி 
யில்‌ ஏதோ ஒரு படிப்பு பார்த்தால்‌ பெரிய உத்தியோகம்‌, 
பணம்‌ கிடைக்கிறது என்கிறபோது, உடனே “ஸிலபஸ்‌' 
"வரவழைத்து விடுகிறோம்‌-—அங்கே போய்‌ பரீட்சை எழுத 
ஏற்பாடெல்லாம்‌ செய்கிறோம்‌. நமக்கென்றே ஏற்பட்ட 
| தர்மத்தைக்‌ கஷ்டம்‌ இருக்கிறது என்று விட்டுவிட 
லாமா? கஷ்டம்‌ இருந்தும்‌ செய்தால்தான்‌ ஜாஸ்தி 
| பலன, ஜாஸ்தி பெருமை. | 
ர 
$ 


இப்படி உங்களை கஷ்டப்படுத்தத்தான்‌ வந்திருக்க 
றேன்‌. நான்‌ சொன்ன பிரகாரம்‌ செய்வதாக நீங்கள்‌ சொல்லி, | 
அதற்கான ஏற்பாடுகளை முடித்து: வருகிற வரையில்‌, இங்‌ 
கேயே உட்கார்ந்து கஷ்டப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ என்ன 
என்றுகூட நினைக்கிறேன்‌. எங்கேயாவது உட்கார்ந்து | 
கொண்டு யாரையாவது உபத்திரவப்படுத்தத்தானே வேண்‌ 
டும்‌? இங்கேதான்‌ உட்கார்ந்து உபத்திரவம்‌ பண்ணுவோமே 
என்று தோன்றுகிறது. 
பட்டணங்களில்‌ பஜனை, கோயில்‌ திருப்பணி, புராணப்‌ 
பிரவசனங்கள்‌ எல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ விருத்தியாகியிருப்ப 
தைப்‌ பார்க்க சந்தோஷமாகத்தான்‌ இருக்கறது. ஆனாலும்‌ 
இவற்றுக்கெல்லாம்‌ வேர்‌- மூலமான வேதம்‌ 
மட்கப்போக விட்டால்‌, இவை அப்புறம்‌ எத்தனை 
நாளைக்கு ஜீவிக்க யும்‌? வேதத்தை அப்பனிடமிருந்து 
“பெற்று பிள்‌ை வேண்டும்‌ என்றெ பெரிய தர்மநீ 
1: - மறந்ததாலேயே இப்படி மதம்‌ 
வேதத்தை விட்டதால்‌ 
கனை கோளாறு 
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ஜாதி அழிவதைப்‌ பற்றி எனக்குக்‌ கவலையில்லை. 
லோக க்ஷேமம்‌ போகிறதே என்றுதான்‌ கவலைப்படுகிறேன்‌. 
வேத ரக்ஷணம்‌ விட்டுப்போனால்‌ இந்தப்‌ பரம்பரையை 
மறுபடி உண்டு பண்ணவே முடியாதே என்றுதான்‌ கவலைப்‌ 
படுகிறேன்‌. 


“லோக க்ஷேமம்‌” என்று சொன்னது வேத சப்தத்தாலும்‌, 
யக்ஞாதி கர்மாக்களாலும்‌ ஏற்படுகிற நன்மையை மட்டு 
மல்ல. வேதாந்தத்தைப்‌ பார்த்தால்தான்‌ சகல தேசங்களில்‌ 
உள்ளவர்களுக்குமே பொதுப்படையான மகோன்னதத்‌ தத்‌ 
வங்கள்‌ கிடைக்கின்றன. இந்தத்‌ தத்வங்களால்‌ எல்லா தேசத்‌ 
தாரும்‌ ஆத்மாபிவிருத்தி அடைகிறார்கள்‌. வேதாந்தத்தைப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று இதர தேசத்தவர்களுக்கு எப்படி 
நாட்டம்‌ வந்தது? அவர்கள்‌ இங்கே வந்தபோது வேத 
ரக்ஷ்ணமே ஜீவியப்‌ பணி என்று ஒரு கூட்டம்‌ இருந்ததால்‌ 
தான்‌. '“இதென்ன, இப்படி ஆயுள்‌ முழுவதையும்‌ அர்ப்பணிக்‌ 
கும்படியான புஸ்தகம்‌!” என்று அவர்களுக்கு ஒரு ஆர்வம்‌ 
பிறந்தது. அதை ஆராய்ச்சி செய்தார்கள்‌. பல விஷயங்களைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டார்கள்‌. குறிப்பாக உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
உள்ள பண்பாடுகளில்‌ (பே(பா6) இருக்கிற ஒற்றுமைகளை 
இந்த ஆராய்ச்சியால்‌ தெரிந்து கொண்டார்கள்‌. லோகத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ உபயோகம்‌ என்பது மட்டுமில்லாமல்‌, லோகம்‌ 
முழுக்கவே வேதகல்ச்சர்தான்‌ ஆதியில்‌ இருந்தது என்பது என்‌ 
அபிப்பிராயம்‌. நன்றாக ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ மற்றவர்களும்‌ 
இந்த அபிப்பிராயத்துக்கு வரலாம்‌. எல்லாருக்கும்‌ பொது 
வாக ஒன்று இருப்பதாக அறிவதிலேயே சர்வதேச செளஜன்யம்‌ 
ஸர்வ மத சமரஸ பாவனை எல்லாம்‌ வந்துவிடுகிறது. 
அது தவிர, இதன்‌ தத்வங்களால்‌ எந்த மதஸ்தரும்‌ தங்களை 
உயர்த்திக்‌ கொள்ளவும்‌ முடிகிறது. வேதத்துக்காக என்றே 
சகலத்தையும்‌ தியாகம்‌ செய்கிற ஒரு கூட்டம்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ 
இல்லா விட்டால்‌, மற்றவர்களுக்கு அதில்‌ எப்படிப்‌ பிடிப்பு 
ஏற்படும்‌? உதவாத விஷயம்‌ என்று நாமே ஒன்றை விட்டு 
விட்டால்‌, மற்றவர்களுக்கு அதன்‌ தாத்பரியங்களை அறிவ 
தில்‌ எப்படி ஈடுபாடு உண்டாகும்‌? அதாவது, நம்‌ அசிரத்தை 
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யால்‌ வேதத்திலிருந்து பிறர்‌ பெறக்‌ கூடிய பிரயோ 


ஜனத்தை 
அவர்களும்‌ பெறமுடியாமல்‌ தடுத்தவர்களாகிறோம்‌, நம்‌ 
தேசத்தின்‌ சகல ஜாதியாரை உத்தேசித்து மட்டுமின்றி, 


எல்லாத்‌ தேச மக்களையும்‌ உத்தேசித்து வேத பரம்‌ பரையைத்‌ 
தொடர்ந்து இருக்கப்‌ பண்ண வேண்டியது இப்போதைய 
தலைமுறையின்‌ பெரிய பொறுப்பு. இதைச்‌ செய்யாமல்‌ 
எளக்குக்‌ கனகாபிஷேகம்‌ செய்து பிரேயாஜனம்‌ இல்லை. 


பின்‌ ஏன்‌, கனகாபிஷேகத்துக்கு ஒப்புக்‌ கொண்டேன்‌ 
என்றால்‌, அப்படி ஒப்புக்‌ கொண்டால்தான்‌ இப்படி உத்ஸ 
வக்‌ கூட்டமாக நீங்கள்‌ கூடுகிறீர்கள்‌. நான்‌ சொல்ல வேண்டிய 
தைக்‌ கேட்பதற்கு நிறைய ஆள்‌ கடைக்கறீர்கள்‌. கூட்டம்‌ 
சேர்த்து என்‌ காரியத்தை நடத்திக்‌ கொள்வதற்காகத்தான்‌ 
உங்கள்‌ ஆசையைப்‌ பூர்த்தி பண்ணினேன்‌. 


இப்போதிருக்கிற துவேஷம்‌, மனக்கசப்பு, கோபதாபங்‌ 
கள்‌ போக வேண்டுமானால்‌, வேத ரக்ஷணம்‌ என்கிற கடமை 
யைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ அதைச்‌ செய்து, ஸாதுக்களாக, சாந்தர்களாக 
வாழ்ந்து காட்ட வேண்டும்‌. இதன்‌ பலன்‌ மற்றவர்களுக்கு 
உடனே புரியாமல்‌ போகலாம்‌. ஹர்த்தால்‌ வந்து 
கடைகளை மூடினால்‌ உடனே சிரமம்‌ தெரிகிற மாதிரி, வேத 
ரக்ஷணம்‌ நிற்பதனால்‌ ஏற்படும்‌ சிரமம்‌ சமூகத்துக்குத்‌ தெரியா 
மல்‌ போகலாம்‌. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ இது நின்று போவ 
தால்‌ ஏற்படுகிற நஷ்டமே பெரிசு. இது நாளாவட்டத்தில்‌ 
புரிந்துவிடும்‌. வேத ரக்ஷணத்துக்காக என்றே சிலர்‌ ஆயுசை 
அர்ப்பணித்து வாழ்வதில்‌ 'பெரிய சமூகப்‌ பிரயோஜனம்‌ 
இருக்கிறது என்று எல்லாரும்‌ காலப்போக்கில்‌ உணர்வார்‌ 
.... கள்‌. கடமையில்‌ பின்வாங்காமலே 'நின்றால, ஒரு நாள்‌ 
(க இப்போது எத்தனைக்கெத்தனை துவேஷம்‌ இருக்கிறதோ, 
4 அ னைக்கு ட அண்டாகத்தான்‌ செய்யும்‌. 


தமிழ்‌ நாட்டில்தான்‌. இங்கே 
க்தி எல்லாமே ரொம்பச்‌ 
'விடேஷ பூரிச: எ என்பார்‌ 


மனத்தார்‌ மட்ட. 
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தான்‌ என்றில்லை; மதாந்தரங்களைச்‌ (அன்னிய மதங்களை) 
சேர்ந்த வேதநாயகம்பிள்ளை, மஸ்தான்‌ சாகிப்‌ போன்றவர்‌ 
கள்கூட தமிழ்நாட்டு மண்ணின்‌ விசேஷத்தால்‌ பரம வேதாந்‌ 
இகளாக இருந்திருக்கிறார்கள்‌. வேத தர்மத்துக்கு ஆதி வீடே 
இதுதான்‌. அந்தத்திலும்‌ கலி முடிவில்‌ வேத ரக்ஷ்ணத்துக்காக 
அவதரிக்கப்‌ போகிற கல்கி திராவிட தேசத்தில்‌ திருநெல்‌ 
வேலிச்‌ மையில்‌ தோன்றப்‌ போகிறார்‌ என்றுதான்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. அங்கேதான்‌ வேத தர்மத்தில்‌ தவறாத பிராம்மணர்‌ 
இருக்கப்‌ போகிறார்‌; அவருக்குப்‌ புத்திரராகக்‌ கல்கி அவதரிக்‌ 
கப்‌ போகிறார்‌ என்று புராணத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
அப்படிப்பட்ட தேசத்தில்‌ வைதிகத்துக்கு விரோதமே இருக்‌ 
கக்‌ கூடாது. இதைச்‌ செய்வதற்கு விசை பிராம்மணர்களிடமே 
தான்‌ இருக்கிறது என்று சொல்லத்தான்‌ பட்டணத்துக்கு 
வந்திருக்கிறேன்‌. 


மநுஷ்யனைத்‌ தன்‌ நிஜமான நிலைக்கு உயர்த்த எத்தனை 
கட்டுப்பாடுகள்‌ வேண்டுமோ அத்தனையும்‌ சொன்னது நம்‌ 
மதம்தான்‌. தனி மனிதனுக்குப்‌ பலவிதக்‌ கட்டுப்பாடுகள்‌; 
சமூகத்துக்கும்‌ பலவிதக்‌ கட்டுப்பாடுகள்‌. கட்டுப்பாடு 
என்றால்‌ கரை போடுவது என்று அர்த்தம்‌. கரையில்லாமல்‌ ஒரு 
ஏரி இருக்க முடியுமோ! கட்டுப்படுத்தக்‌ கூடாது என்று 
அப்படியே கரையை உடைத்துவிட்டால்‌ ஜலம்‌ முழுதும்‌ 
பாழாகி ஊரும்‌ பாழாக வேண்டியதுதான்‌. ரொம்பவும்‌ 
விசித்திரமாக இருப்பது என்னவென்றால்‌, மிக அதிகமான 
கட்டுப்பாடுகள்‌ உள்ள நம்‌ மதத்தில்தான்‌ இப்போது 
அடியோடு ஒரு கட்டுப்பாடும்‌ இல்லாமல்‌ ஆதிவிட்டிருக்றெது! 

இதில்‌ சமூகத்துக்கு வழிகாட்டியாக இருக்க வேண்டிய 
பிராம்மணர்களைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ கட்டிப்‌ போடலாம்‌ 
என்றுதான்‌ ஊர்‌ ஊராகச்‌ சுற்றி, ஓயாமல்‌ உபந்நியாசம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌. பிராம்மணர்கள்‌ அப்படி நினைக்கிறார்‌ 
களோ இல்லையோ, நான்தான்‌ அப்படி நினைக்கிறேனோ 
இல்லையோ-- அவர்கள்‌ எனக்கு மற்றவர்களைவிடக்‌ கட்டுப்‌ 


பட்டு நடக்க வேண்டியவர்கள்‌ என்று பொதுவில்‌ பரவலாக 
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அபிப்பிராயம்‌ இருக்கிறது. எனவே முதலில்‌ இவர்களை 
இவர்களுடைய தர்மத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ கட்டுப்பட்டிருக்கச்‌ 
செய்தாலே, அப்புறம்‌ மற்ற ஜனங்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ ' 
அவரவர்களுக்குச்‌ சொல்ல வேண்டியதை நான்‌ உபதேசிப்‌ 
பதற்கு எனக்கு ஒரு சக்தி உண்டாகும்‌. ஆகவே என்‌ 
வார்த்தைக்குப்‌ பிராம்மணர்கள்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ 
கட்டுப்பட்டு, இதர சமூகத்துக்கெல்லாம்‌ நான்‌ செய்யக்‌ 
கூடியதைச்‌ செய்வதற்கு சகாயம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


சுருக்கமாக என்ன செய்யச்‌ சொல்கிறேன்‌? ஆசார்யாள்‌ 
சரீரத்தை விடுவதற்குமுன்‌ சாரமாக உபதேசம்‌ செய்த ஐந்து 
சுலோகங்களில்‌, எடுத்த எடுப்பில்‌ என்ன சொன்னாரோ 
அதையேதான்‌ சொல்கிறேன்‌: வேதோ நித்யம்‌ அதீயதாம்‌. 
இதையே மொழி பெயர்த்த மாதிரி அவ்வையாரும்‌ உபதே 
சத்தை ஆரம்பிக்கும்போதே ஓதாமல்‌ ஒரு நாளும்‌ இருக்க 
வேண்டாம்‌ என்கிறாள்‌. 'தினமும்‌ வேதத்தை அத்யயனம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌” என்று ஆசாரியாள்‌, “பாஸிடி'வ்வில்‌ 
சொன்னதையே அவ்வை “நெகடிவ்‌ ஆக “ஓரு தினம்கூட 
அத்யயனம்‌ பண்ணாமல்‌ இருக்க வேண்டாம்‌” என்றாள்‌. 
'ஒதுதல்‌' என்று வெறுமே சொன்னாலே “வேதம்‌ ஓதுதல்‌” 
அதாவது "அத்யயனம்‌ என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. எழுதாமல்‌ படிக்‌ 
காமல்‌ வாயாலேயே ஓதவேண்டியது வேதம்‌ என்பதால்‌ 
இப்படிப்‌ பெயர்‌ வந்தது. வேதத்துக்கு “ஒத்து? என்றே பெயர்‌. 
திருக்குறளிலும்‌ இப்படி வருறெது. வேதங்கள்‌ ஈசுவரனைப்‌ 

5 பூஜைசெய்தவேதபுரிஎன்‌கிறஸ்தலத்துக்குத்‌'இருவோத்தூர்‌- 
'இரு ஒத்து ஊர்‌: என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. பிரம்ம 
சிருஷ்டியிலிருந்து நம்‌ வரைக்கும்‌ வந்துள்ள இந்த ஓதும்‌ 
பணி சாசுவதமாக நடக்க வேண்டும்‌ என்று உங்கள்‌ எல்லோரு 
டைய காதிலும்‌ போடத்தான்‌, இப்படிப்‌ பட்டணம்‌ பட்டண 
...... மாகத்‌ இரிந்து கொண்டு, உங்களுக்கெல்லாம்‌ செலவு 

வைத்து, சிரமங்களைத்‌ தந்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. 

்‌ தனை ஆயிரம்‌ பேர்‌ கூடுகிற இடத்தில்‌ சொன்னால்‌ 
அ தள்ளாவது அது இறங்கிக்‌ 
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பட்டண வாழ்க்கைக்கு வந்த பின்தான்‌ தர்மவிருத்தமாக 
(முரணாக)ப்‌ போகவேண்டிய நிர்ப்பந்தம்‌ வந்தது. இங்கே 
தான்‌ நவநாகரிகத்தின்‌ ஆட்டம்‌ அதிகம்‌. ஆகையால்‌ இனி 
மேல்‌ பட்டணங்களுக்குப்‌ போவதில்லை என்று நடுவாந்தரத்‌ 
இல்‌ நான்‌ ஒரு தீர்மானம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு கிராமங்களி 
லேயே இருந்து வந்தேன்‌. ஆனால்‌ பட்டணத்துக்காரர்கள்‌ 
“வரவேண்டும்‌, வரவேண்டும்‌” என்று ரொம்பவும்‌ பிரீதி 
யோடு வற்புறுத்தினார்கள்‌. அப்போது அவர்களிடம்‌, நம்‌ 
முடைய பழைய வழிக்கு நீங்கள்‌ கொஞ்சமாவது திரும்பினால்‌ 
தான்‌ வருவேன்‌. உடனே, அத்யயனத்துக்குத்‌ இரும்பா விட்‌ 
டாலும்‌ பரவாயில்லை. அதற்காக ஏற்பட்ட வெளி அடையா 
ளங்களையாவது வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. வேதத்தைத்‌ தூக்‌ 
இப்‌ பிடிக்கவேண்டிய தீவட்டிக்காரன்‌ என்றால்‌ அதற்குச்‌ சில 
அடையாளம்‌ சொல்லியிருக்கிறது. பியூன்‌ என்றால்‌ ஒரு 
டவாலி, யூனிஃபாரம்‌ இருக்கிறதோ இல்லையோ? அப்படித்‌ 
தான்‌ இவனுக்கும்‌ சிகை (குடுமி), பஞ்சகச்சம்‌ இவைகளை 
அடையாளமாகச்‌ சொல்லியிருக்றெது. இவையெல்லாம்‌ 
நான்‌ உசத்தி! என்று காட்டுகிற €பறஸரூ-க்கு] அடையாளம்‌ 
($௦!) இல்லை. நான்‌ சமஸ்த ஜனசமூகத்துக்கும்‌ 
சேவகன்‌; வேதத்தின்‌ சேவகன்‌ என்று தெரிவிக்கவே அவை 
இருக்கின்றன. இந்த அடையாளங்களை நீங்கள்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டால்தான்‌ “நான்‌ பட்டணத்துக்கு வருவேன்‌: என்று 
நான்‌ “ரொக்கி செய்து வந்தேன்‌. 


நான்‌ இராக்கி செய்தது பலிக்கவில்லை. நடை உடை 
பாவனைகளை மாற்றிக்‌ கொள்ள இஷ்டம்‌ இல்லையோ? 
அல்லது துணிச்சல்‌ இல்லையோ? ஆனால்‌ என்னை வருந்தி 
வருந்திக்‌ கூப்பிடுவதும்‌ நிற்கவில்லை. கடைசியில்‌, “நாம்‌ 
சொன்னதைச்‌ செய்யாவிட்டால்கூட நம்மை இவர்கள்‌ கூப்‌ 
பிடுவது நிற்கவில்லை. அதனால்‌ இன்னமும்‌ நம்மிடம்‌ ஒரு 
பிரியம்‌, அபிமானம்‌, மரியாதை இருக்கிறது என்றுதான்‌ 
அர்த்தம்‌. சரி, இவர்கள்‌ ஆசைக்குத்தான்‌ விட்டுக்‌ கொடுத்து, 
பட்டணத்துக்குப்‌ போகலாமே. அங்கேபோய்‌ இவர்களுக்கு 
நடுவிலேயே உட்கார்ந்து கொண்டு நம்‌ ஆசையைத்‌ திரும்பத்‌ 
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திரும்பச்‌ சொல்லி ஏதாவது துளி பலிக்கிறதா என்று பார்ப்‌ 
போமே! மடம்‌ என்று ஒரு ஸ்தாபனம்‌ (1ஈ5(4ப (௦௩) இருப்பதே 
ஜனங்களின்‌ தோஷங்களுக்கு நிவிருத்தி சொல்லி, அவர்களை 
நல்வழிப்படுத்துவதற்குத்தானே! நமக்குக்‌ குறையாகத்‌ தோன்‌ 
றுவதை, அவர்கள்‌ கேட்டாலும்‌ கேட்காவிட்டாலும்‌ சொல்‌ 
லிக்கொண்டே இருக்க வேண்டியதுதானே நம்‌ கடமை 
என்று முடிவு பண்ணினேன்‌. கிராக்கி பண்ணிக்‌ கொண்டதை 
விட்டுவிட்டு மறுபடி பட்டணத்துக்குப்‌ போக 
ஆரம்பித்தேன்‌. 
ஜனங்கள்‌ ரொம்ப சந்தோஷத்துடன்‌ எனக்கு உபசாரம்‌ 
பண்ணி, பேட்டைக்குப்‌ பேட்டை கொட்டகை, வீதி பவனி 
எல்லாம்‌ செய்கிறபோது, அவர்கள்‌ மனசைப்‌ புண்படுத்துகிற 
மாதிரி தோஷங்களைச்‌ சொல்லலாமா? அவரவருக்கும்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ எத்தனையோ சிரமங்கள்‌, இப்போது லோகம்‌ 
முழுக்க இருக்கிற தத்தளிப்பில்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ உள்ள 
கஷ்டங்களுக்கு எல்லையே இல்லை. இதன்‌ நடுவே கொஞ்‌ 
சம்‌ கஷ்டத்தை மறந்திருக்கலாம்‌ என்று இங்கே வருகிறார்‌ 
கள்‌. அவர்களிடம்‌ இது தப்பு, அது தப்பு என்று சொல்லி 
மனஸைப்‌ புண்படுத்தலாமா? அல்லது ஏதோ வந்தவர்க 
ளெல்லாம்‌ சந்தோஷப்படுகிற மாதிரியே (பேச்சுக்‌) கச்சேரி 
செய்துவிட்டுப்‌ போய்விடலாமா? 


அவர்கள்‌ வாழ்க்கைக்கு, சமூக க்ஷேமத்துக்கு நல்லதாக 
எதையும்‌ சொல்லாமல்‌, தாற்காலிக சந்தோஷமாகக்‌ கச்சேரி 
செய்வதென்றால்‌ அதற்கென்றே சங்தேக்காரர்கள்‌ இருக்கிறார்‌ 
டு ஆகையால்‌ என்னைக்‌ கச்சேரிக்கு கூப்பிட வேண்டாம்‌. 
நான பணத்துக்குக்‌ கச்சேரி செய்கிறேன்‌ என்றால்‌, அப்போ 
தைக்கு சந்தோஷப்படுத்‌இவிட்டுத்தான்‌ போக வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ பணம்‌. வாங்க நான்‌ வரவில்லை. மடத்துக்கு 
இ: 1 - தேவையில்லை, அதிகமாகப்‌ பணம்‌ 


க்க; 


ந ட்ட ஆனித்‌! 
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வ ல ரு னன்‌ ட ரரி க 
மடத்தை நடத்திவிடலாம்‌. ஆனால்‌ ஜனசமூகம்‌ முழுவதற்‌ 


கும்‌ நல்லதை எடுத்துச்சொல்லப்‌ பிரயத்தனம்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌. மடத்தின்‌ குறிக்கோள்‌ (0பா0௦56) இதுதானே! 


இப்படியெல்லாம்‌ யோசித்துக்‌ கடைசியில்‌, ' கேட்பவர்‌ 
கள்‌ காரியத்தில்‌ செய்தாலும்‌ சரி, செய்யாவிட்டாலும்‌ சரி, 
அது அவர்கள்‌ விஷயம்‌. அவர்களுக்குப்‌ பிடித்தாலும்‌ சரி, 
பிடிக்காவிட்டாலும்‌ சரி-நம்‌ கடமை, “அப்பா, இது இதுகள்‌ 
ஆத்ம சிரேயஸ-க்கும்‌ லோக க்ஷமத்துக்கும்‌ நல்லது. நீ 
இவற்றைச்‌ செய்ய உன்னாலான பிரயத்தனங்களைப்பண்‌ . 
ணிப்‌ பாரப்பா” என்று சொல்வதுதான்‌; இவ்விஷயத்தைத்‌ 
இரும்பத்‌ திரும்பக்‌ காதில்‌ போடுவதுதான்‌ நம்‌ “ட்யூட்டி 
(கடமை)” “என்ற முடிவுக்கு வந்தேன்‌. இப்படி வெறும்‌ வாய்‌ 
வார்த்தையாகச்‌ சொல்வதற்குமேல்‌ நான்‌ ஒன்றும்‌ தண்டித்து, 
சிக்ஷை பண்ண முடியாது. எல்லாம்‌ ஒன்றாகிவிட வேண்டும்‌ 
என்றெ கட்சிகளில்கூட ஒழுக்கக்‌ குறைவுக்கு நடவடிக்கை 
(discipilinary action) என்று எடுத்து, சிலரைத்‌ தீண்டாதார்‌ 
மாதிரி வெளியே தள்ளி விடுகிறார்களே (pel), அம்மாதிரி 


, பிரஷ்டம்‌ (excommunicate) பண்ண எனக்கு அதிகாரமில்லை. 


அத்தனை அதிகாரம்‌ 'ரைட்‌' நான்‌ கேட்க்வும்‌ இல்லை. காதில்‌ 
போடுவதுதான்‌ என்னால்‌ முடிந்தது. நான்‌ கேட்கிற “ரைட்‌' 
அதுதான்‌. என்னால்‌ முடிந்ததைச்‌ செய்யாமலிருக்கக்‌ கூடாது 
என்றே வந்திருக்கிறேன்‌. 


எங்கேயோ யாரோ ஒருத்தர்‌ நான்‌ சொல்வதை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு ஆரம்பித்துவிட்டால்‌ போதும்‌. அதுவே துளித்துளி 
யாக வளர்ந்துவிடும்‌. கொஞ்சம்கூட நியாயமில்லாத இயக்‌ 
கங்களெல்லாம்‌ பத்துபேர்‌ கூப்பாட்டில்‌ ஆரம்பித்து மகா 
பெரிசாக வளர்ந்துவிடவில்லையா? நல்லதற்கு இப்படிப்‌ 
பத்துப்பேர்‌ சேர்ந்தால்‌ போதும்‌. 

அப்படிப்பட்டவர்கள்‌ இடைப்பார்கள்‌ என்று நம்பிக்‌ 
கொண்டுதான்‌ நானும்‌ விடாமல்‌ சொல்கிறேன்‌. உங்களிட 
மெல்லாம்‌ நான்‌ ரொம்பவும்‌ அதிருப்திப்படுவதாக நினைத்‌ 
துத்‌ துக்கப்பட வேண்டாம்‌. நவீன வாழ்க்கை முறையின்‌ 
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சிக்கல்‌, கோளாறு எனக்குத்‌ தெரியாமலில்லை. அதிலே 
மாட்டிக்‌ கொண்டால்‌, விடுபடுவதில்‌ உள்ள சிரமம்‌ தெரி 
கிறது. இத்தனைக்கும்‌ நடுவில்‌ அங்கங்கே கும்பாபிஷேகம்‌, 
பஜனை, பிரவசனம்‌ என்று நீங்கள்‌ நிறைய ஏற்பாடு செய்வ 
தைப்‌ பார்த்தால்‌--இவை நாளுக்கு நாள்‌ அதிகமாகிக்‌ கொண் 
டிருப்பதைப்‌ பார்த்தால்‌ சந்தோஷமாகவே இருக்கிறது. 
இவற்றைப்‌ பார்த்தே, இவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ எது ஜீவாதார 
மோ, உயிர்‌ நிலையோ அந்த வேதரக்ஷ்ண தர்மத்தை 
எடுத்துச்‌ சொல்லலாம்‌ என்று எனக்கே ஒரு நம்பிக்கை, 
தெம்பு வந்திருப்பதால்தான்‌ இதையெல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌. 
சாஸ்திர விரோதமான தப்புகளுக்கு இப்போது நிறைய 
இடமிருந்தாலும்‌, வருங்காலம்‌ என்ன ஆகுமோ என்ற விசா 
ரத்துக்கு நிறைய இடம்‌ இருந்தாலும்‌, க்ஷேமத்துக்கான அறி 
| குறிகளையும்‌ அங்கங்கே பார்க்கிறேன்‌, “எல்லாம்‌ போய்விட்‌ 
| டது; பாக்கியிருப்பதும்‌ போய்விடும்‌” என்று அழாமல்‌, 
வளர்ந்து வருகிற இந்த நல்ல அம்சங்களை மேலும்‌ விருத்தி 
செய்து, வளர்க்க வேண்டியதையும்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லி வருவது 
தான்‌ முறை; அப்படிச்‌ செய்தால்‌ தப்பு வழியில்‌ போகிறவர்‌ 
களுக்கும்‌ நாளடைவில்‌ க்ஷே வழியில்‌ புத்தி வரும்‌. 


இந்த நம்பிக்கையோடு பழைய வழிமுறைகளைக்‌ 
காதில்‌ போடுதிறேன்‌. “பழையது” என்பதற்காகவே அதுதான்‌ 

்‌ உயர்த்தி என்று சொல்லவேயில்லை. ஆனால்‌ “பழையது” 
என்பதாலேயே அது உதவாதது என்று ஒதுக்கிவிடவும்‌ 
கூடாது. புதிசு, பழசு என்பதால்‌ ஒன்று வேண்டும்‌, வேண்‌ 
டாம்‌ என்பதேயில்லை. அதன்‌ பிரயோஜனம்‌ என்ன என்‌ 
பதைப்‌ பரீட்சித்துப்‌ பார்த்தே எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 

- அல்லது. தள்ள வேண்டும்‌. அல்லது இருக்கிற புதிசையும்‌ 
- எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. தப்பாக இருக்கிற பழசைத்‌ தள்ளு 
வோம்‌. அப்படியே புதிதில்‌ இருக்ற கெட்டதுகளைத்‌ 
வோம்‌. பழசில்‌ இருக்கும்‌. நல்லதுகளை எடுத்துக்‌ 


திட ஸ்ட 
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ஆசையாகக்‌ கூப்பிட்டு எனக்கு உபசாரம்‌ செய்கிற 
உங்களிடம்‌, முதலில்‌ உங்களுடைய புது வழிகளில்‌ இத்தனை 
கெடுதல்‌ இருக்கிறது என்று சொல்ல எனக்கே மனசு வரவில்‌ 
லைதான்‌. மற்ற விஷயங்களைப்‌ பற்றி உபந்நியாசம்‌ செய்‌ 
தேன்‌. பக்தி, ஞானம்‌, கலாசாரம்‌, ஊர்க்‌ கதை எல்லாம்‌ 
சொன்னேன்‌. அதெல்லாம்‌ நல்ல விஷயங்கள்தான்‌. ஆனா 
லும்‌ அவை எல்லாம்‌ கிளை, பூ, பழம்‌ மாதிரி என்றால்‌, 
அவற்றுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாக ஒரு வேர்‌ இருக்கிறது--அது 
வேதம்தான்‌. வேரான வேதரக்ஷணம்‌ இல்லாமல்‌ வேறு 
எதுவுமே இல்லை. இதை விட்டுவிட்டு மற்றதைச்‌ சொல்லிப்‌ 
பயனில்லை. இந்த மூல கைங்கரியத்தைச்‌ சொல்வதென்‌ 
றால்‌, குலறகளைச்‌ சொல்லத்தான்‌ வேண்டும்‌. மற்ற விஷயங்‌ 
களைப்‌ பேசிக்‌ கொஞ்ச நாளைக்‌ கழித்தபின்‌, இத்தனை நாள்‌ 
உங்களில்‌ ஒருத்தனாகப்‌ பழகிவிட்டதால்‌, எனக்கே உங்களி 
டம்‌ சிநேகிதம்‌, ஸ்வாதீனம்‌ வந்துவிட்டது. குறையைச்‌ 
சொல்ல முன்போலத்‌ தயங்க வேண்டாம்‌ என்று வேத 
விஷயத்துக்கு வந்திருக்கிறேன்‌. 

இந்தக்‌ காரியத்துக்குத்தானே நான்‌ வந்திருப்பதே! என்‌ 
காரியத்தை எடுத்த எடுப்பில்‌ சொல்லலாமா? என்னை 
உபசரித்து சந்தோஷப்படுகிற உங்கள்‌ காரியத்தை நீங்கள்‌ 
முடித்துக்‌ கொண்டுவிட்ட பிறகு, இனிமேல்‌ என்‌ காரியத்‌ 
தைச்‌ சொல்லலாம்‌ என்று சொல்கிறேன்‌. வேத ரக்ஷ்ணம்தான்‌ 
அந்தக்‌ காரியம்‌. 

இதற்காக, இத்தனை நாள்‌ உங்களை இத்தனை சிரமப்‌ 
படுத்த, இத்தனை பணச்செலவு வைத்தது போதாது என்று 
விநோபா மாதிரி நானும்‌ ஒரு “ஸம்பத்தி தானம்‌!” கேட்கி 
றேன்‌. அவரவரும்‌ அத்யயனம்‌ செய்து, தங்கள்‌ பிள்ளைகளுக் 
கும்‌ செய்விக்க வேண்டும்‌ என்பது ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
இது அவசியம்‌ செய்ய வேண்டியதுதான்‌. அதைவிட அவசிய 
மாக முதலில்‌ செய்ய வேண்டிய காரியம்‌ ஒன்று உண்டு; 
அதாவது, இப்போதும்‌ மூச்சைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு நடந்து 
வருகிற வேத பாடசாலைகள்‌ மூடிப்போகாமல்‌ அவற்றைத்‌ 
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தொடர்ந்து நடைபெறப்‌ பண்ண வேண்டும்‌. இதற்காக 
வித்யார்த்திகள்‌ (மாணவர்கள்‌) அத்யாபகர்கள்‌ (ஆசிரியர்கள்‌) 
இருவருக்கும்‌ நிதி உதவி செய்ய வேண்டும்‌. இன்னும்‌ பல்‌ 
பாடசாலைகளை வைத்து வேத மூலத்தை சொல்லிக்‌ 
கொடுப்பது, அப்புறம்‌ அதன்‌ அர்த்தத்தை--வேத பாஷ்‌ 
யத்தை சொல்லிக்‌ கொடுப்பது, இவற்றில்‌ பரீட்சை வைப்‌ 
பது ஆதிய காரியங்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. படிக்கிற 
காலத்தில்‌ வித்யார்த்திக்கு ஸ்டைஃபண்ட்‌ (உபகாரச்‌ சம்ப 
ளம்‌) கொடுக்க வேண்டும்‌. பரீட்சையில்‌ பாஸ்‌ பண்ணிய 
வுடன்‌ மார்க்கைப்‌ பொறுத்துக்‌ கணிசமான சம்பாவனை செய்ய 
வேண்டும்‌. இப்படியெல்லாம்‌ செய்தால்தான்‌ வேதம்‌ 
இருக்கும்‌. இதற்கெல்லாம்‌ மூலதனம்‌ வேண்டும்‌. 


இதற்காக சில டிரஸ்ட்கள்‌ இருக்கின்றன. பலர்‌ தனித்‌ 
தனியாக பூதானம்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌. விநோபா மாதிரி 
பூதானம்‌ வாங்கினேன்‌. இப்போது உச்ச வரம்புச்‌ சட்டங்கள்‌ 
வந்துவிட்டன. இனி நில உரிமைகள்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்று 
சொல்வற்கில்லை. அதனால்தான்‌ “ஸம்பத்திதான்‌' கேட்டி 
்‌ றேன்‌. 


x, 


அதாவது ஒவ்வொருவரும்‌ மாஸா மாஸம்‌ தங்கள்‌ ஜன்ம 
நக்ஷத்திரத்தன்று என்னை நினைத்துக்கொண்டு (நான்தானே 
கொடுக்கச்‌ சொல்லிக்‌ கேட்கிறேன்‌!) ஒரு ரூபாயை ஒரு 
உண்டியில்‌ போட்டுவிட வேண்டும்‌. ஒரு வருஷம்‌ ஆனதும்‌ 
இந்த 12 ரூபாயை வேதரக்ஷ்ண நிதிக்கு அனுப்பிவிட வேண்‌ 
டும்‌. இப்படி அனுப்புகிறவர்களுக்கு இங்கே மடத்தில்‌ 
ற பூஜைப்‌ பிரசாதம்‌--விபூது, குங்குமம்‌, மந்திராக்ஷ்தை- 
“மாஸா மாஸம்‌ அவர்கள்‌ ஜன்ம நக்ஷத்திரத்தன்று அனுப்பி 
வைக்கப்படும்‌. வருஷந்தோறும்‌* இந்த தர்மத்தைப்‌ புதுப்பித்‌ 
ல துக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, சந்திரமெளலீசுவரப்‌ பிரசாதமும்‌ 
"நிற்காமல்‌ அகத்தைத்‌ தேடி வந்து கொண்டிருக்கும்‌. 


. இப்போது ஒர்‌ ஆண்டுக்கான 
னுப்ப வேண்டிய முகவரி, Veda 
In Road, Nanganallur, Madras-6 1. 
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எத்தனையோ செலவு செய்கிறீர்கள்‌. வரிகள்‌ (749) 
கொடுக்கிறீர்கள்‌. இது நான்‌ போட்டிருக்கிற டாக்ஸ்‌. மாஸம்‌ 
ஒரு ரூபாய்‌ எனக்காகக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. எல்லோரும்‌ 
அப்படிச்‌ செய்தால்‌ பல துளி பெருவெள்ளம்‌ என்று வேத 
ரக்ஷணத்துக்கும்‌ பெரிய பலம்‌ இடைக்கும்‌. 


அடுத்த ஸந்ததிக்கு எப்படியாவது வேதத்தை ரக்ஷித்துக்‌ 
கொடுத்துவிட வேண்டும்‌ என்ற ஆலோசனைதான்‌ எனக்கு 
எல்லாவற்றையும்விட முக்கியமாக இருக்கிறது. 


வேதம்‌ ஏன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, முதலில்‌ அந்த 
மந்திர சப்தம்‌ அதிலுள்ள யக்ஞாதி கர்மாக்கள்‌ லோகத்தில்‌ 
இருந்துகொண்டிருந்தாலே சகலருக்கும்‌ பெரிய க்ஷேமம்‌. இத 
னால்‌ மழை, தன தானிய சுபிக்ஷம்‌ உண்டாவதோடு ஜனங்‌ 
களின்‌ எண்ணங்களும்‌ உத்தமமானதாக ஆகும்‌. இரண்டாவதாக 
உலகம்‌ முழுவதற்குமான ஒரு மதமாக வைதிகமே இருந்திருக்‌ 
இறது என்பது சகல தேசத்தவருக்கும்‌ தெரிந்து, இதனாலேயே 
ஒரு ஒற்றுமை, சாந்தி ஏற்பட வேண்டுமானால்‌, நம்‌ தேசத்தில்‌ 
வேதத்துக்கு என்றே வாழ்க்கையை அர்ப்பணித்த (06010916) 
ஓரு கூட்டம்‌ இருந்து கொண்டே இருக்க வேண்டும்‌. இப்படி 
யாக இன்றைக்கும்‌ என்றைக்கும்‌ நம்‌ தேசத்துக்கு மட்டுமின்றி 
லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ சுபிக்ஷத்தையும்‌ ஆத்ம சாந்தியையும்‌ 
உண்டாக்குவதற்காகத்தான்‌, வேத ரக்ஷணத்தை அதி முக்கியமா 
கச்‌ சொல்லி வருகிறேன்‌. 


வேதம்‌ படிக்காமல்‌ அடுத்த தலைமுறையில்‌ ஒரு பிராம்‌ 


மணன்கூட இருக்கக்‌ கூடாது. அதட்டி. மற்றவர்களை அதி. 


காரம்‌ செய்வதற்காக பிராம்மணன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று சொல்லவேயில்லை. நம்‌ தேசம்‌ மட்டுமல்லாமல்‌ 
உலகம்‌ முழுவதும்‌ ஒன்றாயிருப்பதற்காக, இவனிடம்‌ 
வந்திருக்கிற ஆதிமூலமான தர்மத்தை இவன்‌ 
காப்பாற்றிக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்றே சொல்கிறேன்‌. 


இங்கே நம்‌ தேசத்தில்‌ இப்படி ஒரு சின்னக்‌ கூட்டம்‌ 


இருந்தால்‌ லோகம்‌ முழுவதும்‌ எப்படி க்ஷேமமடையும்‌ 
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என்றால்‌...பவர்‌ ஹவுஸ்‌ இருக்கிறது. அங்கே நாலு பேர்தான்‌ 
வேலை செய்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ ஊர்‌ முழுக்கப்‌ பிரகாசமாய்‌ 
விடுகிறது. அந்த நாலுபேர்‌ வேலை செய்யாவிட்டால்‌ ஊரே 
இருட்டாகி விடுகிறது. இப்படியே லோக மங்கள தீபமான 
வேதத்தைத்‌ தூக்கிப்‌ பிடிக்க இங்கே கொஞ்சம்பேர்‌ இருந்தால்‌ 
போதுமானது. இதற்கான விதை முதலை எப்படியாவது 
காப்பாற்றித்‌ தந்துவிட வேண்டும்‌ என்கிற காரியத்துக்கே 
வந்திருக்கிறேன்‌. இதற்காகவே எனக்குச்‌ செய்கிற உத்ஸவங்க 
ளுக்கு ஒப்புக்‌ கொண்டேன்‌. இந்த உத்ஸவங்களில்‌ போட்ட 
'ஜயஜய சங்கர, 'ஹரஹர சங்கர' கோஷம்தான்‌ இத்தனை 
பேரை இங்கே என்‌ பேச்சைக்‌ கேட்க இழுத்து வந்திருக்கிறது. 
இப்படி ஒரு கோஷம்‌, ஷேம்‌ இருந்தால்தான்‌ ஆள்‌ சேர்ந்து 
அதன்மூலம்‌ நம்‌ காரியத்தைச்‌ சாதித்துக்‌ கொள்ளப்‌ பார்க்க 
லாம்‌ என்றே ஒப்புக்‌ கொண்டேன்‌. எனக்கு உத்ஸவம்‌ 
நடத்தியவர்கள்‌ நான்‌ சொல்வதைக்‌ கேட்க வேண்டும்‌; 
கேட்பதற்குப்‌ பிரயாசையாவது படவேண்டும்‌. 


சிரமத்தோடு சிரமமாக எனக்காகவும்‌ கொஞ்சம்‌ 
படுங்கள்‌. உங்களுக்காக எத்தனையோ காரியம்‌ செய்து 
கொள்கறீர்கள்‌--ஆபீஸ்‌, பொழுதுபோக்கு இப்படி 
பலவிதமான பிஸினெஸ்‌ பண்ணுகிறீர்கள்‌. எனக்காக 
இந்த வேத ரக்ஷ்ணத்தைப்‌ பண்ணுங்கள்‌. 


எனக்காக, உங்களுக்காக என்று வித்தியாசம்‌ என்ன? 
நான்‌, நீங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌. என்‌ காரியம்‌ உங்கள்‌ 
.... காரியம்தான்‌. வேதத்தை ரக்ஷித்துவிட்டால்‌ அதுதான்‌ 
. எல்லோருக்கும்‌ பரம சிரேயஸைத்‌ தருகிற ஒரே காரியம்‌. 
இதைச்‌ செய்வதால்‌ க்ஷேமம்‌ உங்களுக்கு, பெயர்‌ எனக்கு. 


ர்‌ 


.நாகரிக வியாதிக்கு மருந்து 


இரண்டு கட்சிக்காரர்களின்‌ இழுப்புக்கு நடுவே ஜனங்‌ 
கள்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. சாஸ்திரங்களின்‌ 
வழியிலேயே போகவேண்டும்‌ என்று சொல்கிற நாங்கள்‌ ஒரு 
பக்கம்‌ இழுக்கிறோம்‌; சாஸ்திரங்களை மாற்ற வேண்டும்‌ 
என்றெ 'சீர்திருத்தக்காரர்கள்‌" இன்னொரு பக்கம்‌ இழுக்கிறார்‌ 
கள்‌. நவீனப்‌ படிப்புமுறை காரணமாகச்‌ சிறு பிராயத்திலி 
ருந்தே சீர்திருத்தங்கள்‌ எனப்படும்‌ மாறுதல்களைச்‌ சிலாகித்‌ 
துத்தான்‌ ஜனங்கள்‌ படித்திருக்கிறார்கள்‌. படிப்பு இப்படி 
இருந்தாலும்‌, பழக்கம்‌ அடியோடு போகவில்லை. யுகாந்தர 
மாக வந்துள்ள நமது சாஸ்திர தர்மங்கள்‌ துளித்துளி எல்லார்‌ 
வீட்டிலும்‌ சமூகத்திலும்‌ பழக்கத்தில்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்‌ 
கிறது. அந்தப்‌ பழக்க வாசனை ஒரு பக்கமும்‌, நவீன படிப்பு 
வாசனை எதிர்ப்‌ பக்கமும்‌ ஜனங்களை இழுக்கின்றன. இப்‌ 
போது ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட நாகரிக வாழ்க்கையில்‌ திருப்தி 
இல்லை என்று எல்லாருக்கும்‌ தெரிகிறது. பழைய காலத்தில்‌ 
இருந்த நிம்மதி இன்று இல்லை என்று அனைவருக்கும்‌ சர்வ 
நிச்சயமாகத்‌ தெரிகிறது. இப்போது முன்னைவிட அதிகப்‌ 
பணம்‌ இருப்பதாக பாவனை இருந்தாலும்‌, தரித்திரம்‌ போக 
வில்லை என்று நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. “எல்லாம்‌ சுபிக்ஷ்மாயி 
ருக்கிறது; நம்‌ தேவைக்கு அதிகமாகவே தானியம்‌ விளைந்தி 
ருக்கிறது” என்றெல்லாம்‌ சொல்லப்பட்டாலும்‌, எங்கே பார்த்‌ 
தாலும்‌ இ௫இல்‌ போகவில்லை. முன்னே இருந்த கூரை அல்லது 
ஓட்டுவீடு இப்போது மாடிக்‌ கட்டிடமாகி விட்டது. அப்போ 
தெல்லாம்‌ ஏதோ நாலைந்து பாத்திரங்கள்‌, பனைமட்டைப்‌ 
பெட்டி, சுரைக்குடுக்கைகள்‌ இவை மட்டுமே வீட்டுக்குவீடு 
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ம்‌ Li ச. க ரகக ரக படட, 
இருந்தனவென்றால்‌, இப்போது ஏராளமான பண்டங்கள்‌ 


வந்து நிரம்பிவிட்டன. இவையெல்லாம்‌ நாகரிக வாழ்க்கை 
யில்‌ வந்தவைதான்‌. ஆனாலும்‌ அன்று இருந்த நிம்மதி தி இன்று 
இல்லவே இல்லை என்று தெரிகிறது. 


பழைய ஆசாரப்படி நிம்மதியாக வாழவேண்டும்‌ என்று 
உள்ளுக்குள்ளே நினைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ வெளியிலே நாக 
ரிகத்தையும்‌, சீர்திருத்தப்‌ பெருமையையும்‌ விடுவதற்குத்‌ 
துணிச்சல்‌ இல்லை. இரண்டு வழியிலும்‌ சேராமல்‌ சங்கடப்‌ 
படுகிறார்கள்‌. இந்த இரண்டுகெட்டான்‌ நிலைக்கு ஒரு உதா 
ரணம்‌ சொல்கிறேன்‌; அநேகமாக எல்லா வீடுகளிலும்‌ காந்தி 
யின்‌ படமும்‌ இருக்கிறது. என்‌ படமும்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌ 
காந்தி சொன்னாரே என்பதற்காக விதவா விவாஹம்‌ பண்‌ 
ணிக்‌ கொள்கிற துணிச்சலும்‌ முக்காலே மூணு வீசம்‌ பேருக்கு 
வரவில்லை; நான்‌ சொல்கிறேனே என்று குடுமி வைத்துக்‌ 
கொள்கிற துணிச்சலும்‌ இல்லை. பாவம்‌; ஜனங்கள்‌ நிலை 
தெரியாமல்‌ இரண்டுக்குமாக ஆடிக்கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 
உறுதி வேண்டும்‌; சாஸ்திரத்தில்‌ தளராத பிடிப்பு, தைரியம்‌ 
அவசியம்‌ வேண்டும்‌. 


சாஸ்திர விஷயங்களில்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ விட்டுக்‌ 
கொடுப்பது என்று வந்தால்கூடக்‌ கடைசியில்‌ வெறும்‌ 
லெளகிக செளகரியத்தை மட்டும்‌ அநுசரிக்கும்படிதான்‌ ஏற்‌ 
பட்டுவிடும்‌. சிலர்‌ நல்லெண்ணத்துடனேயே என்னிடம்‌ 
வந்து, '*தர்ம சாஸ்திரங்களை ரிஷிகள்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கிறார்‌ 
ட்கள்‌. நீங்களும்‌ ரிஷிமாதிரி இருக்கிறீர்கள்‌. அதனால்‌ காலத்துக்‌ 
குத்‌ தகுந்தபடி சாஸ்திரங்களை மாற்றிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌” 
என்று கேட்கிறார்கள்‌. வயலில்‌: களை எடுப்பதுபோல இப்‌ 
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ப பப பப்பட்‌ ப ட படட 
என்றெ வியவஸ்தை இல்லாமல்‌ வயல்‌ முழுவதுமே போய்‌ 


விடும்‌. 

ரிஷிகள்‌ ஏதோ சொந்த அபிப்பிராயத்தில்‌ சொன்னார்கள்‌ 
என்பதற்காக தர்ம சாஸ்திரத்தை நாம்‌ அநுசரிக்கவில்லை 
என்பதை எல்லாரும்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. என்றைக்‌ 
கும்‌ மாறாமல்‌ சாசுவதமாக இருக்கும்‌ ஈசுவர ஆக்ஞையான 
வேதத்தை அநுசரித்தே ரிஷிகள்‌ இந்த விதிகளை ஏற்படுத்தியி 
ருக்கிறார்கள்‌ என்பதால்தான்‌ இவற்றைப்‌ பின்பற்றுகிறோம்‌. 
அதை உள்ளபடி ரச்ஷிக்கத்தான்‌ பிரயத்தனப்பட வேண்டுமே 
அன்றி, மாறுதல்‌ செய்வதற்கு எனக்கு அதிகாரம்‌ இல்லை. 


சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ நடப்பது இந்தக்‌ காலத்தில்‌ சாத்‌ 
தியமே இல்லை என்று நினைத்துவிடக்கூடாது. வியாபார 
'வேகத்தில்‌ வளர்ந்துவிட்ட லெளகிக நாகரிகத்தை விட்டு 
விட்டு, தேவைகளைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டால்‌ யாருமே 
இப்படி ஆசாரங்களை விட்டுப்‌ பணத்துக்காகப்‌ பறக்க வேண்‌ 
டியதில்லை. பணத்துக்காகப்‌ பறக்காதபோது பகவத்‌ 
ஸ்மரணத்துக்கு நிறைய அவகாசம்‌ கிடைக்கும்‌; 
வாழ்க்கையில்‌ நிம்மதியும்‌, இருப்தியும்‌, செளக்கியமும்‌ 
தன்னால்‌ உண்டாகும்‌. 

கர்ம அநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்யப்‌ பணவசதி வேண்டி. 
யதேயில்லை. ஆடம்பரமாகச்‌ செலவு செய்து பூஜை செய்ய 
வேண்டும்‌ என்பதில்லை. காய்ந்த துளசி தளமும்‌, வில்வ 
பத்திரமும்‌ பூஜைக்குப்‌ போதும்‌. நாம்‌ சாப்பிடுகிற அன்னத்‌ 
தையே நைவேத்தியம்‌ என்று காட்டினால்‌ போதும்‌. “விவாக 
மும்‌ சாஸ்திர அநுஷ்டானம்தானே? அதற்கு ஏகமாகச்‌ செல 
வாகிறதே!” என்று கேட்கலாம்‌. ஆனால்‌ இப்போது நடக்கிற 
ஆடம்பரம்‌ எதுவுமே சாஸ்திர சம்மதமான விவாகத்துக்குத்‌ 
தேவையில்லை. குறிப்பாக, இப்போது விவாகங்களில்‌ மிகப்‌ 
பெரிய செலவாக உள்ள வரதக்ஷிணைக்குச்‌ சாஸ்திர சம்‌ 
மதமே இல்லை. சாஸ்திர சம்மதமான கர்மங்களுக்குப்‌ பணம்‌ 
முக்கியமாக இருந்தால்‌, பணக்காரர்களுக்கு மட்டும்தான்‌ நம்‌ 
1 தெ.கு. 79 ்‌ 
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மதம்‌ உரித்தானது: என்றாகிவிடும்‌. உண்மையில்‌ அப்ப 
. இல்லவே இல்லை. ம 


அறம்‌, பொருள்‌, இன்பம்‌, வீடு என்கிற நாலு வாழ்க்‌ 
கைப்‌ பயன்களில்‌ இன்பத்தை மட்டும்‌ தேடி அதற்காகப்‌ 
பொருளுக்கு அலைந்து கொண்டிருக்கிறோம்‌. இதை மாற்றி 
வீட்டுக்காக (மோக்ஷ்த்துக்காக) அறத்தின்‌ (தர்மம்‌) மூலம்‌ 
பாடுபட வேண்டும்‌. வாழ்க்கையை எளியதாக்கிக்‌ கொண்‌ 
டால்‌, பொருளுக்காக அலைய வேண்டாம்‌; அறங்களை 
“அப்போது பின்பற்ற முடியும்‌. அறத்தின்‌ பயனாகக்‌ இடைக்‌ 
கிற பேரானந்த வீட்டையும்‌ பெறமுடியும்‌. 


சமயமும்‌ சமூகமும்‌ 


சமய விதிகளில்‌ சில லெளகிகத்தில்‌ அசெளகரியம்‌ 
உண்டாக்குகின்றன; தர்ம சாஸ்திர விதிகளில்‌ சில சமூக 
வாழ்வில்‌ (80018 Ife) கஷ்டம்‌ உண்டாக்குகின்றன-- 
என்பதைக்‌ காரணம்‌ காட்டிச்‌ சீர்திருத்தக்காரர்கள்‌ சாஸ்திரங்‌ 
களை மாற்றுகிறார்கள்‌. 

. நமது தர்ம சாஸ்திரங்களின்‌ அடிப்படையையும்‌ 
லக்ஷியத்தையுமே இந்த சரதிருத்தக்கறார்கள்‌ அறிந்திருக்கவில்லை. 
இவர்கள்‌ “சமூக வாழ்வு (5001 (6). என்கிறபோது, ஆத்மார்த்த 
மானதைக்‌ குறிப்பிடவில்லை. புதுப்புது அரசியல்‌ முறைகள்‌, 
ஸயன்ஸ்கள்‌, வியாபார மாறுதல்கள்‌, பொருளாதாரம்‌, 
ஃபாஷன்கள்‌ இவற்றையே சமூக வாழ்வு என்கிறார்கள்‌. 
இவை யாவும்‌ பலவிதமான மாறுபாடுகளுக்கு ஆளாகிக்‌ 
கொண்டிருப்பவை. வெறுமே லெளகிகத்தை மட்டும்‌ சமூகம்‌ 
குறிக்கோளாகக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, சமூக வாழ்வுக்காக உள்ள 
விதிகளும்‌ அதற்கேற்ப மாறலாம்‌. ஆனால்‌, நம்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ 
சமூக வாழ்வை இப்படி லெளகிகமாக மட்டும்‌ கருத்தில்‌ 
கொண்டவை அல்ல, அவை ஆத்மார்த்தமானவை, மனிதனா 
னவன்‌ சம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடுவதற்கு வழி சொல்வதே 
சாஸ்திரத்தின்‌ லக்ஷியம்‌. லெளகெமாக மட்டுமே அரசியல்‌, 
அறிவு நூல்கள்‌, பொருளாதாரம்‌ ஆகியன உள்ளபோதுதான்‌ 
அவை மாறும்‌. நம்‌ பண்பாட்டிலோ வெறும்‌ லெளகிகம்‌ 
என்று எதுவுமே இல்லாமல்‌ ராஜாங்கம்‌, சமூக வாழ்வு, 


அறிவு சாஸ்திரம்‌, பொருளாதாரம்‌, கலைகள்‌ ஆகிய எல்லா . 


மும்‌ ஆத்ம அபிவிருத்திக்கு உபாயங்களாகவே உள்ளன. 


ஆத்மார்த்தமான சத்தியங்கள்‌ எந்நாளும்‌ மாறுவதில்லை. 
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ப பட ட்பமிட டஅவில ல வ ட 
மாறுகிற சமூகத்தை அந்த மாறாத சத்தியத்தில்‌ நிலைப்படுத்து 
வதற்காக சாஸ்திரங்கள்‌ விதித்த நியதிகளும்‌ மாறாதவையே, 
லட்சியம்‌ லெளகிகமாக மட்டும்‌ இருந்தால்‌, அவ்வப்‌ 
போது சமூக வாழ்வுக்கான விஷயங்களை மாற்றிக்‌ கொள்ள 
லாம்‌. ஆனால்‌, ஆத்மக்ஷேமத்தையே லட்சியமாக வைத்து, 
அதற்கு அனுசரணையாக லெளகெ வாழ்வுக்கு விதிகள்‌ 
செய்து தருகிறபோது, இவ்விதிகளை மாற்றமுடியாது. தர்ம 
சாஸ்திர விதிகள்‌ லெளகிகத்தில்‌ அசெளகரியமாயிருக்கிறது 
என்று குறைபடுவதே பொருந்தாது. ஏனென்றால்‌, தர்மசாஸ்‌ 
திரம்‌ இகலோக செளக்கியத்தை முக்கியமாகவே கருத 
வில்லை. இகலோகத்தில்‌ பலவித அசெளகரியங்களை அநு 
பவித்தாவது பரலோக சுகம்‌ பெறுவதற்கே அது உபாயம்‌ 
சொல்கிறது. ஆனபடியால்‌, அதை உலக ரீதியில்‌ நமது 
செளகரியப்படி மாற்றவேண்டும்‌ என்பது நியாயமில்லை. 


சீர்திருத்தக்காரர்களை குற்றம்‌ சொல்லிப்‌ பயனில்லை. 
அவர்கள்‌ இப்படிக்‌ கருதுவதற்குக்‌. காரணம்‌, நம்முடைய 


மதத்துக்கும்‌ படிப்பு முறைக்கும்‌ இடையே முரண்‌ இல்லை. 
துரதிர்ஷ்டவசமாக, நம்‌ தேசத்திலோ வெள்ளைக்காரர்கள்‌ 
காலத்தில்‌ ஏற்பட்ட பள்ளிக்கூடங்கள்‌ நம்‌ மதத்தொடர்பே 
இல்லாமல்‌ உருவாயின. ஜீவனத்துக்காக எல்லோரும்‌ இந்தப்‌ 
படிப்பிலேயே போய்‌ விழும்படி ஆயிற்று. குழந்தைப்‌ பரு 
வத்திலேயே இவ்வாறு சொந்த சாஸ்திரங்களில்‌ தொடர்பில்‌ 
லாமல்‌ அந்நிய முறையில்‌ ஊறியதால்‌, நம்‌ புராதன சாஸ்திரங்‌ 
களில்‌ பற்றோ நம்பிக்கையோ ஏற்படவே வழி இல்லாமல்‌ 

ஆகிவிட்டது. சாஸ்திரங்களின்‌ உத்தேசம்‌ இன்னது என்றே 
தெரியாததால்‌, அவற்றின்‌ விதிகளையும்‌ மனம்‌ போனபடி 


டு வருகிறார்கள்‌. இவர்களுக்கு 


கல்வி முறையே ஆகும்‌. மற்ற தேசங்களில்‌ அவரவருடைய” 
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ட 
எப்படி நம்‌ மத அநுஷ்டானங்களிலும்‌ ஆசாரங்களிலும்‌ 


பிடிப்பு ஏற்பட முடியும்‌? 


சிறு பிராயத்திலிருந்தே ஆஸ்திக புத்தியை வளர்க்க 
வேண்டும்‌. நமது மத அநுஷ்டானங்களை விடாமல்‌ பற்றி 
ஒழுகி உத்தமமாக வாழ்கிற சிஷ்டர்களின்‌ சங்கத்தில்‌ குழந்‌ 
தைகளைப்‌ பழக்க வேண்டும்‌! இந்திரிய அதீதமான அநு 
பவம்‌ பெற்ற ரிஷிகள்‌ பிரத்தியக்ஷ அநுபவத்தின்மீது தந்த 
இரந்தங்களே ஆத்ம க்ஷேமத்துக்கு வழிகாட்டுபவை என்ற 
நம்பிக்கையை உண்டாக்க வேண்டும்‌. இகலோக செளக்கியம்‌, 
சமூக வாழ்வு இவற்றையும்‌ ஆத்ம க்ஷேமத்துக்கு உகந்த 
முறையில்‌ ஒழுங்குபடுத்தித்‌ தரவே ரிஷிகள்‌ சாஸ்திரங்களைத்‌ 
தந்தார்கள்‌ என்ற விசுவாசத்தை ஏற்படுத்த வேண்டும்‌. 
அப்போதுதான்‌ லெளகிக செளக்கியத்துக்கும்‌ மேலாக சமய 
விதிகளைக்‌ கருதி அநுசரிக்கிற அறிவு நாட்டில்‌ வளரும்‌. 


தலைவவிக்குப்‌ பரிகாரம்‌ 
சிரச்சேதமா? 


இப்போது பெரிய பெரிய தலைவர்களிலிருந்து ஆரம்‌ 
பித்து தெருவில்‌ போகிறவன்வரை அத்தனை பேரும்‌ ஜாதி 
எதற்கு என்கிறார்கள்‌. நாமும்தான்‌ இதைப்பற்றிப்‌ பேசலாமே 
என்று ஆரம்பித்தேன்‌. நன்றாக ஆலோசனை பண்ணிப்‌ பார்த்‌ 


தால்‌, இப்படிப்பட்ட ஒரு பாகுபாடு இருப்பதுதான்‌ எல்லோ - 


ருக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ என்று தெரிகிறது. சமூகம்‌ முழுவதும்‌ 
முன்னேறுவதற்கும்‌ சரி, அவரவரும்‌ சித்த சுத்தியடைந்து 
ஆத்மாவைக்‌ கடைத்தேற்றிக்‌ கொள்வதற்கும்‌ சரி, இந்த 
ஏற்பாடே நிரம்ப சகாயம்‌ செய்கிறது என்று தெரிகிறது. 


இதை நான்‌ சொல்கிறேன்‌ என்பதற்காக ஒப்புக்கொள்ள 
வேண்டியதில்லை; சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்கின்றன என்பதற்‌ 
காக ஒப்புக்கொள்ள வேண்டியதில்லை. ““முன்னேற்றத்‌”' 
துக்கு விரோதிகளான பிற்போக்குக்காரர்கள்‌ என்றே எங்‌ 
களை வது பம்‌ ai ஆனால்‌ இந்தத்‌. ம்‌ 


* மற்றவர்களுக்குச்‌ சமமாக 
ணம்‌ கட்டிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 


தலைவலிக்குப்‌ பரிகாரம்‌ சிரச்சேதமா? (1 295 


மாக ஒப்புக்கொண்டு ரொம்பவும்‌ சிலாகித்திருக்கிறார்‌. 
இதைச்‌ சொன்னாலாவது எல்லாரும்‌ இந்த ஏற்பாட்டில்‌ 
இருக்கிற நல்லதை எடுத்துக்‌ கொள்வீர்களோ என்பதால்‌ 
சொல்கிறேன்‌. My Varnashrama Dharma (என்‌ வர்ணாசிரம 
தர்மம்‌) என்றே காந்தி ஒரு வியாஸம்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. 
அதிலே,% “இந்த வர்ணாசிரமம்‌ என்பது மநுஷ்யனுக்குத்‌ 
தானாக ஏற்பட்டது. ஸ்வாபாவிகமானது, இயல்பானது, 
ஒருத்தனுக்குப்‌ பிறப்பாலேயே அமைந்துவிட்ட விஷயம்‌ 
அது. இந்த இயற்கை விதியையே ஹிந்து மதம்‌ ஒரு 
ஸயன்ஸாக, சாஸ்திரமாக ஒழுங்குபடுத்தித்‌ தந்திருக்கிறது” 
என்றார்‌. “இந்த ஏற்பாடு, தொழிலை நாலாகப்‌ பிரித்துக்‌ 
கடமைகளைத்தான்‌ தருகறதே தவிரச்‌ சலுகைகளைத்‌ தர 
வில்லை. ஒருத்தன்‌ தனக்கு உசத்தி கொண்டாடிக்‌ கொள்‌ 
வதோ, இன்னொருத்தனை மட்டம்‌ தட்டி வைப்பதோ ஹிந்து 
மதத்தின்‌ உயிர்ப்‌ பண்புக்கே விரோதமானது. அவரவரும்‌ 
தங்களைத்‌ தாங்களே கட்டுப்படுத்திக்‌ கொண்டு வாழவும்‌, 
சமுதாயத்தின்‌ சக்தியை விரயமாக்காமல்‌ சிக்கனமாகக்‌ காக்க 
வுமே வர்ணாசிரமம்‌ இருக்கிறது என்றெல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ 
சிலாஇித்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. “சண்டாமையைத்தான்‌ 
நான்‌ தீமை என்று சண்டை போடுகிறேனேயொழிய, வர்ணா 
சிரமம்‌ என்பது ஸயன்ஸ்‌ மாதிரி ஒரு சத்தியத்தையே சொல்கி 
றது என்பதால்‌ அதை ஆதரிக்கவே செய்கிறேன்‌. ஒருத்தனு 
டைய பிறப்பை அடிப்படையாக வைத்துத்‌ தொழில்களைப்‌ 
பிரித்துக்‌ கொடுக்கிற வர்ணாசிரம தர்மம்‌ சமுதாய வாழ்வுக்கு 
ரொம்பவும்‌ ஆரோக்கியமூட்டுவது என்பதே என்‌ அபிப்பிரா 
யம்‌. இது ஏதோ குறுகிய புத்தியால்‌ செய்த ஏற்பாடில்லை. 
வெதும்பி னத்‌ அதப்‌ வ ல்க படட ட பப அட டட க அல்லவை வன்க கைக்‌ 


xVamashrama is, in my opinion inherent in human nature and Hinduism 
has simply (reduced) it to a science. It does attach to birth. The 
division defines duties they confer no privileges, Vamashrama is 
self-restraint and conservation -and economy of energy. (Mahatma 
Gandhi; My Varnashrama Dharma): 


ந 
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இந்த ஏற்பாடு ஒரு தொழிலாளிக்குக்கூட பெரிய அறிவாளிக்‌ 
குள்ள அந்தஸ்தைத்‌ தருகிற அமைப்பு என்பதே என்‌ அபிப்பி 
ராயம்‌* என்றெல்லாம்‌ சநாதனிகளைவிடப்‌ பெரிதாக ஆதரித்‌ 
துப்‌ பேசுகிறார்‌. 


“ஆனாலும்‌ அவர்‌ செய்த பல காரியங்கள்‌ ஆசார 
அநுஷ்டானங்களில்‌ உள்ள வித்தியாசங்களைப்‌ புறக்கணிப்ப 
தாகவே இருந்தனவே; கலப்பு மணத்தைக்கூட அவர்‌ ஆதரித்‌ 
தாரே” என்றால்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌, “வர்ண தர்மம்‌ ரொம்ப 
நல்லதுதான்‌ என்றாலும்‌ தற்போது அது சீர்குலைந்து 
போயாகி விட்டது. இனிமேல்‌ அதை மறுபடி புத்துயிர்‌ 
கொடுத்துப்‌ பழையபடி எழுப்ப முடியாது. சாரம்‌ போனபின்‌ 
சக்கையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற மாதிரி, வர்ண தர்மப்‌ 
படியான தொழில்‌ பங்£டு சிதறிப்‌. போய்விட்ட இன்றைக்கு, 
வெளி வித்தியாசங்களை மட்டும்‌ பிடித்து வைத்துக்‌ கொள்‌ 
வது மகா தப்பு? என்று அவர்‌ நினைத்துவிட்டார்‌. 


நான்‌ அப்படி நினைக்கவில்லை. நம்முடைய மதத்துக்கு 
முதுகெலும்பு மாதிரி இருக்கும்‌ ஒரு ஏற்பாடு சொஸ்தப்‌ 
படுத்த முடியாதபடி பாழாகிவிட்டது என்று விட்டுவிடுவதா 
னால்‌ மடமும்‌ வேண்டியதில்லை, மடாதிபதியும்‌ இருக்க 
வேண்டிய அவசியமேயில்லை. ஆணி வேரான தர்மம்‌ 
போகவிட்டு, மதாசாரியன்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு ஒரு 
ஸ்தாபனத்தை நடத்துவது சமூகத்தைப்‌ பிடுங்கித்‌ இின்றெ 
காரியம்தான்‌. வாஸ்தவமாகவே பழைய ஏற்பாடு போயே 
போய்விட்டது என்றால்‌ மடம்‌ வேண்டியதில்லை! கலைத்து 
விட வேண்டியதுதான்‌. ஆனால்‌ இன்னமும்‌ அப்படி ஆகிவிட 
a a a mi i 


xl have often shown the distinction between Varnasharma and 
4940005010. | have defended the one as a rational scientific fact 


and condemned the other as an excrescence and unmitigated எரி... 


்‌ 
, 
. 
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பபப ப பப ப பிட ட்ட பப ப்ப பட்ட்டட்ட்‌ 
: வில்லை என்றே நம்பிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. அல்லது 
a இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ நாளில்‌ அது அடியோடு அழிந்துபோகிற 


தைத்‌ தவிர வேறுவழி இல்லை என்றும்‌ நான்‌ நினைத்துவிட 
வில்லை. இப்போதாவது நாம்‌ விழித்துக்‌ கொண்டு செய்ய 
வேண்டியதை முழுமூச்சோடு செய்தால்‌ அதைப்‌ புதுத்‌ தெம்‌ 
போடு எழுந்திருக்கப்‌ பண்ணலாம்‌ என்றே நம்புகிறேன்‌. 
மற்றத்‌ தொழில்‌ பிரிவினைகள்‌ எப்படிக்‌ கலந்து போனாலும்‌ 
போகட்டும்‌. எல்லாவற்றுக்கும்‌ உயிர்‌ நாடியாக இருக்கப்‌ 
பட்ட வேதாத்யயனம்‌ இன்னமும்‌ அங்கங்கே ஓரொரு பாட 
சாலையில்‌ பழைய வழி தப்பாமலே இருந்து கொண்டுதான்‌ 
இருக்கிறது. இப்போது கணிசமான வசதிகளை செய்து 
கொடுத்து வேத வித்தையைப்‌ பரப்புவதற்காக எடுத்திருக்கிற 
பிரயத்தனங்களுக்கும்‌ உற்சாகமான வரவேற்பு இருக்கிறது. 


நிறைய வித்யார்த்திகள்‌ சேருகிறார்கள்‌. அடுத்த தலைமுறை 


யில்‌ வேதம்‌ என்று ஒன்று இருக்கப்‌ பண்ணுவதற்கு ஒரு 
சின்னக்‌ கூட்டமாவது நிச்சயமாக இருக்கிறது. இதை இருக்‌ 
கப்‌ பண்ணுவதும்‌ மேலும்‌ விருத்திப்‌ பண்ணப்‌ பாடுபடுவ 


்‌ தும்தான்‌ என்‌ கடமை. இது ஒன்று இருந்துவிட்டால்‌ மற்ற 


வர்ணங்களில்‌ ஏற்படுகிற குழறுபடிகளால்‌ உண்டாகும்‌ 
தோஷங்களுக்கும்‌ நிவிருத்தியாக வழி பிறக்கும்‌. ஓர்‌ உதாரண 
மாக (ஐ௱ற!6), வழிகாட்டியாக (90/09) பிராம்மணம்‌-- 
அத்தனை பிராம்மணர்களும்‌ இப்படி. செய்யாவிட்டாலும்‌, 
ஒரு சிலராவது-—தன்‌ பிரானை வழியிலேயே உறுதியாக 
இருந்து கொண்டிருந்தால்‌, இதுவே 'மற்றவர்களையும்‌ 
அவரவர்களுக்கான தர்மத்தில்‌ திருப்பி விடுகிற சக்தியாக 
(ரிபஜா௦6) இருக்கும்‌. 


காந்தியும்‌ என்னைப்‌. போலவே வர்ணாசிரம தர்மத்தை 
ஆதரித்தவர்தான்‌. ஆனால்‌ அது, யதார்த்தத்தில்‌ கெட்டுப்‌ 


போய்விட்டது, அதை சீர்திருத்த முடியாது என்று நினைத்து . 


அவர்‌ விட்டுக்‌ கொடுத்துவிட்டார்‌. நானோ இந்தத்‌ தர்மம்‌ 
மங்கித்தான்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறது என்றாலும்‌, அழி 
யோடு அணைந்துவிடவில்லை, இருக்கிற பொறிகளை ஊதி 
ஊதி நன்றாக மூட்டிவிட முடியும்‌, என்று நினைக்கிறேன்‌. 
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ஏனென்றால்‌ இதை விட்டால்‌ சமுதாயத்துக்கு மகத்தான 
கஷ்டம்தான்‌ வருகிறது என்பது நம்‌ தேசத்தின்‌ கடைதி 
ஐம்பது வருஷ சரித்திரத்தைப்‌ பார்த்தாலே தெரிகிறது; வர்ண 
தர்மம்‌ இல்லாத மற்றத்‌ தேசங்களின்‌ பெரிய நாகரிகங்களுக்கு 
ஏற்பட்ட கதியைப்‌ பார்த்தாலும்‌ தெரிகிறது. 


மெஷின்கள்‌, பெரிய ஆலைகள்‌ வந்ததுதான்‌ பழைய 
பாரம்பரியத்‌ தொழில்கள்‌ நலிவதற்கு முக்கியமான காரணம்‌. 
எளிய வாழ்க்கையில்‌ மெஷினுக்கு அதிக இடமில்லை. 
கைத்தொழில்களே செய்து எல்லோரும்‌ எளிமையாக வாழ்ந்‌ 
தால்‌ பழைய ஏற்பாடுகளைக்‌ காப்பாற்றி விடலாம்‌. “மதுஷ 
சக்தியைக்‌ கொண்டுதான்‌ காரியங்கள்‌ நடக்க வேண்டும்‌. 
ராக்ஷஸ மெஷின்கள்‌ கூடாது; வாழ்க்கையே ரொம்ப எளிமையாக 
இருக்க வேண்டும்‌; அத்யாவசியத்‌ தேவைக்கு அதிகமாகத்‌ 
துளிக்கூட டாம்பிகமே உதவாது” என்றெல்லாம்‌ காந்தியும்‌ 
தான்‌ ஓயாமல்‌ சொல்லி வந்தார்‌. இப்படி அவர்‌ சொன்னதெல்‌ 


லாம்‌ வர்ண தர்மத்தை நிலைப்படுத்துவதற்கு 
அநுகூலம்தான்‌. 


ஆனால்‌ இப்போது சர்க்கார்‌ இட்டங்கள்‌, ஜனங்களின்‌ 
மனப்பான்மை எல்லாமே இந்த எளிய வாழ்க்கை, கைத்‌ 
தொழில்கள்‌ இவற்றுக்கு வித்தியாசமாக ஆகியிருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ இன்னமும்‌ வாயால்‌ “காந்தி: “காந்தி” என்று ஸ்தோத்‌ 
திரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருப்பதை மட்டும்‌ விடக்காணோம்‌. 
ஏனென்றால்‌ அவர்‌ நிச்சயமாகவே சமுதாயத்துக்கு நல்லதை 
நினைத்து, சமத்துவத்துக்கரீகப்‌ பாடுபட்ட சீர்திருத்தவாதி 
தானே தவிர, பழசு என்பதற்காகவே சாஸ்திரங்களைப்‌ பிடித்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கிற “முரட்டு ஸநாதனி” அல்ல என்பதில்‌ 
. எல்லோருக்கும்‌ நம்பிக்கையிருக்கிறது. அதனால்தான்‌ இப்‌ 
_ படி நடுநிலையிலிருந்து பார்க்கப்பட்டவர்‌ வர்ணாசிரமத்‌ 
தைப்‌ பற்றி என்ன சொல்கிறார்‌ என்று எடுத்துச்சொன்னால்‌, 
அது உங்களுக்கு மனஸில்‌ கொஞ்சம்‌ அழுத்தமாகவே பதியக்‌ 
கூடும்‌ என்று நினைத்தேன்‌ 


ந ல்‌ ல்‌ 


த விடு, 
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இப்போது பொதுவாக ஜாதி வேண்டாம்‌ என்று ஏன்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌ என்றால்‌ இதனால்‌ உசத்தி--தாழ்த்தி உண்‌ 
டாகி, சண்டை ஏற்பட்டு விடுகிறது என்று நினைப்‌ 
பதால்தான்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ உயர்த்தி--தாழ்த்தியே இல்லை 
என்பதாகச்‌ சொன்னேன்‌. 


“வாஸ்தவத்தில்‌ இருக்கிறதோ இல்லையோ, இப்படி 


_ ஒரு அபிப்பிராயம்‌ வந்துவிட்டதால்‌ சண்டைகள்‌ ஏற்பட்டி 


ருப்பது நன்றாகத்‌ தெரிகிறதோ, இல்லையோ? இந்தச்‌ 
சண்டைகள்‌ வேண்டாம்‌ என்பதால்தான்‌ ஜாதி “வேண்டாம்‌ 
என்கிறோம்‌” என்கிறார்கள்‌. 


ஆனால்‌ இப்படிச்‌ சொல்வது, தலையை வலிக்கிறது 
என்பதற்காகச்‌ சிரச்சேதம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்றெ மாதிரிதான்‌. 
பழைய தர்மத்துக்கு ஒரு தலைவலி மாதிரி சண்டை வருகிறது 
என்றால்‌, உண்மையை எடுத்துச்‌ சொல்லி, பக்குவமாக, 
ஹிதமாக, சாந்தமாக, விடாமல்‌ விளக்கிச்‌ சொல்லி-அதைப்‌ 
போக்கடித்து, பழைய தர்மத்தை ஆரோக்கியமாக வைப்பது 


தான்‌ சிகித்ஸை முறை, சண்டை வந்திருக்கிறதே, அதனால்‌ 
்‌ மூலதர்மத்தையே கொன்றுவிடலாம்‌ என்றால்‌, அது 


அஸம்பாவிதம்‌. 


ஒருவிஷயம்‌ சண்டைக்கு ஆஸ்பதமாக இருக்கிறது என்ற 
ஒரு காரணத்துக்காக, அந்த விஷயத்தையே அழித்துவிட 
வேண்டும்‌ என்றால்‌ லோகமே நடக்க முடியாது. லோகத்தில்‌ 
எதையெடுத்தாலும்‌ கட்சி--பிரதி கட்சி இருக்கத்தான்‌ 
செய்யும்‌; அபிப்பிராய பேதம்‌ வரத்தான்‌ செய்யும்‌. 
அப்படியானால்‌ ஒவ்வொரு விஷயமாக அழித்துக்‌ 
கொண்டே போவதா? 


இப்போது குறிப்பாக இரண்டு சமாசாரங்களால்‌ ஏகப்‌ 
பட்ட சண்டை உண்டாகி வருகிறது. ஒன்று, பாஷை; 


இன்னொன்று, கொள்கை (060109). இதற்காக பாரஷையே: - 


வேண்டாம்‌, கொள்கையே ட்டா என்று ஆக்கி 
விடுவதா? 
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இப்போது இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ வந்திருக்க 
சண்டை மாதிரி எங்கேயும்‌ பார்த்ததில்லை. ஜாதிச்‌ சண்டை 
யெல்லாம்‌ இதனிடம்‌ உறைபோடக்‌ காணாது என்றெமாதிரி 
அங்கங்கேயும்‌ வெறிக்‌ கூத்தாகப்‌ பார்த்துவிட்டோம்‌. தமி 
னுக்கும்‌ தெலுங்கனுக்கும்‌ சண்டை, ஹிந்திக்காரனோடு 
'உரிமைப்போர்‌. பெங்காலிக்கும்‌ பீகாரிக்கும்‌ கண்டை கன்னடி 
யனுக்கும்‌ மராட்டியக்காரனுக்கும்‌ சண்டை, ஹிந்திக்கும்‌ 
இங்கிலீஷாக்கும்‌ சண்டை என்று தேசம்‌ முழுவதும்‌ கசாமுசா 
என்று ஆனதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. பாஷை விஷயம்‌ வாய்ச்‌ 
சண்டையாக இல்லாமல்‌ கையும்‌ ஒங்கி ௮சல்‌ சண்டையா 
கவே ஆகியிருக்கிறது. “பல பாஷைகள்‌ இருப்பதால்தான்‌ 
இப்படிச்‌ சண்டைகள்‌ வருகின்றன. பாஷைகளையே அழித்து 
விடலாம்‌, ஊமையாக விடலாம்‌” என்றால்‌ இதற்குப்‌ பரிகார 
மாகுமா? 


ற பாஷைச்‌ 


இன்னொன்று; எந்தக்‌ கொள்கை (ஐடியாலஜி)யின்‌ 
பேரில்‌ ஆட்சி இருக்க வேண்டும்‌. ராஜாங்கம்‌ அமைக்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக நடக்கிற சண்டைகள்‌ கொஞ்சமல்ல. 
இதிலே கம்யூனிஸம்‌, காபிடலிஸம்‌ என்பது பெரிய பிரிவு-- 
பெரிய சண்டைக்கு இடமாகி, லோகம்‌ முழுக்க கண்டத்துக்‌ 
குக்‌ கண்டம்‌ பரவியிருக்கிறது. இனம்‌ பேப்பரைப்‌ பார்த்தால்‌ 
சின்னச்‌: சின்ன தேசங்களையும்‌ இந்தச்‌ சண்டை விட்டு 
வைக்கவில்லை என்று தெரிகிறது. உலக யுத்தம்‌ என்று 
மூளாமலே, எத்தனையோ தேசங்களில்‌ அன்றன்றும்‌ ஆயிரக்‌ 
கணக்கான ஜனங்கள்‌ அநியாயமாகச்‌ செத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. கம்யூனிஸ--காபிடலிசச்‌ சண்டை தவிர அங்கங்கே. 
மானார்கி (முடியரசு) விழுந்து குடியரசு வருவதும்‌, மிலிடரி 
ஆட்சி, டிக்டேடர்ஷிப்‌ (சர்வாதிகாரம்‌) என்று வருவதும்‌, 
அவைகளுக்காகப்‌ பலபேர்‌ பலியாவதும்‌, இந்த “ஐடியாலஜி' 
ஈல்தான்‌. எல்லே பொதுவாகத்‌ தங்கள்‌ கொள்கையே 
யகப்‌ பண்பு (டெமாக்ரஸி) என்று மட்டும்‌ சொல்லிக்‌ : 
4 1. ருப்பதால்தான்‌ இத்தனை 


| 


ன பர்சை 
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து EE அசன்‌ ளத ரம்லத்‌ த்‌ 
சண்டையிருக்கிறதே என்பதற்காக ஒரு 'ஐடியாலஜி'யும்‌ 


வேண்டாம்‌ என்றால்‌, ராஜாங்கம்‌ என்பதே ஓவ்வொரு 
கொள்கையை உடையவர்களால்‌ ஏற்படுவதுதானே? அரசியல்‌ 
கொள்கை ஒன்றுமே வேண்டாம்‌ என்றால்‌, சர்க்காரே 
வேண்டாம்‌ என்றல்லவா ஆகும்‌? அப்படியானால்‌ சர்க்கார்‌ 
என்ற அமைப்பையே அடித்துவிட்டு மிருகங்கள்‌ மாதிரி 
ஆகிவிடுவதா? பாஷைச்‌ சண்டையிருப்பதால்‌ பாஷையே 
வேண்டாம்‌, கொள்கைச்‌ சண்டையிருப்பதால்‌ கவர்‌ 
மெண்டே வேண்டாம்‌ என்று ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌, ஜாதிச்‌ 
சண்டை--மதச்‌ சண்டைகள்‌ இருப்பதால்‌ ஜாதி மதமும்‌ 
வேண்டாம்தான்‌. ஆனால்‌ அப்போது இன்னொரு படி 
மேலே போய்ப்‌ பார்த்தால்‌, நாம்‌ எல்லோரும்‌ இருப்பதால்‌ 
தானே சண்டை போட்டுக்‌ கொள்ள முடிகிறது? அதனால்‌ 
நாமே...(பேசவொண்ணாமல்‌ ஸ்ரீ பெரியவர்கள்‌ சிரித்து 
விடுகிறார்கள்‌. ). 


ஆக, பரிகாரம்‌ என்னவென்றால்‌ சண்டைகளைத்‌ 
தீர்ப்பதுதானே தவிர, மூல தத்துவத்தையே தீர்த்துக்‌ 
கட்டி விடுவதல்ல. 


இப்போது ஜாதியே கூடாது என்று பெரிதாகச்‌ சொல்கி 
றார்களே தவிர, “எலெக்ஷன்‌” என்று வந்துவிட்டால்‌ அங்கே 
ஜாதிதான்‌ முக்கியமாகி விடுகிறது. சகல கட்சிகளும்‌ 
ஜாதியை வைத்துத்தான்‌ வோட்‌” வாங்கக்‌ காரியம்‌ நடத்து 
கின்றன. 'ஜாதியே வேண்டாம்‌” என்பது உண்மையில்‌ “ஒரு 
ஜாதி மட்டும்‌ வேண்டாம்‌” என்பதற்காகத்தான்‌ இருக்கிறது. 


வாஸ்தவத்தில்‌ தனக்கென ஒரு சமூகப்‌ பொறுப்பு 
இல்லாமலே பெயரளவில்‌ மட்டும்‌ இருக்கிற ஜாதிகளை வெறும்‌ 
சுயாபிமானத்துக்காக. வளர்ப்பது நியாயமே இல்லை. சமூக 
க்ஷேமத்துக்காகவே ஒவ்வொரு கூட்டத்தாரிடம்‌ பாரம்பரிய 
மாக ஓவ்வொரு காரியத்தைக்‌ கொடுத்து வளர்ப்பதுதான்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ நல்லது. முக்கியமாக சப்த விசேஷம்‌, 
தத்வார்த்தம்‌ இரண்டாலும்‌ உயிர்ச்குலம்‌ முழுவதற்கும்‌ நன்மை 
செய்கிற வேதத்தை ஓதிக்கொண்டு, கடல்‌ கர்மாநுஷ்‌ 


302 0 தெய்வத்தின்‌ குறல்‌ 
டானங்களைச்‌ செய்வதையே, வாழ்க்கைப்‌ பணியாகக்‌ ௩ 
௦1) கொண்ட ஒரு கூட்டம்‌ இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ இருந்து 
கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌. ்‌ 
ஜாதியிருப்பதால்தான்‌ உயர்த்தி--தாழ்த்திச்‌ சண்டை 
என்று புது நாகரிகக்காரர்கள்‌ நினைத்தாலும்‌, இந்த உயர்த்தி 
தாழ்த்தி அபிப்பிராயம்‌ அடியோடு போக வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகவே நான்‌ இந்தத்‌ தர்மம்‌ இருந்தாக வேண்டும்‌ என்கி 
றேன்‌. 'நாம்‌ இப்படிப்‌ பிறந்தோமா? சரி, இது ஈசுவர சித்தம்‌. 
ஈசுவராக்ஞையால்‌ நமக்கு இந்தக்‌ காரியம்‌ லபித்திருக்கிறது. 
இதைச்‌ செய்து நம்மாலான சமூக க்ஷேமத்தைச்‌ செய்வோம்‌. 
இன்னொருத்தனுக்கு இன்னொரு காரியம்‌ பாரம்பரியமாக 
வந்திருக்கிறது என்றால்‌, அது அவனுக்கு ஏற்பட்ட 
ஈசுவராக்ஞை. அவரவரும்‌ அதைச்‌ செய்து ஈச்வரார்ப்பணம்‌ 
பண்ணுவோம்‌” என்ற மனோபாவம்‌ ஏற்பட்டுவிட்டால்‌, 
அப்புறம்‌ ஒரு காரியம்‌ உசத்தி, இன்னொன்று தாழ்த்தி 
என்று நினைப்பதற்கு இடமேயில்லை அல்லவா? இந்த 
மனோபாவம்‌ உண்டாகத்தான்‌ நாம்‌ பிரயத்தனம்‌ செய்ய 
; வேண்டும்‌. பிரசாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 5 


பெரிய பிரயத்தனம்‌, முதலான பிரசாரம்‌ என்னவென்‌ 
றால்‌ நாமே அப்படி வாழ்ந்து காட்டுவதுதான்‌. அப்போது 
வாய்ப்பிரசாரமே தேவைகூட இல்லை. ஏற்கெனவே ஜாதி 
முறையால்‌ உயர்வு-தாழ்வு வந்திருந்தால்‌ அது மூல தத்வத்‌ 
தைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்துகொள்ளாததன்‌ கோளாறுதான்‌. இந்தக்‌ 
கோளாறுகூடப்‌ போகிற மாதிரி இப்போது நாம்‌ இந்த 
தர்மத்தைக்‌ குற்றமில்லாமல்‌ அநுஷ்டித்து வளர்க்கச்‌ சங்கற்பம்‌ 
செய்து கொள்ள வேண்டும்‌. 

'ஜீவனம்‌, ஜீவனம்‌” என்று எப்போது பார்த்தாலும்‌ 
பணத்தின்‌ ஞாபகமாகவே இருப்பதுதான்‌ இப்போது ஜாதி 
தர்மம்‌ போனபின்‌ நாம்‌ பார்க்கிற நிலை. 70,75 வருஷம்‌ முந்தி 

, வரைக்கும்‌ எவனுக்குமே இப்படி ஜீவனத்தின்‌ ஞாபகம்‌ 
"இருக்கவில்லை. கடமையின்‌ ஞாபகம்தான்‌ இருந்தது: 
யாரிடம்‌ அதிகப்‌ பணமோ, பெரிய 
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பதவியோ போகிறதோ அவர்களைப்‌ பார்த்து மற்றவர்கள்‌ 
அசூயைப்‌ படவேண்டியதுதான்‌; சண்டை போட வேண்டியது 
தான்‌. அவனவனுக்கும்‌ அதது கடமை என்கிறபோது, 
அதில்‌ உயர்வு--தாழ்வு இல்லவே இல்லை. ஆனால்‌ பணம்‌ 
குறிக்கோள்‌, பதவி குறிக்கோள்‌ என்றால்‌ அதிகப்‌ பணம்‌ 
சேர்க்கிறவன்‌ உயர்த்தி, மற்றவன்‌ தாழ்த்தி; பெரிய பதவியில்‌ 
வருகிறவன்‌ உயர்த்தி, மற்றவன்‌ தாழ்த்தி, என்ற பேத 
அபிப்பிராயங்கள்‌ வந்து கொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. அதாவது 
வர்ண தர்மத்தில்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ இல்லாத ஏற்றத்‌ தாழ்வு, 
அது எடுபட்டுப்‌ போனால்தான்‌ உண்டாகிறது. அதனால்‌ 
ஜாதிகள்‌ எல்லாமே போய்‌ ஜாதிச்‌ சண்டை போய்விட்டாலும்‌ 
வேறுவிதத்தில்‌ வகுப்புப்‌ பூசல்‌ (0855 லாரி!) ஏற்படத்தான்‌ 
செய்யும்‌. இதைத்தான்‌ பிரத்யக்ஷமாகவே நன்றாக அனுப 
வித்து வருகிறோம்‌. 


உயர்த்தி-தாழ்த்தியே இல்லாமல்‌, சண்டையே இல்லா 
மல்‌ எல்லோரும்‌ அரன்குடி மக்களாக அன்போடு, ஐக்கியத்‌ 


தோடு, செளஜன்யத்தோடு, பரஸ்பர விசுவாசத்தோடு, பரஸ்பர 


சகாயம்‌ செய்து கொண்டு எங்கேயும்‌ சாந்தியும்‌ சந்தோஷத்‌ 
தையும்‌ உண்டாக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே பழைய 
தர்மங்களை நலியாமல்‌ காப்பாற்றும்படி சொல்கிறேன்‌. 
இந்த லட்சியத்தில்‌ நாம்‌ கொஞ்சம்‌ அடி எடுத்து! வைத்தால்‌ 
ஸ்வாமி கை கொடுப்பார்‌. அவரைத்தான்‌ பிரார்த்தனை 
பண்ணுகிறேன்‌. 


மூலமாகிய வேதம்‌ 


நம்முடைய மதம்‌ என்பது சைவம்‌, வைஷ்ணவம்‌ என்று 
| இரண்டு பெரிய பிரிவுகளாக இருக்கின்றது. “இதை இரண்டு 
| மதம்‌ என்று சொல்வதா, ஒரே மதந்தான்‌ என்று சொல்வதா? 
| என்று சந்தேகம்‌ வரும்‌. 


கிறிஸ்துவ மதத்திலும்‌ காத்லிக்‌, ப்ராடெஸ்டென்ட்‌ 
என்று இரண்டு பிரிவுகள்‌ இருக்கின்றன. இருந்தாலும்‌, ஒரே 
மதம்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌. காரணம்‌ என்ன? இரண்டு 
பேரும்‌ பொதுவாகப்‌ பூஜை செய்ய ஒரே கர்த்தரின்‌ பெயரைச்‌ 
சொல்லி வணங்குகிறார்கள்‌. புத்த மதத்தில்‌ ஹீனயானம்‌, 
மஹாயானம்‌ என்று இரண்டு மதமாகச்‌ சொல்வதில்லை! 
காரணம்‌ அவர்கள்‌ இரண்டு பேருக்கும்‌ புத்தரே தலைவர்‌. 


'இப்படி, சைவர்களுக்கும்‌ வைஷ்ணவர்களுக்கும்‌ ஒரே 
ஸ்வாமி இருக்கிறாரா” இல்லை. இப்போது சாதாரண 
வைஷ்ணவர்கள்‌ எப்படி இருந்தாலும்‌ அவர்களுக்கு 
ஆசாரிய புருஷர்களாக இருப்பவர்கள்‌ சிவன்‌ கோயில்‌ 
பக்கமே வரமாட்டார்கள்‌. விஷ்ணுதான்‌ அவர்களுக்கு 
ஸ்வாமி, அவர்களுக்கு சிவன்‌ ஸ்வாமியே அல்ல. விஷ்ணு 
வினுடைய பக்தர்களுக்கு, சிவனும்‌ ஒரு பக்தன்தான்‌ என்பதி 
பிராயம்‌. சைவர்களிலும்‌ தீவிரவாதிகள்‌, “விஷ்ணு 
ான்‌ ஸ்வாமி; விஷ்ணு அவருக்குப்‌ 
ர்‌; இவர்கள்‌ இரண்டு 
சொல்வது? 


ன்‌ பேரையும்‌. ஒரு ல்‌ 


இட்ட 
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ததா யவை யன னா வதன பது னத தரன அதா அலல அ அரத கதைகளை எகா ய்‌ 
ஏதாவது ஒரு மதப்‌ புஸ்தகமாவது இருக்கிறதா?! என்று 


பார்க்கலாம்‌. கிறிஸ்துவம்‌ இஸ்லாம்‌ முதலியவற்றில்‌ பல 
பிரிவுகள்‌ இருந்தாலும்‌, எல்லாருக்கும்‌ பொதுவாக பைபிளும்‌ 
குர்‌ ஆனும்‌ இருப்பதுபோல்‌, சைவ வைஷ்ணவருக்குப்‌ 
பொதுவான பிராமண கிரந்தம்‌ இருக்கிறதா என்று பார்க்க 
லாம்‌. சைவர்கள்‌ தேவாரம்‌ முதலிய திருமுறைகளைத்‌ தங்கள்‌ 
மத நூல்களாக வைத்துக்கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. வைஷ்ணவர்‌ 
களோ நாலாயிர திவ்வியப்‌ பிரபந்தம்‌ தமது ஆதார நூல்‌ 
என்கிறார்கள்‌. புஸ்தகங்களும்‌ வேறாகப்‌ போய்விட்டன. 
ஸ்வாமியும்‌ வேறாகப்‌ போய்விட்டார்‌. அப்படி இருக்க 
இரண்டு பேரையும்‌ ஒரே மதம்‌ என்று எப்படிச்‌ சொல்வது? 


நமக்குள்‌ சைவர்கள்‌, வைஷ்ணவர்கள்‌ என்று வேறாகச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ வெள்ளைக்காரன்‌ நமக்கு 
ஹிந்துக்கள்‌ என்று பொதுப்‌ பெயர்‌ வைத்தானோ நாம்‌ 
பிழைத்தோம்‌. அவன்‌ வைத்த பெயர்‌ நம்மைக்‌ காப்பாற்றி 
யது. அவன்‌ மட்டும்‌ 'ஹிந்து” என்று பெயர்‌ வைத்திருக்கா 
விட்டால்‌, ஒவ்வொரு ஊரிலும்‌ சைவர்‌, வைஷ்ணவர்‌, 
சாக்தர்‌, முருக பக்தர்‌, பிள்ளையார்‌ உபாசகர்‌, ஐயப்பன்‌ 
பக்தர்‌, எல்லையம்மனைக்‌ கும்பிடுறெவர்‌ என்று நம்மைப்‌ 
பிரித்துக்‌ கொண்டு தனித்தனி மதமாக நினைத்துக்‌ கொண்டி 
ருப்போம்‌. இப்போது “ஹிந்து சமூகம்‌' என்று பொதுப்‌ 
பெயரில்‌ சொல்லப்படும்‌ சமுதாயத்தை இப்படி ஏழெட்டா 
கத்‌ தனித்தனி மதம்‌ என்று பிரித்துவிட்டால்‌, அதற்கப்புறம்‌ 
ஒவ்வோர்‌ ஊரிலும்‌ முஸ்லீம்‌, கிறிஸ்துவர்கள்‌ போன்ற 


மதஸ்தர்கள்தான்‌ அதிகத்‌ தொகை இருப்பார்கள்‌. அதாவது, ; 


இப்போது தேசத்தின்‌ இரண்டு பகுதிகளில்‌ மட்டும்‌ பாகிஸ்‌ 
தான்‌ முளைத்திருப்பதுபோல்‌ இல்லாமல்‌, நம்‌ தேசம்‌ முழு 
வதுமே பாஇஸ்தானாகியிருக்கும்‌. எத்தனையோ கருத்திருமங்‌ 
கள்‌ செய்து பாகிஸ்தானைப்‌ பிரித்த அதே வெள்ளைக்காரன்‌ 
தான்‌, எத்தனையோ யுக்திகள்‌ செய்து நம்மை ஆரியர்‌-- 
இராவிடர்‌ என்றெல்லாம்‌ பேதப்படுத்திய அதே வெள்ளைக்‌ 
காரன்‌ தன்னையும்‌ அறியாமல்‌ நமக்கு “ஹிந்து” என்று 
பொதுப்‌ பெயரைத்‌ தந்து, இன்று இந்தியா தேசம்‌ என்று 


1 தெ.கு..20 ்‌ | 
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. ப்‌ பூ ்‌ 
ஒன்று இருக்கும்படியான மகா பெரிய நன்மையைச்‌ 
செய்திருக்கிறான்‌! 


அப்படியானால்‌, நமக்கு ஒரு மதமா, இரண்டு மதமா? 
வைஷ்ணவர்களுக்கு ஸ்வாமி வேறே, புஸ்தகம்‌ வேறே, 
சைவர்களுக்கு ஸ்வாமி வேறே, புஸ்தகம்‌ வேறே என்று 
சொன்னாலும்‌ உண்மை அப்படி அன்று. இப்போது இருக்கிற 
வர்களுடைய மனோபாவத்தைக்‌ கவனித்தால்‌ அது வேறு 
மதம்‌, இது வேறு மதம்‌ என்று சொல்லக்‌ கூடிய ஹேது 
வளர்ந்திருக்கிறதே தவிர, அவர்களுடைய முதல்‌ நூல்களைப்‌ 
பார்த்தோமானால்‌ உண்மை தெரியவரும்‌. சைவத்‌ திருமுறை 
கள்‌, நாலாயிர திவ்வியப்‌ பிரபந்தம்‌ என்கிற இரண்டையும்‌ 
பாடினவர்கள்‌ தங்களது நூலே ““முதல்‌ நூல்‌!” என்று சொல்‌ 
லவே இல்லை; நினைக்கவே இல்லை. அவர்கள்‌ தங்களை 
மதஸ்தாபகர்களாகவும்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டதேயில்லை. 
அவர்கள்‌ காலத்துக்கு முந்தியே ஒரு மதம்‌ இருந்திருக்கிறது. 
ஆழ்வார்கள்‌ பாடுவதற்கு முந்தி வைஷ்ணவம்‌ இருந்திருக்கி 
றது. நாயன்மார்களுக்கு முந்தியும்‌ சைவம்‌ இருந்திருக்கிறது. 
இவற்றுக்கு முதல்‌ நூல்‌ எது என்று பார்த்தால்‌ மறைகள்தாம்‌: 
அதாவது வேதங்களே. சைவர்கள்‌ ஈசுவரனையே, 


“வேதமோ டாறங்க மாமி னானை” 
“வேதநாதன்‌, வேத தேன்‌, ஆரணன்காண்‌' 


என அநேக இடத்தில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. வைஷ்ணவ நூல்களி 
லும்‌ இப்படித்தான்‌, “வேதம்‌ தமிழ்‌ செய்த மாறன்‌ சடகோபன்‌' 
என்று சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ சொல்லியிருப்‌ 
பதை நாம்‌ சரியாகக்‌ கவனித்தால்‌, இவ்விருவர்களுக்கும்‌ 
மூலப்‌ புஸ்தகம்‌ ஒன்றே என்பது தெளிவாகும்‌. இப்போது 
ர்களுக்கும்‌ வைஷ்ணவர்களுக்கும்‌ முக்கியமான இருக்‌ 
1 ்‌ 2 ட ற. ஒரே பொது மூலமான 
க்‌ உண்டானவையே. தேவா 
கான்கள்‌ எங்குபார்த்தர 

பேசுகிறார்கள்‌. எந்த 
பத ஒலி மிகுற்‌ 


க்‌்‌ 
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இதத த அனபப அல்ப டட பழ கைது 
இருந்தது; ஹோமப்‌ புகை மிகுந்திருந்தது; வேதம்‌, அதன்‌ 


அங்கங்கள்‌ எல்லாம்‌ தழைத்திருந்தன' என்று பரவச 
மாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஸ்வாமியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிற 
அளவுக்கு வேதத்தைப்‌ பற்றியும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


வேதம்‌ ஒரே தத்துவத்தைப்‌ பல மூர்த்திகளாக்கித்‌ தந்‌ 
இருக்கறது. வேதம்‌ என்ற நதியில்‌ இந்த ஒவ்வொரு மூர்த்தி 
வழிபாடும்‌ ஒரு துறை மாதிரி. “வேத நெறி தழைத்தோங்க, 
மிகு சைவத்துறை விளங்க, என்று இதையே சேக்கிழார்‌ 
சுவாமிகள்‌ சொல்கிறார்‌. 

இப்படியே சாக்தம்‌, காணபதம்‌ (பிள்ளையார்‌ 


உபாஸனை), கெளமாரம்‌ (முருகன்‌ , வழிபாடு), ஸெளரம்‌ 
(சூரியனையே பரமாத்மாவாக உபாஸிப்பது) முதலான 


"எதை எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ அதன்‌ ஆதார நூல்களில்‌, 


இந்த வழிபாட்டுக்கு ஆதாரம்‌ வேதத்திலேயே இருக்கிறது; 
“எங்கள்‌ ஸ்வாமி வேதத்திலேயே ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணப்பட்டவர்‌' என்றே சொல்லியிருக்கும்‌. 


ஆக “ஹிந்து” மதம்‌ என்ற பெயருக்குள்‌ உள்ள அத்தனை 
பிரிவுக்கும்‌ ஆதாரமான நூல்‌ ஒன்றே என்றாகிவிட்டது. 


அந்த ஆதாரமான வேதத்தில்‌, சைவ- வைஷ்ணவ 
ஸ்மார்த்த சம்பிரதாய ஆசாரியர்கள்‌ எல்லோரும்‌ தசோப 
நிஷத்துக்கள்‌ என்றெ பத்து உபநிஷதங்களுக்குப்‌ பாஷ்யம்‌ செய்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. இந்த உபநிஷதங்களுள்‌ பிரம்மம்‌: ஒன்றே 
ஸ்வாமி என்றுதான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. அதற்கே ஓரிடத்‌ 
தில்‌, கடோபநிஷத்தில்‌ விஷ்ணு என்றும்‌, இன்னோரிட்த்தில்‌ 
மாண்டூக்ய உபநிஷத்தில்‌ சிவம்‌ என்றும்‌ பெயர்‌ சொல்லி 
இருக்கிறது. வேத சம்ஹிதைகளில்‌ வருகிற மித்ரன்‌, வருணன்‌, 


அக்னி, இந்திரன்‌ முதலான அத்தனை தெய்வங்களும்கூட . 


இந்த சத்தியத்தின்‌ பல பேர்கள்தான்‌ என்றும்‌ அதே வேதத்‌ 


தில்‌ சொல்லியிருக்றெது. (ஏகம்‌ ஸத்‌ விப்ரா: பஹ தா வதந்தி) 
ஆனபடியால்‌, நம்‌ மதத்தின்‌ அத்தனை பிரிவுகளுக்கும்‌ 


பொதுப்‌ புஸ்தகம்‌, பொது ஸ்வாமி இரண்டும்‌ இருப்பதாக 


த்‌ 
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ஆகிவிட்டது. பொதுப்‌ புஸ்தகம்‌ வேதம்‌, பொது ஸ்வாமி 
பிரம்மம்‌. எனவே, சந்தேகமில்லாமல்‌ நாம்‌ எல்லாரும்‌ ஒரே 
மதந்தான்‌ என்று தீர்மானமாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


அந்தப்‌ பொது ஸ்வாமியையும்‌ நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுத்திருப்பது பொதுப்‌ புஸ்தகமான வேதம்தான்‌. ஸ்வாமி 
யைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுத்திருப்பதோடு, ஆசாமிகளான நாம்‌ 
எப்படி வாழ்க்கை நடத்தி முடிவில்‌ அந்த ஸ்வாமியாகவே 
ஆகவேண்டும்‌ என்பதற்கும்‌ நமக்கு வழிகாட்டிப்‌ பரமோபகறம்‌ 
செய்வது இந்த வேதம்தான்‌. இகம்‌,பரம்‌ இரண்டுக்கும்‌ 
அதுதான்‌ நமக்கு கதி; அதுதான்‌ இத்தனை சம்பிரதாயங்‌ 
களுக்கும்‌, சித்தாந்தங்களுக்கும்‌ மூலம்‌, வேர்‌. நம்முடைய 
மதப்பிரிவுகள்‌ எல்லாம்‌ வேதத்திலிருந்தே வந்தவை. 
வேர்‌ ஒன்று; களைகள்‌ பல. 

ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, ஹிந்து மதப்‌ பிரிவுகளுக்கு மட்டு 
மின்றி உலகில்‌ உள்ள எல்லா மதங்களுக்குமே மூலம்‌ 
வேதம்தான்‌ என்று தெரியும்‌. அந்த மூலத்தை மங்காமல்‌ 
ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ என்பதே நம்முடைய தலையாய கடமை. 


வைதிகமும்‌ தமிழும்‌ 


கரிகால சோழனின்‌ சாஸனம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. அது 
நல்ல சமஸ்கிருத பாஷையில்‌ அமைந்திருக்கிறது. 


பாத்ராகலித வேதானாம்‌ சாஸ்த்ர மார்க்கா நுஸாரிணாம்‌। 
ததேது அரிகாலஸ்ய கரிகாலஸ்ய சாஸனம்‌ ॥! 


கரிகாலன்‌ இதில்‌ தன்னை “அரிகாலனாகிய கரிகாலன்‌' 
என்கிறான்‌. “அரி” என்றால்‌ விரோதி என்று அர்த்தம்‌. விரோதி 
களுக்கு யமனாக இருக்கெ வீராதி வீரன்தான்‌ “அரிகாலன்‌”. 
சரி, கரிகாலனுடைய அந்த விரோதிகள்‌ யார்‌? வேத சாஸ்திர 
மார்க்கத்தை அநுசரிக்காதவர்கள்‌ அனைவரும்தான்‌ அவ 
னுடைய விரோதிகள்‌. வேத சாஸ்திர வழியில்‌ செல்கிறவர்‌ 
களை ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ என்பதே கரிகாலனின்‌ சாஸனம்‌. 


பிரசித்தி பெற்ற நம்முடைய தமிழ்‌ மன்னர்கள்‌ வைதிக 
மதத்தை மனமார வளர்த்தார்கள்‌ என்பதற்கு இது ஓர்‌ 
எடுத்துக்காட்டு. 'பல்யாகசாலை முதுகுடுமிப்‌ பெருவழுதி” 
என்றே ஒரு சங்ககால அரசனுக்குப்‌ பெயர்‌ இருக்கிறது. 
'வழுத: என்றால்‌ பாண்டியராஜா. பிற்காலத்திலும்‌ கல்வெட்டுக்‌ 
களில்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ தமிழரசர்கள்‌ வேத வித்துக்களுக்கு 
வரியில்லாத “இறையிலியாக நிலத்தை சாஸனம்‌ செய்தது 
தெரிகிறது. நான்மறைகளின்‌ வளர்ச்சிக்காகவே தானமாக 
வழங்கப்பட்ட பல கிராமங்கள்‌: 'சதுர்‌ வேதி மங்கலம்‌: என்ற 
பெயரில்‌ உள்ளன. 


வெளிதேசத்து விஷயம்‌ ஒன்று புதிதாக நம்‌ ஊருக்கு 
வந்தால்‌, அதற்கு உள்ளூர்‌ பாஷையில்‌ -வார்த்தையிருப்ப 


- ரேடியோ, டெலிபோன்‌, 
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தில்லை. வெளிநாட்டிலிருந்து நம்‌ தேசத்துக்கு வந்த 
பஸ்‌ முதலியவற்றுக்கெல்லாம்‌ நம்‌ 
பாஷையில்‌ வார்த்தையில்லை. பிற்பாடு இப்போது இவற்‌ 
றுக்கும்‌ ஏதேதோ புரியாத தமிழில்‌ வார்த்தைகளை i 
டாக்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. ஆனாலும்‌ அது பழக்கத்தில்‌ 


்‌ சரளமாக வரமாட்டேன்‌ என்கிறது. 


வேதம்‌, யாகம்‌ முதலியன சிலர்‌ சொல்கிறமாதிரி தமிழ்‌ 
நாட்டின்‌ ஆதி நாகரிகத்துக்குப்‌ புறம்பாகப்‌ பிற்பாடு வந்தவை: 
என்றால்‌, யாகம்‌, வேதம்‌ முதலிய பதங்களுக்குச்‌ சரியான 
தமிழ்‌ வார்த்தை இருக்க முடியாது. ஆனால்‌, மிகமிகப்‌ 
பழைய தமிழ்‌ இலக்கியங்களிலேயே “வேதம்‌ 
“மறை” என்றும்‌, 'யாகம்‌' என்பது 'வேள்வி' என்றும்‌ 
புகழ்ந்து பேசப்படுகின்றன. இவை மிகவும்‌ அர்த்தபுஷ்டி * 
நிறைந்த பதங்கள்‌ என்பதை சமஸ்கிருதப்‌ பண்டிதர்கள்‌ தமிழ்ப்‌ 
புலவர்கள்‌ இருவருமே ஒப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌. வேட்டலி 
லிருந்து “வேள்வி: வந்திருக்கிறது. எல்லா தர்மத்துக்கும்‌ 
வேரான வேதம்‌, வேரைப்போலவே வெளியே தெரியாமல்‌, 
அதாவது எல்லாரிடமும்‌, புழக்கத்துக்கு வராமல்‌, அதை 
ரக்ஷிப்பதற்கான கடும்‌ நியதிகளைப்‌ பின்பற்றும்‌ சிலரிடமே 
மறைந்து இருக்க வேண்டும்‌ என்ற உயர்ந்த கருத்தைச்‌ சொல்‌ 
லும்‌ வார்த்தைதான்‌ மறை. வைதிகப்‌ பண்பாடும்‌, யக்ஞ 
அநுஷ்டானமும்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ ஊறிப்போயிருந்தாலொழிய, 
அந்த நாகரிகத்தைக்‌ காட்ட இத்தனை அழகான சொந்த 
மொழி வார்த்தைகள்‌ உண்டாகியிருக்க முடியாது. வேதத்தை 
எழுதி வைத்துப்‌ படிக்காமல்‌, தலைமுறைத்‌ தத்துவமாக 
வாயால்‌ சொல்லிக்‌ காதால்‌ கேட்டே கற்க வேண்டும்‌ என்ப 
தால்‌ தமிழில்‌ “எழுதாக்‌ இளவி: என்ற பெயரும்‌ வேதத்துக்கு 


என்பது 


க அதம்‌. கேள்வியிலேயே பாடம்‌ பண்ணுவதால்தான்‌, 
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வேதத்தின்‌ ஆறு அங்கங்களுக்கு “ஷடங்கங்கள்‌' என்று . 


பெயர்‌. அதிலிருந்துதான்‌ மத சம்பந்தமான எந்தக்‌ காரியத்தை 
யும்‌ “சடங்கு” என்று சொல்கிற வழக்கம்‌ வந்திருக்கிறது, 
வைதிக அநுசரணையே தமிழ்நாட்டின்‌ தொன்று தொட்ட 
பழக்கம்‌ என்பதற்கு இதெல்லாம்‌ உதாரணங்கள்‌. 


தமிழ்‌ மறை என்று சொல்கிற குறள்‌ முழுக்க முழுக்க 
வைதிகமானதே என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. வைதிக சமயத்‌ 
தில்‌ பித்ருக்களுக்குத்தான்‌ முதலிடம்‌. அப்புறம்தான்‌ வேத 
யக்ஞம்‌. பித்ருக்களைக்‌ குறித்த தர்ப்பணமும்‌ திவஸமும்‌ 
செய்தபின்தான்‌ வேத பூஜை செய்ய வேண்டும்‌. இதே 
வரிசையில்‌ இருவள்ளுவரும்‌ சொல்கிறார்‌. 
தென்புலத்தார்‌, தெய்வம்‌, விருந்து, ஒக்கல்‌ தான்‌என்றாங்கு 
ஐம்புலத்தாறு ஓம்பல்‌ தலை. 
பித்ருக்கள்‌, தெய்வம்‌, அதிதி, சுற்றத்தார்கள்‌, தான்‌ 
என்று ஐந்து பேரையும்‌ போவிக்க வேண்டும்‌ என்கிறார்‌. 
முதலில்‌ பித்ருக்களான தென்புலத்தாரைச்‌ சொல்லி, 
அப்புறம்‌ தெய்வத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌. யமனுடைய திக்கான 
தெற்கில்‌ பித்ருக்கள்‌ இருப்பதாக வைதிக நம்பிக்கையி 
லேயே, மூதாதைகளைத்‌ “தென்புலத்தார்‌: என்கிறார்‌. 
இந்த ஐந்து பேருக்கும்‌ பாகம்‌ பிரித்துத்‌ தருவது நாமாகச்‌ 
செய்வது. இது தவிர ராஜ ஆக்ஞையாக விளைச்சலில்‌ ஆறில்‌ 
ஒரு பங்கு வரியாக எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டது. வரி போக 


மீதமுள்ளதை மேலே சொன்னபடி ஐந்தாகப்‌ பிரிக்க வேண்‌ . 


டும்‌. தனக்கு என்று அதில்‌ ஒரு பங்குதான்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது. பித்ருக்களை உத்தேசித்துச்‌ சிலருக்கு 
அன்னமாக ஒரு பங்கு போகும்‌. கோயில்களுக்கு ஒரு பங்கு 
போகும்‌. விருந்தாளிகளுக்கு ஒரு பங்கு போகும்‌. வசதியற்ற 
* உறவுக்காரர்களுக்கு ஒரு பங்கு போகும்‌. பாக்கி ஒரு பங்குதான்‌ 


ஒருத்தனின்‌ சொந்தக்‌ குடும்பத்துக்கு. வைதிகமும்‌, வள்ளு ., 
வரும்‌ விதிக்கற இந்தத்‌ தர்மத்தைவிடப்‌ பெரிய சோசலிஸம்‌ “ 
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வும்‌ இல்லை. தனக்கென்று மட்டும்‌ வாழாமல்‌ லோகே, 
பகாரமாக வாழ்க்கை நடத்த வேண்டும்‌ என்கிற தியாகம்தான்‌ 
வைதிக மதத்தின்‌ அஸ்திவாரம்‌. திருவள்ளுவரும்‌ அதைத்‌ 
தான்‌ சொல்கிறார்‌. தமிழ்‌ மறையான குறளும்‌ சரி, மற்ற தமிழ்‌ 
நீதி நூல்களும்‌ சரி, மறையின்‌ மரபில்‌ வந்தவைதான்‌. 


திருவள்ளுவர்‌ வைதிகத்தைத்தான்‌ சொன்னார்‌. அவ்வை | 
யார்‌ 'ஓதாமல்‌ ஒருநாளும்‌ இருக்க வேண்டாம்‌” என்பதாக 
உபதேசத்தை ஆரம்பிக்கும்போதே, வேதாத்யயனம்‌ ஒருநாள்‌ 
கூட நடைபெறாமல்‌ இருக்கக்‌ கூடாது என்கிறாள்‌. ஆழ்வா | 
ராதிகளும்‌ சைவத்‌ திருமுறைக்காரர்களும்‌ எங்கே பார்த்தாலும்‌, | 
'வேதியா! வேத தோ! சந்தோகன்‌ காண்‌, பெளழியன்‌ காண்‌: | 
என்றெல்லாம்‌ வேதங்களையும்‌ அவற்றின்‌ சாகைகளையும்‌ | 
சொல்லியே பகவானைத்‌ துதிக்கிறார்கள்‌. க்ஷேத்திர 
வர்ணனைகளிலெல்லாம்‌, ஊர்‌ முழுக்க ஹோமப்‌ புகை 
சூழ்ந்திருந்தது, வேத சப்தம்‌ ஒரே கோஷமாகப்‌ பரவி 
யிருந்தது என்று அவர்கள்‌ சொல்லாமலிருப்பஇில்லை. 


இந்தத்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ வேத பாடசாலைகளை வைத்து 
நடத்துவதில்‌ பிராம்மணரல்லாதார்‌ செய்திருக்கிற 
கைங்கரியம்‌ கொஞ்சம்‌ நஞ்சமல்ல. நிலமாகவும்‌ ' 
பணமாகவும்‌ வாரிக்கொடுத்து இந்தப்‌ பெரிய தர்மத்துக்குப்‌ 
பரமோபகாரம்‌ செய்திருக்கறார்கள்‌. 


இப்போதும்கூட ஏதோ அரசியல்‌ காரணங்களுக்காக 
அவைதிகமான, நாஸ்தகமான அபிப்பிராயங்கள்‌ கொஞ்சம்‌ 
தலைதூக்கியிருந்தாலும்‌, மொத்தத்தில்‌ தமிழ்‌ ஜனங்களுக்கு 
உள்ளூர வைதிக சிரத்தையும்‌, பழைய சாஸ்திர ஏற்பாடுகளில்‌ 
பக்தி விசுவாசமும்‌ போகவேயில்லை என்பதுதான்‌ என்‌ 
ss அபிப்பிராயம்‌. அவர்களுடைய அன்புக்குப்‌ பாத்திரராகிற 


ாதிரி பிராம்மணர்கள்‌ மட்டும்‌ இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ ஆசார 
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பாஷையை வைத்துக்‌ கொண்டு, 'இது என்‌ பாஷை, அது 
உன்‌ பாஷை, இந்த பாஷை தான்‌ உயர்ந்தது. அந்த பாஷைதான்‌ 
உயர்ந்தது என்று இப்போது பலர்‌ சண்டை போடுவதைப்‌ 
பார்த்தால்‌ மிகவும்‌ 'துக்கமாக இருக்கிறது. நாம்‌ எல்லோரும்‌ 
ஊமையாகப்‌ போனால்‌ தேவலை என்று கூடத்‌ தோன்று 
இறது. நம்முடைய அபிப்பிராயத்தைத்‌ தெரிவிக்க இருக்கும்‌ 
கருவி பாஷை. அது எல்லா ஊரிலும்‌ ஒன்றாக இருக்க 
முடியாது. ஒவ்வொரு கூட்டம்‌ ஒவ்வொரு பாஷையைப்‌ 
பேசும்‌. ஒவ்வொரு சீமையிலும்‌ ஒரு பாஷை இருக்கும்‌. 
எனவே, “இது என்‌ பாஷை “அது உன்‌ பாஷை: என்பதும்‌ 
“இது உசத்தி, அது தாழ்த்தி' என்று சண்டை பிடிப்பதும்‌ 
அர்த்தமில்லாத காரியம்‌. “தெரிந்த பாஷை, தெரியாத 
பாஷை” என்று வேண்டுமானால்‌ சொல்லலாமே ஒழிய, “என்‌ 
பாஷை, உன்‌ பாஷை: என்பதே தப்பு. பாஷையால்‌ சண்டை 
என்பது பெரிய தப்பு. மதத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ஸ்வாமியைக்‌ 
காட்டிலும்‌, பாஷைதான்‌ உயர்வென்று நினைப்பது மிகவும்‌ 
தப்பு. பாஷை என்ற ஒரு காரணத்துக்காக மட்டும்‌ ஸம்ஸ்‌ 
கிருதம்‌ வேண்டுமா என்றால்‌ நான்கூட வேண்டாம்‌ என்றே 
சொல்வேன்‌. ஆனால்‌ நம்முடைய மதத்துக்கு மூலமான 
வேதம்‌, சாஸ்திரம்‌ எல்லாம்‌ அந்தப்‌ பாஷையில்‌ 
இருப்பதனால்‌ வேதத்தையும்‌ சாஸ்திரங்களையும்‌ 
ரக்ஷிப்பதற்காக சம்ஸ்கிருத பாஷையையும்‌ ரக்ஷிக்கத்தான்‌ 
வேண்டும்‌ என்கிறேன்‌. 


திருவள்ளுவர்‌ குறளை எழுதி அதை அரங்கேற்ற , 


மதுரைக்கு வந்தார்‌. . பொற்றாமரைக்‌ குளத்தில்‌ சங்கப்‌ 
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பலகை இருந்தது. திருவள்ளுவர்‌ தம்‌ புத்தகத்தைக்‌ கொண்டு 
போய்‌ சங்கப்‌ பலகையில்‌ வைத்தாராம்‌. குட்டைப்‌ புத்தகம்‌ 
அதுமாத்திரம்‌ பலகையில்‌ இருக்கப்‌ புலவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
குளத்தில்‌ விழுந்து விட்டார்களாம்‌. குறள்‌ அங்கே அரங்‌ 
கேற்றப்பட்டது. இந்தப்‌ புத்தகத்தை இன்னார்‌ பண்ணினார்‌, 
இதில்‌ இன்ன : உயர்ந்த விஷயங்கள்‌ இருக்கின்றன என்று 
அதைப்‌ பற்றிப்‌ பல புலவர்கள்‌ பாடியிருக்கிறார்கள்‌. 
“திருவள்ளுவ மாலை”? என்று அதற்குப்‌ பெயர்‌. அதில்‌ 
| ஒருவர்‌ பாடுகிறார்‌; 


ஆரியமும்‌ செந்தமிழும்‌ ஆராயத்‌. இதனினிது 
சீரிய தென்றொன்றைச்‌ செப்பரிதாம்‌-—ஆரியம்‌ 
வேதம்‌ உடைத்து தமிழ்த்தருவள்ளுவனார்‌ 
ஒது. குறட்பா உடைத்து 


“ஸம்ஸ்கிருதம்‌ உயர்வா? தமிழ்‌ உயர்வா? என்று 
யோசனை பண்ணிப்‌ பார்த்தேன்‌. ““ஸம்ஸ்கிருதமும்‌ தமிழும்‌ 
சமம்தான்‌. ஒன்று உயர்வு, ஒன்று மட்டம்‌ என்று சொல்ல 
முடியாது. எதனாலே என்றால்‌, ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ வேதம்‌ 
இருக்கிறது. தமிழில்‌ இப்போது இருக்குறள்‌ வந்துவிட்டது. 
இது தமிழ்‌ மறை. வேதத்துக்குச்‌ சமமான ஒன்று தமிழில்‌ 
இல்லை என்றால்‌ ஸம்ஸ்கிருதம்‌ உயர்வாக இருக்கலாம்‌! 
திருக்குறள்‌ வேதத்துக்குச்‌ சமானமாக வந்திருக்கிறது. 
அதனாலே இப்போது இரு பாஷைகளும்‌ சமமாயின'”' 
என்று இச்செய்யுளில்‌ கவி சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


ஸம்ஸ்கிருதத்துக்கு எதனால்‌ கெளரவம்‌? வேதம்‌ அதில்‌ 
இருப்பதனால்தான்‌ என்பதை அந்தப்‌ புலவர்‌ சொல்லியிருக்கி 
றார்‌. 
இல்‌ இருந்தால்‌ என்ன மொழி 
)! நினைக்கலாம்‌. பல நூல்கள்‌ 
றல்‌ பாஷையிலிருந்து மொழி 
ற்றின்‌ மூலமே உருமாறிப்‌ 


தமரா கா கத்து 
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போவதுமுண்டு. ஒரு விஷயத்தை ஒரு மனிதன்‌ சொன்னால்‌, 
அது அவனிடமிருந்து எந்த வாக்கில்‌ வருகிறதோ. அதே 
வாக்கில்‌ இருந்தால்‌, ஒரு காலத்தில்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ 
மற்றொரு காலத்தில்‌ அதன்‌ உண்மைப்‌ பொருளை முழு 
வதும்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியும்‌. ஒரு பொருளைச்‌ சொல்வ 
தற்கு ஒரு பாஷையில்‌ அழகான சொல்‌ ஒன்று இருக்கும்‌. 
அதை மொழி பெயர்க்கும்போது, அதற்கு ஏற்ற சொல்‌ இதர 
பாஷையில்‌ இருக்காது. லெ சமயங்களில்‌ நான்கைந்து - 
வார்த்தைகளைப்‌ போட்டுச்‌ சுற்றி வளைத்துச்‌ சொல்ல வேண்டியி 
ருக்கும்‌. அந்த வார்த்தை அந்த இடத்தில்‌ எந்த அபிப்பிரா 
யத்தை வெளிப்படுத்துகிறதோ, அதே அபிப்பிராயத்தை 
மொழி பெயர்ப்பில்‌ காணமுடியாமல்‌ போகலாம்‌. இரண்டா 
வது, மொழி பெயர்க்கிறவன்‌ தன்னுடைய ஞானத்துக்கு 
ஏற்றாற்போலத்தான்‌ பொருள்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு சொல்ல 
முடியும்‌. ஒருவன்‌ பண்ணிய மொழி பெயர்ப்புச்‌ சரி அல்ல 
என்று இன்னொருவன்‌ எண்ணுவான்‌. பண்ணுகிறவனுடைய 
அபிப்பிராயத்துக்கும்‌ பாஷா ஞானத்துக்கும்‌ ஏற்றபடி அந்த 
மொழி பெயர்ப்பு இருக்கும்‌. இப்படியாகப்‌ பல மொழி 
பெயர்ப்புகள்‌ ஏற்பட்டு, அவற்றில்‌ எதை எடுத்துக்‌ 
கொள்வது என்ற சந்தேகம்‌ வரும்போது, மூலம்‌ எப்படி 
இருக்றெது என்று பார்க்க வேண்டி வரும்‌. 
ஆகவேதான்‌ மூலமாகிய வேதத்தை அப்படியே வைத்‌ 
துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. மூலமாக இருக்கும்‌ ஒரே வேதத்‌ 
தைத்‌ தங்கள்‌ கருத்தின்படி பொருள்‌ கொண்டு ஒவ்வோர்‌ 
ஆசாரியரும்‌ ஒவ்வொரு சித்தாந்தத்தை வெளியிட்டுள்ளனர்‌. 
அந்த ஆசாரியர்கள்‌ தத்தம்‌ இத்தாந்தங்களையே ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டு மூலவேதத்தை மாற்றி வெவ்வேறு மதங்களைச்‌ 
செய்துவிடவில்லை. மூலம்‌ ஒன்றாக இருக்றெது. மூலம்‌ 
மொழி பெயர்க்கப்படாமல்‌ அப்படியே இருந்து கொண்டிருப்‌ 
பதால்தான்‌, அந்த அந்த ஆசாரிய புருஷருக்கு ஏற்றபடி 
காலத்துக்குக்‌ காலம்‌ புது அபிப்பிராயம்‌ சேர்ந்து வந்திருக்‌ 


கிறது. ஆதாரமான வேதத்தை மாற்றாமல்‌ அப்படியே வைத்துக்‌ 
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கொண்டு, அதை ரக்ஷித்து வந்தால்தான்‌ ௮ 
புது அபிப்பிராயமானது இன்னொரு த 
வேண்டிய அவசியம்‌ ஏற்படாமல்‌ இ 
இந்த மதங்களுக்கெல்லாம்‌ வைதிக 


ந்தந்த ஆசாரியரில்‌ 
னி மதமாகப்‌ போக 


ருந்து வந்திருக்கிறது. 


மதம்‌ என்ற பொதுப்‌ 
பெயர்‌ இருந்து கொண்டிருக்கிறது. 


ணை அன்ன வக வக்க ட கக்‌ 


சாஸ்திரமா, மனச்சாட்சியா? 


தர்மம்‌ என்பது உலக க்ஷேமத்துக்காகச்‌ செய்யப்பட 
வேண்டியது. துளிகூட சொந்த விருப்பு வெறுப்பு இல்லாமல்‌, 
சமஸ்த பிராணிகளும்‌ க்ஷேமமாக இருக்கவேண்டும்‌ என்ற 
ஒரே சிந்தனையோடு மகான்கள்‌ தர்ம நூல்களைத்‌ தந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌, இன்னது தர்மம்‌ என்று தீர்மானம்‌ 
பண்ணுபவை. ரூபத்தை அறிவதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ கண்‌; 
சப்தத்தை அறிவதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ காது, தர்மப்‌ பிரமாணம்‌ 
என்ன எனில்‌ தர்ம சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ செய்வதேயாகும்‌. 

சகல தர்மத்துக்கும்‌ மூலம்‌ வேதம்‌. ' அதை ச்ருதி : 
என்பார்கள்‌. (எழுதிப்‌ படிக்காமல்‌ காதால்‌ கேட்டுப்‌ பாடம்‌ 
பண்ணுவதால்‌ இப்படிப்‌ பேர்‌.) ச்ருதிக்கு அப்புறம்‌ ஸ்மிருதி; 
ஸ்மிருதி என்பது வேதத்தின்‌ விஷயங்களை அடிப்படை 
யாகக்‌ கொண்டு விரிவாகக்‌ குறித்த குறிப்பு (Notes). 
தர்ம சாஸ்திரம்‌ என்பது இதுவே. 


அந்த ஸ்மிருதிக்கு அப்புறம்‌ பிரமாணமாக இருப்பது 
பெரியவர்களுடைய நடத்தை. பெரியவர்கள்‌ எப்படி நடந்‌ 
தார்கள்‌ என்பது புராணங்களால்‌ நமக்குத்‌ தெரிய வருகிறது. 
அதற்கப்புறம்‌ நமக்குத்‌ தெரிந்து சிஷ்டராக இருப்பவர்களின்‌ 
நடத்தை. சிஷ்டாசாரம்‌ என்று அதைச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. 
எல்லோருடைய நடத்தையும்‌ பிரமாணமாகாது. நம்மி 
டையே வாழ்பவரில்‌ எவரது நடத்தை தார்மிக விஷயங்களில்‌ 
பிரமாணமெனில்‌, அவருக்கு சாஸ்திர நம்பிக்கை இருக்க 
வேண்டும்‌; சாஸ்திரத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட ஆசாரங்களை 
அவரே வாழ்வில்‌ அநுசரிக்க வேண்டும்‌; காமக்‌ குரோதம்‌ 
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இல்லாதவராக இருக்க வேண்டும்‌-இப்படிப்பட்ட சிஷ்டர்‌ 
களுடைய ஆசாரம்‌ ஒரு பிரமாணம்‌. அதற்கப்புறம்‌ நம்‌ 
முடைய மனச்சாட்சி (0௦52). நம்முடைய மனசை. நிஷ்களங்‌ 
கமாக எப்படி ஆலோசிக்றெதோ அது ஒரு பிரமாணம்‌, 
ஆகவே, ஆத்மிக, தார்மிக மத விஷயங்களில்‌ பிரமாணங்‌ 
களைக்‌ கொள்ளும்‌ முறையில்‌ முதலில்‌ வேதம்‌ இடம்‌ பெற 
| வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ தர்ம சாஸ்திரத்தைக்‌ கொள்ள 
| வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ பூர்வகால ரிஷிகள்‌ முதலியவர்களின்‌ 
நடத்தை. பின்பு இப்பொழுதுள்ள சிஷ்டர்களின்‌ ஆசாரத்‌ 
தைப்‌ பிரமாணமாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இவைகளுக்கெல்‌ 
லாம்‌ அப்புறம்‌ கடைசிப்‌ பக்ஷ்மாகத்தான்‌ சாஸ்திர விஷயங்‌ 
களில்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ பிரமாணமாக வைத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 


] 


இப்பொழுது எல்லாம்‌ தலை8ழாக மாறிவிட்டன. முத 
லில்‌ மனச்சாட்சியைத்தான்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. கடைசியில்தான்‌ 
வேதத்தைக்‌ கவனிக்கிறார்கள்‌. நியாயப்படி வேறு ஒரு 
மார்க்கமும்‌ இல்லாதபோதுதான்‌ மனச்சாட்டுயை அநுசரிக்க 
வேண்டும்‌. மனச்சாட்சி என்று ஏன்‌ அதற்குப்‌ பெயர்‌ வந்தது? 
சாட்சி சொல்லத்தான்‌ யோக்கியதை உடையது. நியாயாதிபதி 
_ யாக (judge) இருக்க அதற்கு யோக்கியதை இல்லை. சாட்சி 
யாக வந்தவன்‌ வாயால்‌ பொய்யைச்‌ சொல்வான்‌. அதனால்‌ 
வாய்ச்சாட்சியை நம்புவதற்கில்லை. ஆனால்‌, மனம்‌ பொய்‌ 
சொல்லாது. மனசுக்கு எல்லாம்‌ நிஜமாகத்‌ தெரியும்‌: 
“நெஞ்சை யொளித்தொரு வஞ்சகமில்லை'” என்று அவ்வைப்‌ 


இப்பொழுது மனச்சாட்டியைத்‌ தர்ம விஷயங்க 


து சொல்லும்‌. இதுதான்‌ நியாயம்‌ 
னித்துச்‌ சொல்ல முடியாது. (ப 
ஈவது சமாதானம்‌ சொல்லி 


பாட்டி. சொன்னாள்‌. ஆகவே அதைச்‌ சாட்சியாக மட்டும்‌. 


வைத்து விடுகிறார்கள்‌. இன்னது நடந்தது! , 


7a 


ள்கள்‌ 
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இர ப ப ல க அகட ப அவத 
'வாக இருக்கும்‌. இது எப்படி தர்ம நியாயமாகும்‌? எனவே, 
மனச்சாட்சிக்கு எப்படித்‌ தோன்றுகிறதோ அப்படிச்‌ செய்‌ 
இறேன்‌' என்று சொல்வது தப்பு. எடுத்தவுடன்‌ அதற்கு ஜட்ஜ்‌ 
ஸ்தானம்‌ கொடுத்து விடக்கூடாது. ஒருவித வழியும்‌ இல்லா 
மல்போனால்‌, “நீதான்‌ சாட்சியாக இருந்து எல்லாவற்றையும்‌ 
பார்த்தருக்கிறாயே, இப்பொழுது உன்‌ அபிப்பிராயத்தைச்‌ 
சொல்‌! என்று மனஸிடம்‌ கேட்கலாம்‌. மனசு ஒரு தனி 
மனிதனைச்‌ சேர்ந்தது. எனவே அது எவ்வளவு தூரம்‌ அவனது 
சுயநலத்தை விட்டு விலகிப்‌ பேசும்‌ என்று சொல்ல 
முடியாது. சொந்த விஷயங்களில்‌ அதற்குத்‌ தருகிற இடத்‌ 
தைக்கூட சமய விஷயங்களில்‌ தருவதற்கில்லை. “தனிமனசு' 
என்ற நிலைக்கு மேலே போய்‌ முழுக்க முழுக்க லோக 
க்ஷேமத்தையே சொன்ன ரிஷிகளின்‌ அபிப்பிராயம்தான்‌ தர்ம 
விஷயங்களில்‌ பிரமாணமாகும்‌. 


சநாதன தர்மமே 
| சங்கரர்‌ தரும்‌ நெறி 


“நாய்க்குக்‌ கெட்ட பெயர்‌ சூட்டித்‌ தூக்கில்‌ போடு 
(Give the dog a bad name and hang it) என்று ஆங்கலத்தில்‌ 
ஒரு வசனம்‌ சொல்வார்கள்‌. நாய்‌ நன்றியறிதலும்‌ விசுவாச 
மும்‌ உள்ள பிராணி. அதைத்‌ தூக்கில்‌ போடுவதை யாரும்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்ள . மாட்டார்கள்‌. அதனால்‌ அதற்கு ஒரு 
கெட்ட பெயரைக்‌ கொடுத்துவிட்டு, எவனோ தூக்கில்‌ 
போட்டான்‌ போலிருக்கிறது! 


நவீன நாகரிக சீர்தருத்தக்காரர்கள்‌ நமது தர்ம சாஸ்திரங்‌ 
களின்‌ விஷயத்தில்‌ இதையேதான்‌ செய்கிறார்கள்‌. யுகாந்தர 
மாக, இந்தத்‌ தேசத்துக்குப்‌ பரம க்ஷேமத்தைச்‌ செய்துவந்த 
அந்த தர்மங்களால்‌ ஏதேதோ கொடுமைகள்‌ நேர்ந்ததாகச்‌ 
சொல்லி, கெட்ட பெயரை உண்டாக்க, அவற்றைத்‌ தூக்கில்‌ 
போடப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. நம்‌ சநாதன சாஸ்திரங்கள்‌ வரை 
.... யறைசெய்து தந்த சமூகப்‌ பாகுபாடு (வர்ண தர்மம்‌) கூடாது 
என்று சிலருக்குத்‌ தோன்றுகிறது. எனவே, தர்ம சாஸ்திரங்‌ 

... களால்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ ஏற்படாத கொடுமைகளை இவர்‌ 
ரான்‌. காரியம்‌ செய்யலாம்‌ என்ற அதிகார 


ரிக்கும்‌ செ 
தான்‌ இன்னின்ன 
ப ரிந்து போனார்கள்‌. இதனால்‌ 
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பொது எதிரி வந்தபோது நம்‌ தேசத்து ராஜாக்களுக்குள்‌ 
ஒற்றுமை இல்லாமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ ஜனங்‌ 
களிடையே பரஸ்பரம்‌ பேதம்‌ இருந்து, அவர்கள்‌ எதிரிக்கு 
உதவி செய்ததாகச்‌ சொல்வதற்குக்‌ கொஞ்சம்கூடச்‌ சாட்சியம்‌ 
இல்லை. பேதங்கள்‌ போகவேண்டும்‌ என்று சொல்கிற 
இப்போதுதான்‌ உண்மையில்‌ பேதமும்‌ துவேஷமும்‌ உக்கிரம 
மாக இருக்கின்றன. இதற்கு மாறாக, செளஜன்யத்தையே 
சமீப காலம்வரை கண்கூடாகப்‌ பார்த்தோம்‌. இரண்டு ரொ 
மங்களுக்கிடையில்‌ ஏதோ ஒரு வயல்‌, வரப்பு, வாய்க்கால்‌ 


அல்லது கோயில்‌ பற்றிப்‌ பாத்தியதைச்‌ சண்டை வந்தால்‌, 


அந்தந்தக்‌ கிராமத்திலும்‌ உள்ள ௮க்கிரகார ஜனங்களிலிருந்து 
சேரி மக்கள்‌ வரையில்‌ எல்லோரும்‌ ஒரு கட்சியாகத்தான்‌ 
நிற்பார்கள்‌; இந்தக்‌ கிராமத்தில்‌ உள்ள ஒருவன்‌ தன்‌ 
ஜாதியைச்‌ சேர்ந்த எதிராளிக்‌ கிராமத்தானோடு சேரவே 
மாட்டான்‌. ரொமத்து விஷயமே இப்படி என்றால்‌ தேசத்தின்‌ 
விஷயத்தில்‌ சொல்லவே வேண்டாம்‌. 

சின்னச்‌ சின்ன சமூகங்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ கட்டுப்பட்டு 
ஒழுங்காக இருக்க முடிந்தது. அவரவருக்கும்‌ தங்கள்‌ 
சமூகத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பெருமையே இருந்தது. அவரவரும்‌ 
தங்கள்‌ விவகாரங்களைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்ளத்‌ தனித்தனி 
நாட்டாண்மை வைத்திருந்தார்கள்‌. ஒருத்தன்‌ தப்புத்தண்டா 
பண்ணிவிட்டால்‌ : நாட்டாண்மைக்காரர்கள்‌ அவனைத்‌ 
தங்கள்‌ சமூகத்திலிருந்து பிரஷ்டம்‌ செய்து விடுவார்கள்‌. 
அவரவருக்கும்‌ தங்கள்‌ சமூகத்தில்‌ கெளரவ புத்தியும்‌, மனமார்ந்த 
பிடிமானமும்‌ இருந்ததால்‌ பிரஷ்டம்‌ செய்யப்‌ படுவதைப்‌ 
பெரிய அவமானமாக எண்ணினார்கள்‌. இதுவே அவர்களைத்‌ 
தப்புத்‌ தண்டாவிலிருந்து தடுக்கும்‌ பெரிய சக்தியாக இருந்‌ 
தது. இப்போது எல்லாச்‌ சமூகங்களையும்‌ மனமார்ந்த பிடிமா 
னத்தோடு சேர்த்துப்‌ பிடித்து வைக்க எந்த ஸ்தாபனமும்‌ 
இல்லை. கட்டுக்கடங்காத ஒரே பெரிய அமைப்பில்‌ இது 
சாத்தியமும்‌ இல்லை. விளைவு; குற்றங்கள்‌ கூச்சமில்லாமல்‌ 
நடக்கின்றன; போலீஸின்‌ வேலை அத்‌ கொண்டே 
1 தெ.கு. ல ்‌ 
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தான அமத கள்வ பட ட வட ல ட ட ட டட. புரத 
இருக்கின்றது. சாஸ்திரங்களை எதிர்க்கிறவர்கள்‌ இதை 
யெல்லாம்‌ யோசிக்க வேண்டும்‌. 


எதற்கும்‌ எதிர்ப்பு இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌; அதுவே 
நல்லதும்கூட. எதிர்ப்பு இருந்தால்தான்‌ நம்‌ குறை நிறை 
சரியாக 'வெளியாகும்‌. நம்மை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்வதில்‌ 
விழிப்பும்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ எதிர்ப்பு என்கிற பெயரில்‌ 
இல்லாத கெடுதல்களைச்‌ சொல்லி நல்லதைத்‌ தூக்கில்‌ 
போடக்கூடாது. 


இல்லாததைச்‌ சொல்வதற்கு இன்னோர்‌ உதாரணம்‌. 

நெற்றிக்கு இட்டுக்கொள்வது சிலருக்கு நாகரிகமாக 

| இல்லை. நெற்றிக்கு இடுவதை 'ஜாதி அடையாளம்‌” என்று 
ர கெட்ட பெயர்‌ தந்து தூக்கில்‌ போடப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. 
வாஸ்வத்திலோ, விபூதி பூசுறெவர்களில்‌ பிராம்மணரிலிருந்து 
தண்டாதார்‌. வரை சகல ஜாதியாரும்‌ உள்ளனர்‌. இப்படியே 
நாமம்‌ போடுபவரிலும்‌ எல்லா ஜாதியாரும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
எல்லாம்‌ விஷ்ணு வடிவமான மண்ணில்‌ தோன்றி மண்ணில்‌ 
முடிவது : என்பதற்கு அடையாளமே திருமண்‌. சரீரம்‌ 
பஸ்மமான பின்னும்‌ சாசுவதமாக இருக்கிற சிவமயமான 
VINEE அடையாளம்‌ திருநீறு. இப்படிப்பட்ட 


தத்துவச்‌ சின்னங்களைக்‌ கெட்ட பெயர்‌ சூட்டித்‌ தூக்குப்‌ 
போடலாமா? 


பழைய தர்மங்களை எல்லாம்‌ முறிவுபடாமல்‌ காப்பாற்‌ 
றப்‌ பிரயத்தனப்பட வேண்டும்‌ என்று எங்களுக்கு ஸ்ரீ சங்கர 
பகவத்பாதர்கள்‌ ஆக்ஞை இட்டிருக்கிறார்கள்‌. அவர்‌ பெயரை 
நான்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பதால்தான்‌ நீங்கள்‌ இங்கு 
வருக்க அவருடைய ஆக்ஞையை உங்களுக்குத்‌ 
வண்டியது என்‌ கடமை. ஆத்ஞையைக்‌ காரியத்தில்‌ 
: , நிறைவேற்றாததும்‌ ஒரு பக்கம்‌ 
க க்ஷேமம்‌, ஆத்ம க்ஷேமம்‌ 
்‌ ட்டவை என்பதையாவது 


த வ 


சாமானிய தருமங்கள்‌ 


அனைவருக்கும்‌ பொதுவானவை 


தியானத்தில்‌ ஒருமுகப்படுவதற்கு பெரிய இடைஞ்சல்‌ 
என்ன? இந்த மனசு ஓயாமல்‌ ஆடிக்கொண்டிருப்பதுதான்‌. 
மனத்தினால்தான்‌ எல்லா விதமான கஷ்டங்களும்‌ உண்டா 
இன்றன. மனத்தில்‌ ஏற்படும்‌ ஆசையே அத்தனை கஷ்டங்‌ 
களுக்கும்‌ காரணம்‌. “ஆசைப்படாதே” என்று இந்த மனசை 
இழுத்துப்‌ பிடித்து நிற்க வைக்க முடியவில்லை. 


நாம்‌ “ஒரு வஸ்துவை நினை' என்று இந்த மனசிடம்‌ 
சொன்னால்‌, அது ஏதோ சொற்ப காலம்‌ அதை நினைப்பது 
போல இருந்து, வேறு எங்கோ பாய்ந்து விடுகிறது. தியானம்‌, 
சாந்தி என்றெல்லாம்‌ நான்‌ உபந்நியாசத்தில்‌ சொல்கிறபோது 
ஒரு க்ஷணம்‌ உங்கள்‌ மனம்‌ அடங்கினாற்போல்‌ தோன்றும்‌, 
ஆனந்தமாய்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ அடுத்த க்ஷணமே மனம்‌ 
எங்கோ ஓடி, சாந்தி குலைந்து போகிறது. 

“பேசாமல்‌ ' இரு” என்று கட்டளை போட்டு வாயை 
மூடிக்கொண்டு விட்டால்‌, அது ஓரளவாவது பேசாதிருக்‌ 
கிறது. பார்க்காதே என்று உத்தரவு போட்டுக்‌ கண்ணை 
மூடிக்கொண்டு விட்டால்‌, கண்‌ ஓரளவாவது பார்க்காமல்‌ 
இருக்கிறது. ஆனால்‌ இந்த மனத்திடம்‌ மட்டும்‌ “நினைக்கா 
மல்‌ இரு: என்று எவ்வளவுதான்‌ முட்டிக்‌ கொண்டாலும்‌, 
அது கேட்பதில்லை. நாம்‌, 'நினை' என்றால்‌ மனம்‌ நினைக்க 
வேண்டும்‌; “நினைக்காதே' என்றால்‌ நினைக்காமலிருக்க - 
வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ நமக்கு மனம்‌ ஸ்வாதீன 


A 
A பதம படகில்‌ அவவ 
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மாயிற்று. நமக்குச்‌ சித்த ஸ்வாதீனம்‌ இருக்கிறது என்று 

அர்த்தம்‌. 

இப்போது பைத்தியங்கள்‌ என்று சிலரைக்‌ குறிப்பிட்டு 

அவர்கள்‌ சித்த சுவாதீனம்‌ இல்லாதவர்கள்‌ என்கிறோமே, 

உண்மையில்‌. நம்மில்‌ யாருக்குமே சித்த ஸ்வாதீனம்‌ இல்லை 
| தான்‌. பைத்தியம்‌ வாயை அடைக்காமல்‌ பிதற்றிக்‌ கொண்டே 
| . இருக்கிறது என்றால்‌, நாமும்‌ மனத்தை அடக்காமல்‌ அது 
| பிதற்றல்‌ வழியில்‌ போகத்தான்‌ விட்டிருக்கிறோம்‌. 
| நமக்குச்‌ சித்த ஸ்வாதீனம்‌ வந்துவிட்டால்‌ எப்படி 

யிருக்கும்‌ தெரியுமா? எத்தனை வலி ஏற்பட்டாலும்‌, “வலி 
| என்று நினைக்காதே என்றால்‌ மனம்‌ வலியைப்‌ பொருட்‌ 
்‌ படுத்தாமல்‌ இருந்துவிடும்‌. எதிரிலே புலி வந்து உறுமினால்‌ 
கூட மனத்திடம்‌ 'பயப்படாதே' என்றால்‌ அது பயப்படாமலே 
இருக்கும்‌. இப்போது நாம்‌ காரணமில்லாமல்‌ அழுது கொண்‌ 
டிருக்கிறோம்‌. மனசு வசப்பட்டு விட்டாலோ, அழுகைக்குக்‌ 
காரணமாக எத்தனை துக்கம்‌ வந்தாலும்கூட அது சிரித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌. ஆத்திரமூட்டும்படி என்னநடந்தாலும்‌ அது 
கோபமே இல்லாமல்‌ சாந்தமாயிருக்கும்‌. 


முதலில்‌ மனசை இப்படி அப்படிப்‌ போகாமல்‌, நல்ல 
விஷயத்தில்‌ நினைவைச்‌ செலுத்தும்படி செய்ய வேண்டும்‌. 
எண்ணெயை விட்டால்‌ அது எப்படிப்‌ பிசிர்‌ இல்லாமல்‌ ஒரே. 
இழையாக விழுகிறதோ (இதைத்‌ “தைலதாரை” என்பார்கள்‌): 
அதுமாதிரி மனம்‌ நல்ல நினைவில்‌ ஒருமுகப்பட்டுச்‌ செல்ல 
வேண்டும்‌. “ஸ்வாமி, ஸ்வாமி” என்ற நல்ல வஸ்துவை 
அப்படியே நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்படி, மனத்தை 
அப்பியாசப்படுத்த வேண்டும்‌. அதன்பிறகு, 'நினைக்கிறோம்‌ 
என்பதும்‌ போய்‌, ஸ்வாமியிலேயே கரைந்து ஸ்வாமி 
யாகவே ஆகிவிடுவோம்‌. 
ம்‌ அடக்குவதுதான்‌ யோகம்‌” என்பது: 


மனசை அடக்க ஒருவழி தேடியே 
£ல்‌ மறுபடி பிறப்புதான்‌; மறு 


= 
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மனசின்‌ ஓயாத ஓட்டம்தான்‌. எனவே, இந்த ஜன்மாவிலேயே 


காமமும்‌ குரோதமும்‌ ஏற்படுவதற்கு எவ்வளவோ ஹேதுக்‌ 
கள்‌ இருக்கும்போதே இவற்றின்‌ நடுவே மனசை அடக்க 
முழுப்‌ பிரயத்தனமும்‌ பண்ண வேண்டும்‌. அப்படிப்‌ பண்ணி 
ஜயித்தவன்தான்‌ 'யுக்தன்‌' என்கிற யோகி! அவன்தான்‌ 
*ஹாதி' உண்மையான ஆனந்த ஆத்மா என்கிறார்‌ கிருஷ்ண 
பகவான்‌. 


“யோகமெல்லாம்‌ ரிஷிகள்‌ சமாசாரம்‌, நமக்கு வருமா?” 
என்று விட்டு விடலாகாது. மருந்து யாருக்கு வேண்டும்‌? 
வியாதி உள்ளவனுக்குத்தானே? நமக்குத்தான்‌ மனோ வியாதி 
--அதாவது, மனம்‌ என்ற வியாதி--இருக்கிறது. எனவே 
நாம்தான்‌ அதை அடங்குகிற மருந்தைச்‌ சாப்பிட்டாக 
வேண்டும்‌. 

மனசை அடக்க இரண்டு சாதனங்கள்‌ உண்டு. ஒன்று 
பகிரங்க சாதனம்‌, மற்றது அந்தரங்க சாதனம்‌. வெளிமுகமாகச்‌ 
செய்வது பகிரங்க சாதனம்‌. உள்ளுக்குள்ளேயே செய்து கொள்‌ 
வது அந்தரங்க சாதனம்‌. இரண்டும்‌ வேண்டும்‌. இந்த 
மட்டத்தில்‌ வண்டிக்காரன்‌, சமையல்காரன்‌ இவர்கள்‌ வெளி 
யிலும்‌, தீபத்தில்‌ திரிபோட்டுத்‌ தருறெவன்‌, புஷ்பம்‌ எடுத்துக்‌ 
கொடுப்பவன்‌ இவர்கள்‌ பூஜைக்குப்‌ பக்கத்திலேயே அந்தரங்க 
மாகவும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இரண்டு வகையினரும்‌ இருந்தால்‌ 
தான்‌ மடம்‌ நடக்கும்‌. அப்படியே பகிரங்க சாதனம்‌ அந்தரங்க 
சாதனம்‌ இரண்டையும்‌ கொண்டு மனத்தை முதலில்‌ 
நல்லதில்‌ ஒருமுகப்படுத்தி, பிறகு ஒன்றையுமே நினைக்காத 
நிலைக்கு வரவேண்டும்‌. 

. தான தர்மம்‌ செய்து, சந்தியாவந்தனம்‌, யாகம்‌, பூஜை 
பரோபகாரம்‌ எல்லாம்‌ நல்லதில்‌ மனசைச்‌ செலுத்தும்‌ பகி 
ரங்க சாதனங்கள்‌. தியானம்‌ என்பதே மிகச்‌ சிறந்த அந்தரங்க. 
நிலை. அதற்கு அநுகூலமாக இருக்கற மற்ற அந்தரங்க 
சாதனங்கள்‌ ஐந்து. அவை அஹிம்சை, சத்தியம்‌, அஸ்தேயம்‌, 
செளசம்‌, இந்திரிய நிக்ரஹம்‌ என்பவை. எவருக்கும்‌, எவற்‌ 


328 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


றுக்கும்‌ கெடுதலே எண்ணாதபடி மனசை அன்பு மயமாகச்‌ 
செய்து கொள்வது அஹிம்சை. மனம்‌, வாக்கு, காயம்‌ மூன்றை 
யும்‌ உண்மையிலே ஈடுபடுத்துவது சத்தியம்‌. அஸ்தேயம்‌ 
என்றால்‌ “திருடாமல்‌ இருப்பது” என்று அர்த்தம்‌. அதாவது, 
பிறர்‌ பொருட்களில்‌ ஆசையே எழாதபடி வைராக்கியமாக 
இருப்பது. செளசம்‌ என்றால்‌, தூய்மைப்படுத்திக்‌ கொள்வது. 
ஸ்நானம்‌, மடி, ஆசாரம்‌, ஆகாராதிகளின்‌ சுத்தி எல்லாம்‌ 
செளசத்தில்‌ அடங்கும்‌. இந்திரிய நிக்ரஹம்‌ என்பது புலன்‌ 
களை அவற்றின்‌ போக்கில்‌ விடாமல்‌ ஒவ்வோர்‌ இந்திரியத்‌ 
துக்கும்‌ இவ்வளவுதான்‌ ஆகாரம்‌ கொடுப்பது என்று நிர்ணய 
மாக வைத்துக்கொள்வது. “கண்‌ இதைப்‌ பார்க்கக்கூடாது. 
காது இதைக்‌ கேட்கக்கூடாது. வாய்‌ இதைத்‌ தின்னக்கூடாது. 
இதைப்‌ பேசக்கூடாது. உடம்பு இந்தப்‌ பாவத்தைச்‌ செய்யக்‌ 
கூடாது" என்று தடுத்து நிறுத்துவதே இந்திரிய நிக்ரஹம்‌. 
சாதனை செய்வதற்காக மட்டுமே சரீரம்‌ வேண்டும்‌. சரீரம்‌ 
உயிர்‌ வாழுவதற்காக இந்திரியங்களுக்கு எவ்வளவு அதம 
பட்சம்‌ இனி கொடுக்க வேண்டுமோ அவ்வளவே கொடுக்க 
வேண்டும்‌. 


அந்த ஐந்தும்‌ சாமானிய தர்மங்கள்‌” எனப்படும்‌. 


அதாவது நமது மதத்தைச்‌ சேர்ந்த சகல பிரிவினரும்‌ 
இவற்றை அநுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ என்பது மநுதர்மம்‌. 


"ஒண்‌ 


i 


, அஹிம்சை 


எல்லா மக்களுக்கும்‌ பொதுவான சாமானிய தர்மங்க 
ளில்‌ அஹிம்ஸையே முதலானது என மனு தர்ம சாஸ்திரம்‌ 
விதிக்கிறது. மனஸை ஸ்வாதனப்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ 
யோகத்துக்கு ஓர்‌ அங்கமாக அஹிம்ஸை கருதப்படுகிறது. 


சரீரத்தால்‌ ஹிம்சை செய்யக்கூடாது என்பது மட்டும்‌ 
அஹிம்சையல்ல; யாருக்கும்‌ எவ்விதக்‌ கஷ்டமும்‌ ஏற்பட 
வேண்டுமென்று மனஸாலும்‌ நாம்‌ எண்ணக்கூடாது. வாயால்‌ 
பிறருக்குக்‌ கஷ்டம்‌ தருகிற பேச்சைப்‌ பேசக்கூடாது. 


சுபாவத்தில்‌ நம்மில்‌ யாருக்கும்‌ பிறரை ஹிம்சித்துப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று ஆசையில்லை. ஆனாலும்‌ பிறர்‌ 
ஏதாவது குற்றம்‌ செய்வதாக நமக்குத்‌ 
நமக்கு அவர்கள்‌ த i 
அவர்களுக்குப்‌ பலவிதத்தில்‌ ஹிம்ஸை தர எண்ணுகிறோம்‌. 
நம்முடைய சின்னஞ்சிறு குழந்தை தெரியாத்தனத்தால்‌ நம்‌ 
வீட்டில்‌ நெருப்பை வைத்துவிட்டால்‌ குழந்தையை ஹிம்ஸிக்‌ 
இறோமா? அப்படிச்‌ செய்யமாட்டோம்‌. நெருப்பை அணைக்‌ 
கவே முற்படுவோம்‌. மறுநாள்‌ முதல்‌ அந்தக்‌ குழந்தை 
நெருப்பண்டை போகாமல்‌ ரக்ஷிப்போம்‌. நமக்குத்‌ துன்பம்‌ 
தருவதாகத்‌ தோன்றுகிற எவரையும்‌, அந்தக்‌ குழந்தையாகவே 
பாவிக்க வேண்டும்‌. மறுபடியும்‌ தவறு செய்யாமல்‌ அவரை 
அன்புடன்‌ தடுத்து ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. அவர்மீது துவேஷம்‌ 
பாராட்டி, பதிலுக்கு ஹிம்ஸை தரக்கூடாது. இதுதான்‌ 
உண்மையான அஹிம்ஸை. 
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இது நம்‌ மனத்தை வசப்படுத்திக்கொள்ளும்‌ யோ 
துக்கு மிகவும்‌ பிரயோஜனமாகிறது. மனம்‌ பூதம்‌ போன்றது, 
ஆனால்‌, பூதத்தை -- வேதாளத்தை ௨ விக்ரமாதித்தஷ்‌ 
-வசப்படுத்தியபின்‌, அது அவனுக்காக எவ்வ 
செய்தது! அப்படியே வசப்பட்ட மனம்‌ 
தைச்‌ செய்யும்‌. 


எவ்வளவோ நல்ல 


யானை கட்டுப்படாவிட்டால்‌ உலகுக்கு உபத்திரவம்‌ 

தான்‌; ஆனால்‌ கட்டுப்பட்டுவிட்டால்‌ எத்தனை நல்ல காரி 
யங்களை அதன்‌ மூலம்‌ சாதிக்க முடிகிறது! யானைபலம்‌ 
கொண்ட மனஸைக்‌ கட்டுப்படுத்தினால்‌ எத்தனையோ நல்ல 

தைச்‌ செய்யலாம்‌. ஆஞ்சநேய ஸ்வாமி மனோஜயம்‌ செய்த 

| தால்தான்‌ அவ்வளவு சக்தி பெற்றிருந்த அத்தனை ஸத்‌ 
காரியங்களைச்‌ செய்தார்‌. மனத்தின்‌ சக்தி அபரிமிதமானது. 

இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதையும்‌ பராசக்தியின்‌ ஒரு மனம்‌ 
தான்‌ சிருஷ்டித்திருக்கிறது. இந்த சிருஷ்டியில்‌ இருக்கிற ஒரு 
சிறிய எறும்பின்‌ சன்ன மனமோ, இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதி 
லும்‌ பாய்ந்தோடுகிறது. 


'அஹிம்ஸையை அநுசரித்தேன்‌, மனம்‌ வசப்பட்டது" 
என்று எத்தனையோ மகான்களும்‌ யோகிகளும்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்கள்‌. அஹிம்ஸையினால்‌ கோபம்‌ போய்‌ 
மனசானது அன்பில்‌ தெளிந்துவிடுவதால்‌, 


அப்புறம்‌ அதை 
வசப்படுத்துவது சுலபமாதி விடுகிறது. 


அஹிம்சையின்‌ முக்கிய பிரயோஜனம்‌ சித்தம்‌ அடங்கு 
வதே. ஆனால்‌, . அஹிம்ஸையை அப்பியசிப்பதால்‌, நாம்‌ 
உத்தேசிக்காமலே வேறொரு பலனும்‌ ஏற்படும்‌. இதற்கு 
.... 'அவாந்தரப்‌ பிரயோஜனம்‌” என்று பெயர்‌. நீங்கள்‌ எல்லோ 
ரும்‌ இந்த மடத்துக்குப்‌ பூஜை பார்ப்பதற்காகத்தான்‌ வந்தீர்‌ 

கள்‌. அதுதான்‌ உங்கள்‌ உத்தேசம்‌. அதோடு கூட மேளம்‌ 
கட்டர்‌. ரொம்ப நாளாகப்‌ பார்க்காத பலரை இங்கு . 
ப்போது  உபந்யாஸம்‌ கேட்டறீர்கள்‌-- 

க்காமலே கிடைக்கும்‌ அவாந்தரப்‌ - 


ளவு காரியம்‌ . | 
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இவ்வாறே ஒருவன்‌ மனம்‌, வாக்கு, காயம்‌ என்ற 
இரிகரணங்களாலும்‌ அஹிம்ஸையைப்‌ பூரணமாகச்‌ சாதித்து 
விட்டால்‌, அவனுடைய சங்கற்பமின்றியே அதாவது 
அவாந்தரப்‌ பிரயோஜனமாக-அவனுடைய சந்நிதானத்‌ 
துக்கு வருகிற எல்லாப்‌ பிராணிகளும்‌ தாமாகவே தங்கள்‌ 
பகைகளை மறந்து அஹிம்ஸா மயமாகிவிடும்‌. 


அஹிம்ஸா ப்ரதிஷ்டாயாம்‌ 
தத்ஸந்நிதெள வைரத்யாக: 


_ யோக சூத்திரம்‌ 


அஹிம்ஸையைப்‌ பூரணாக அநுஷ்டித்தவன்‌ இருக்கு 
மிடத்தில்‌ குரூரமானவர்‌ மனத்திலும்‌ சாந்தம்‌ உண்டாகும்‌. 
எனவே, தான்‌ அன்போடு இருப்பதே இவனது சங்கற்பமா 
னாலும்‌, மற்றவர்களையும்‌ அன்பாக ஆக்கும்‌ அவாந்தரப்‌ 
பிரயோஜனமும்‌ இடைக்கிறது. 


சந்நியாசி பூரண அஹிம்ஸையை அநுஷ்டிக்க வேண்‌ 
டும்‌. அவன்‌ இலையைக்கூடக்‌ இள்ளக்கூடாது. தாவரங்‌ 
களைச்‌ சமைத்து ஹிம்சிக்கக்கூடாது. அஹிம்ஸை காரணமாகத்‌ 
தான்‌ அவனுக்கு அக்னி காரியமே விதிக்கப்படவில்லை. 
அக்னி என்று இருந்துவிட்டால்‌, அதில்‌ தவறிப்போய்‌ ஏதா 
வது பூச்சி பொட்டு விழுந்து சாகக்கூடும்‌. நெருப்பிலே 
விழுந்ததை எடுத்துக்‌ காப்பாற்றுவது கஷ்டமல்லவா? இத 


னால்தான்‌ துறவிக்கு ஹோமம்‌, யாகம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. - 


அவன்‌ அக்னி காரியமே செய்யாததால்‌ அவனுக்கும்‌ கடைசி. 
யில்‌ தகனம்‌ என்ற அக்னி காரியம்‌ இல்லை. அவனுடைய 


சரீரத்தை பூமியில்‌ அடக்கம்‌ செய்கிறார்கள்‌. சகல பிராணி 


களுக்கும்‌ என்னால்‌ பயம்‌ இல்லாமல்‌ போகட்டும்‌” என்று 
சந்நியாஸம்‌ வாங்கிக்‌ கொள்ளும்போது அவன்‌ பிரதிக்ஞை 


' செய்கிறான்‌. அதன்படி, எந்தப்‌ பிராணிக்கும்‌ தாவரத்துக்கும்‌ 


ஹிம்ஸை இல்லாமல்‌ வாழவேண்டியது அவனுக்கே பூரண 
மாக விதிக்கப்பட்ட தர்மம்‌. 


ந 
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'அஹிம்ஸா பரமோ தர்ம;* 
மதங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ பூரண த்தது 
போல்‌ நம்‌ மதம்‌ செய்யவில்லை. சந்நியாசிகளுக்கே இதை 
அதி தீவிரமாக விதித்திருக்கிறது. மற்றவர்களுக்கு இத்தனை 
கட்டுப்பாடு இல்லை. தர்மயுத்தத்திலும்‌, யக்ஞத்தில்‌ பலி 
தருவதிலும்‌ நம்‌ மதம்‌ அஹிம்ஸையை விலக்கியிருக்கிறது. 
லோக கக்ஷேமத்துக்காவே சில தேவ சக்நிகை 
படுத்துவதற்காக யாகத்தில்‌ பசு (பிராணி) பலி தரப்‌ 
யக்ஞத்தில்‌ பலியாகிற பிராணி, இதனால்‌ தான 
தித்துக்கொள்ள முடியாத பரமோத்தமமான கதியை அடை 
கிறது என்பது நம்‌ நம்பிக்கை. ஆக அந்தப்‌ பிராணிக்கும்‌ 
சிரேயஸ்‌, அது செய்த தியாகத்தால்‌ லோகத்துக்கும்‌ நல்லது 
என்றாகி விடுகிறது. 


என்று ஜைன, பெளத்த 
அஹிம்ஸையை விதி 


படுதிறது. 


ாக சம்பா 


இப்படியே யுத்தத்தில்‌ தேசத்துக்குத்‌ தியாகமாக ஸேனா 
வீரர்கள்‌ பலி ஆகிறார்கள்‌. 


வெறுமே இன்று தின்று தன்னையே போஷித்துக்கொண்டு 
உயிர்‌ வாழ்வதைவிட, பர நலனுக்காகப்‌ பிராணத்‌ தியாகம்‌ 
செய்வது சிரேஷ்டமானது என்பதால்‌ இப்படி அஹிம்ஸைக்கு 
விலக்கு வைத்திருக்கிறார்கள்‌. 
பூரண அஹிம்ஸா -- லட்சியத்தை வாயளவில்‌ பிரமாத 
மாகப்‌ பேசிவிடலாமே தவிர, காரியத்தில்‌ நடக்காது. குற்றம்‌ 
குறைகள்‌, அடிதடி, சண்டைகள்‌ எல்லாம்‌ நடைமுறையில்‌ 
இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. அப்போது அவற்றைக்‌ குறைப்பதற்‌ 
... காக எடுக்கிற எதிர்‌ நடவடிக்கையில்‌ ஹிம்ஸை இருப்பதாகத்‌ 
. தோன்றினாலும்‌ உண்மையில்‌ அது ஹிம்சையாகாது. ஏனென்‌ 
றால்‌, செய்கையைவிட எண்ணம்‌, நோக்கம்தான்‌ முக்கியம்‌. 
ம்ஸிப்பதிலேயே சந்தோஷப்படுகற நோக்கமில்லாமல்‌, 
டு த உத்‌ து, ஒரு பிராணியை யக்ஞத்தில்‌ 
து ஒரு கொலைக்‌ குற்றவாளிக்கு 
ாதோ அல்லது யுத்தத்தில்‌ 


ளத்‌ இருப்இிப்‌ 


ரி க 
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தெரிந்தாலும்‌ அது பாபமாகாது; தோஷமாகாது -- இதுதான்‌ 
நம்‌ சாஸ்திரம்‌. 

காரிய சாத்தியமில்லாத பூரண அஹிம்ஸையை நடை 
முறையில்‌ எல்லோருக்கும்‌ விதித்தால்‌, இந்த விதியை மீறிய 
பாபம்‌, தோஷம்தான்‌ ஜனங்களுக்கு உண்டாகும்‌. யதார்த்த 
நிலையை மறக்காத நம்‌ மதம்‌ நமது ஜனங்களுக்கு இந்தப்‌ 
பாபத்தை உண்டாக்கவில்லை. 


மாறாக பெளத்த மதம்‌ எல்லோருக்கும்‌ . பூரண 
அஹிம்ஸை என்று . விதி செய்த போதிலும்‌ இன்று நாம்‌ 
பார்ப்பது என்ன? பெளத்தத்தைத்‌ தழுவிய அத்தனை நாடுக 
ளிலும்‌ சைன்னியம்‌, சண்டை எல்லாம்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்‌ 
தின்றன. அது மட்டுமில்லை, அந்தத்‌ தேசங்களில்‌ மிச்சம்‌ 
மீதியில்லாமல்‌ சகல ஜனங்களும்‌ மாமிசம்‌ உண்பவர்களா 
கவே இருக்கிறார்கள்‌. 
பெரிய தர்மம்‌ ஒன்றை அத்தனை பேருக்கும்‌ பொதுவாக, 
வைத்தால்‌, முடிவில்‌ எவருமே அதை அநுஷ்டிக்காத நிலை 
மையைத்தான்‌ பார்க்கிறோம்‌. நம்‌ தேசத்தில்‌ இப்படிச்‌ செய்‌ 
யாமல்‌ சந்நியாசிகளுக்கு மட்டும்‌ பூரண அஹிம்ஸையை 
விதித்தார்கள்‌. அதைப்‌ பார்த்து பிராமணர்கள்‌, வட தேசத்தில்‌ 
குஜராத்‌ முதலான பகுதிகளில்‌ உள்ள வைஷ்ணவர்கள்‌, 
தென்னாட்டில்‌ சைவ வேளாளர்கள்‌, கோமுட்டிச்‌ செட்டிமார்‌ 
கள்‌ போன்றவர்களும்‌ இதைப்‌ பின்பற்றி வந்தஇருக்கிறார்கள்‌. 
எனவே “விதி: என்று போட்டுக்‌ கட்டுப்படுத்தாததாலேயே, 
தாங்களாகப்‌ பிரியப்பட்டு, அதிலே நிஜமான ஈடுபாட்டோடு 
தலைமுறை தத்வமாக இப்படிச்‌ செய்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. 
சந்நியாசிகளின்‌ ஸத்வ குணத்தைப்‌ பார்த்து, அதன்‌ பொருட்‌ 
டுத்‌ தாங்களும்‌ இந்த சாகபட்சணத்தையே (Vegetarianism) 
விரும்பி ஏற்று அநுஷ்டித்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்களைப்‌ 
பார்த்து, வெளியிலிருந்து யாரும்‌ கட்டுப்படுத்தாமலே மற்ற 
வகுப்பாரும்‌, ஒரு அமாவாசை, ஒரு இதி, திவஸம்‌, ஷஷ்டி 
இம்மாதிரி தினங்களில்‌ மாமிஸ போஜனத்தை விலக்கி விடுகி 


ற 
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றார்கள்‌. நடைமுறையில்‌ (Practical) எல்ல 


ஈருக்கும்‌ இயலாத 
ஒன்றை சகலர்‌ மீதும்‌ கட்டாயமாகத்‌ திணிக்காமல்‌, பக்குவி 


களான சிலருக்கு மட்டுமே விதிப்பதால்‌, அதுவே மற்றவர்‌ 
களுக்கும்‌ ஒரு உத்தம லட்சியமாக (ப) அதை ஓரளவுக்கா 
வது அவர்களும்‌ பின்பற்றுதிறார்கள்‌. மாறாக எல்லோருக்கும்‌ 
இதை விதியாக்கிய இடங்களிலோ, எவருமே அதை அநுசரிக்‌ 
காமல்‌ ஹிம்ஸை அதிகரிப்பதோடு, அவர்கள்‌ விதியை மீறிய 
தோஷத்துக்கு ஆளாகும்படி வேறு நேர்ந்திருக்கறது! அஹிம்ஸை: 
என்கிற தத்வம்‌ ஒரு லட்சியமாகவாவது 
கும்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்பதால்‌ அது சாம 
ளில்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்றெது. காரியம்‌ எப்ப 
மனசிலே துவேஷம்‌ 


எல்லோருக்‌ 
னிய தர்மங்க 
டி. இருந்தாலும்‌ 
இருக்கக்கூடாது என்பதுதான்‌ நம்‌ 


வைதிக தர்மம்படி அஹிம்ஸையின்‌ லட்சணம்‌ (04௦0). 


ணன வி 


சத்தியம்‌ 


சகல மக்களும்‌ அநுசரிக்க வேண்டிய சாமானிய தர்மங்க 
ளில்‌ முதலாவது அன்பு (அஹிம்ஸை). அடுத்தது உண்மை 
(சத்தியம்‌). 

சத்தியம்‌ என்றால்‌ வாக்கும்‌ மனசும்‌ ஒன்றாக இருப்பது 
தான்‌; மனசில்‌ ஒன்றும்‌ வாக்கில்‌ வேறொன்றுமாக இருந்தால்‌ 
அதுவே அசத்தியம்‌ என்று பெரியவர்கள்‌ லட்சணம்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்கள்‌. 

வாங்மனஸயோ: ஐக ரூப்யம்‌ ஸத்யம்‌ 

மனத்தில்‌ உள்ளதை வெளியிட்டுச்‌ சொல்வதற்கென்றே 
பகவான்‌ மனிதனுக்குப்‌ பேசும்‌ சக்தியைத்‌ தந்திருக்கிறார்‌. 
மனத்தில்‌ ஒன்றும்‌ வாக்கில்‌ வேறொன்றுமாக நாம்‌ நடந்து 
கொண்டோமானால்‌ அடுத்த ஜன்மத்தில்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்த 
பேச்சுச்‌ சக்தியைப்‌ பறித்துக்கொண்டு விடுவார்‌ -- அதாவது 
மிருக ஜன்மத்தையே நமக்குத்‌ தருவார்‌. 

பூரண அஹிம்ஸைக்கு நமது சாஸ்திரத்தலேயே சில 
விலக்குகள்‌ இருக்கின்றன. தர்மத்துக்காக யுத்தம்‌ செய்யும்‌ 
போதும்‌, யாகயக்ஞங்களில்‌ பலி தருகிற போதும்‌ அஹிம்‌ 
ஸைக்கு விலக்குத்‌ தரப்பட்டிருக்கிறது. சத்தியத்துக்கு இவ்வித 
மாக விலக்கே இருக்க முடியாது என்று நினைப்பீர்கள்‌. 
ஆனால்‌ சத்தியத்துக்கும்‌ வேறொரு விதத்தில்‌ விலக்கு இருக்‌ 
இறது. அதைக்‌ கொஞ்சம்‌ விளக்குகிறேன்‌. 
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ஊரிலே பலவிதமான அயோக்கியர்கள்‌ 
அதைப்‌ பார்த்து வாஸ்தவமாகவே ஒரு 
கொதிக்கிறது. அவன்‌ இந்தத்‌ தப்பை 
சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. “அவன்‌ 
தனத்தைச்‌ செய்தான்‌. இவன்‌ இந்த ௮௦ 
செய்தான்‌' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே இருக்கிறான்‌. இவ 
னுக்கு வாக்கும்‌ மனசும்‌ ஒன்றாகத்தான்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌, - 
இவன்‌ அப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ இவனுக்கும்‌ பிரயோஜன 
மில்லை. ஜனங்களுக்கும்‌ பிரயோஜனமில்லை. தப்புச்‌ செய்கி ' 
றவர்களுக்கும்‌ பிரயோஜனமில்லை. இப்படி வியர்த்தமாக 
வாக்கும்‌ மனசும்‌ ஒன்றுபட்டிருப்பதை சத்தியம்‌ என்று 
சொல்வதற்கில்லை. 


இருக்கிறார்கள்‌. 
வருடைய மனசு 
பலலாம்‌ ஓயாமல்‌ 
அந்த அயோக்கியத்‌ 
யாக்கியத்தனத்தைச்‌ 


ஒருவன்‌ மனசில்‌ கெட்ட எண்ணங்கள்‌ எழுகின்றன. 
அதை அவன்‌ அப்படியே வாக்கிலே வெளியிடுகிறான்‌. அது 
சத்தியமாகிவிடுமா? ஆகாது. 


ஆகவே சத்தியம்‌ என்றால்‌ வாக்கும்‌ மனசும்‌ ஒன்றுபடு 
வது மட்டுமல்ல. நல்ல மனசிலே தோன்றுநின்ற நல்ல 
எண்ணங்களை வாக்கில்‌ சொல்வதே சத்தியம்‌. நல்ல விளைவு 
களை உண்டாக்குவதே சத்தியம்‌. 


மக்களுக்கு நன்மை பயப்பதாகவும்‌ பிரியமாகவும்‌ எது 
இருக்கிறேதா அதுவே சத்தியம்‌ என்பதாக சத்தியத்துக்கு ஒரு 
லட்சணத்தை வகுத்திருக்கிறார்கள்‌. 

ஸத்யம்‌ பூதஹிதம்‌ ப்ரியம்‌ 
பேச்சினாலும்‌ காரியத்தினாலும்‌ எண்ணத்தினாலும்‌ 


பிரால ளுக்கு நன்மையை உண்டாக்குவதே சத்தியம்‌. 
கெடுதல்‌ வதெல்லாம்‌ அசத்தியமே. 


நல்லதைச்‌ சொன்னால்‌ மட்டும்‌ போதாது. 
Q 
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நல்ல வாக்கு சத்தியமாகாது. நல்லதாகவும்‌ இருக்கவேண்டும்‌... 
அது யாரை உத்தேசித்துச்‌ சொல்லப்படுறெதோ அவனுக்கு 
இன்பம்‌ தரும்‌ விதத்தில்‌ ஹிதமாகவும்‌ சொல்லப்பட வேண்‌ 
டும்‌. இதுவே சத்தியம்‌. 

“சத்தியத்தைச்‌ சொல்‌, பிரியமானதைச்‌ சொல்‌. சத்தியத்‌ 
தைப்‌ பிரியமாக சொல்ல முடியவில்லை என்றால்‌, அப்போது 
அப்படிப்பட்ட சத்தியத்தையும்‌ சொல்லாதே. கேட்கப்‌ பிரிய 
மாயிருந்தாலும்‌, அசத்தியத்தைச்‌ சொல்லாதே, என்பது 
பெரியோர்‌ வாக்கு. 

ஸ்த்யம்‌ ப்ரூயாத்‌ ப்ரியம்‌ ப்ரூயாத்‌ 
ந ப்ரூயாத்‌ ஸத்யம்‌ அப்ரியம்‌ 
ப்ரியம்‌ ச ந அந்ருதம்‌ ப்ரூயாத்‌ 
காமமும்‌ குரோதமும்‌ உள்ள மனசிலிருந்து - இப்படிப்‌ : 


பட்ட பிரியமான, நன்மையான வாக்கு வராது. க்ஷேமத்‌ ' 


தையே உண்டாக்கும்‌ சத்திய வாக்கு வரவேண்டுமானால்‌, 
அதற்கு அடிப்படையாக காம, குரோதங்களற்ற நல்ல மனம்‌ 
வேண்டும்‌. 

ஆக சத்தியத்தின்‌ லட்சணம்‌, மனமும்‌ வாக்கும்‌ ஒன்று 
பட்டிருப்பது. மனம்‌ சுத்தமாக இருப்பது. வாக்கு சாந்தமாக, 
ஹிதமாக இருப்பது. மொத்தத்தில்‌ தனக்குச்‌ சித்த சுத்தியை 
யும்‌ பிறருக்கு க்ஷேமத்தையும்‌ உண்டு பண்ணுவது. 

சத்தியத்திலேயே ஒருவன்‌ நிலைத்து நின்று விட்டால்‌ 
அதற்கு ஓர்‌ அவாந்தரப்‌ பிரயோஜனம்‌ உண்டு- அதாவது 


அந்த சத்தியசந்தன்‌ உத்தேசிக்காமலே ஒரு பிரயோசனம்‌ . 


சித்திக்கும்‌. அது என்னவெனில்‌, ஒருவன்‌ சத்தியமே பேசிப்‌ 
பேசிப்‌ பழகிவிட்டால்‌ கடைசியில்‌ அவன்‌ எது சொன்னா 
லும்‌ அது சத்தியமாகிவிடும்‌. இப்படிப்பட்டவன்‌ மனமறிந்து 
பொய்‌ சொல்லவே மாட்டான்‌. ஆனால்‌, அறியாமையாலோ 
தவறிப்போயோ அவன்‌ ஒரு விஷயத்தைத்‌ தப்பாகச்‌ சொல்லி 
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விட்டாலும்‌, அந்தத்‌ தப்பே யதார்த்தத்தில்‌ சத்தியமாக நடந்து 

விடும்‌. இதற்குத்‌ திருஷ்டாந்தமாக ஒரு கதை சொல்கிறேன்‌. 

திருக்கடவூரில்‌ அபிராமி பட்டர்‌ என்று அம்பாளின்‌ பரம 

பக்தர்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ அம்பாளையே நினைத்துப்‌ பரவசமா 

கும்போது உன்மத்தரைப்‌ போலப்‌ பிதற்றுவார்‌. இதைப்பற்றி 

சரபோஜி ராஜாவிடம்‌ யாரோ துஷ்பிரசாரம்‌ செய்தார்கள்‌. 

“அபிராமி பட்டர்‌ .ஒரு குடிகாரர்‌, பக்தர்‌ என்று வேஷம்‌ 

போடுகிறார்‌” என்று ராஜாவிடம்‌ கோள்‌ சொல்லிவிட்டார்‌ 

கள்‌. சரபோஜிக்கு இதைப்‌ பரிசோதித்துப்‌ பார்க்கத்‌ தோன்றி 

யது. ஒருநாள்‌ சரபோஜி திருக்கடவூரில்‌ அபிராமியைத்‌ 

| தரிசிக்க வந்தபோது, அங்கே தன்வசமிழந்திருந்த பட்டரிடம்‌, 

| இன்றைக்கு என்ன திதி: என்று கேட்டான்‌. அன்றைக்கு 

; அமாவாசை. பட்டரோ அம்பாளின்‌ பூர்ண சந்திர முகத்‌ 

| தையே தியானம்‌ செய்து பரவசராக இருந்தார்‌. எனவே, 

அரசரிடம்‌, “இன்று பெளர்ணமி என்று சொல்லவிட்டார்‌. 

அரசன்‌ தன்னிடம்‌ மற்றவர்கள்‌ பட்டரைப்‌ பற்றிச்‌ சொன்னது 

உண்மை என்றே நினைத்தான்‌. பட்டரிடம்‌ கேலியாக, 

“அப்படியா! சந்திரன்‌ உதயமாகிவிட்டானா என்று ஆதாயத்தைப்‌ 
பார்ப்போம்‌” என்று தலையைத்‌ தூக்கினான்‌. 


அப்போது வாஸ்தவமாகவே ஆகாயத்தில்‌ பூரண சந்திரன்‌ 
வந்து நின்றது. அபிராமி பட்டர்‌ சத்தியத்திலேயே ஊறி 
யிருந்ததால்‌, தவறிப்போய்‌ அவர்‌ அசத்தியத்தைச்‌ சொன்ன 
போது, அம்பாளே தன்‌ தாடங்கத்தைக்‌ கழற்றி ஆகாயத்தில்‌ 
வீசி, பூரண சந்திரனாக ஜொலிக்கச்‌ செய்தாள்‌. 


மகான்கள்‌ செய்கிற ஆசீர்வாதம்‌ அவர்கள்‌ கொடுக்கிற 
சாபம்‌ எல்லாம்‌ அப்படியே பலித்து விடுவதற்குக்‌ காரணம்‌ 
அவர்களுடைய சத்தியத்தின்‌ சக்திதான்‌. அவர்கள்‌ எது சொன்‌ 
ம்‌. இது சத்தியமாக இருப்பதன்‌ அவாந்த 
னால்‌, தான்‌ சொல்வதெல்லாம்‌ நடக்க 
ஈசகொண்டு அதன்‌ பொருட்டாக ஒருவ 
டாது. உத்தேசமில்லாவிட்‌ 


அக்கு 
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டால்தான்‌ இந்தச்‌ சக்தி தானாக வருமே ஒழிய உத்தேசித்து 

விட்டால்‌ அப்புறம்‌ அது 'அவாந்தர'மே அல்ல. 

ஆ 

கர்ப்பமாக நாம்‌ தாயாரிடம்‌ வைக்கப்படுவதிலிருந்து, 
கடைசியில்‌ தகனமாறெவரையில்‌ நம்மை சுத்தப்படுத்த சாஸ்‌ 
இரங்களில்‌ நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்கள்‌ சொல்லியிருக்றெது. 
அவற்றோடு அஹிம்ஸை, சத்தியம்‌, அஸ்தேயம்‌, செளசம்‌, 
இந்திரிய நிக்கரஹம்‌ இவையும்‌ நம்மால்‌ அநுஷ்டிக்கப்பட்‌ 
டால்‌, நம்‌ அழுக்குகள்‌ எல்லாம்‌ போய்‌, “நாம்‌ உண்மையில்‌ 
யார்‌? ஸ்வாமி என்பவர்‌ யார்‌? பரம சத்தியம்‌ என்பது என்ன?” 
என்பதை எல்லாம்‌ அறிறெ பக்குவம்‌ உண்டாகும்‌. பிறர்‌ 
பொருள்மீது ஆசைப்படாமலிருப்பதே அஸ்தேயம்‌. ‘செள 
சம்‌' என்பது “சுசி: என்பதிலிருந்து வந்தது. “சுசி என்றால்‌ 
சுத்தம்‌. வெளியே சுத்தமாக, தூய்மையாக, ஆசாரமாக இருந்‌ 


தால்‌ அதுவே உள்தூய்மைக்கு உபகாரம்‌ செய்யும்‌. நீராடுவது, 


மற்ற மடி ஆசாரங்கள்‌ செளசத்தின்‌ ஒழ்வரும்‌. இந்திரிய நிக்ர 
ஹம்‌ என்பது ரொம்பவும்‌ முக்கியம்‌. சரீர சந்தோஷத்துக்காக 
எதை வேண்டுமானாலும்‌ செய்வது, எதை வேண்டுமானா 
லும்‌ பார்ப்பது, எதை வேண்டுமானாலும்‌ கேட்பது, எதை 
வேண்டுமானாலும்‌ தின்னுவது, எதை வேண்டுமானாலும்‌ 
பேசுவது என்றில்லாமல்‌, இவற்றையெல்லாம்‌ கட்டுப்பாட்‌ 
டின்‌ 8ழ்‌ கொண்டு வருவது இந்திரிய நிக்ரஹம்‌ -- 
புலனடக்கம்‌ அதாவது யாராக இருந்தாலும்‌ ஆசையைக்‌ 
குறைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. ஆசை போகாமல்‌ எந்த 
ஆத்ம சம்பத்தும்‌ உண்டாகாது. 

இங்கே சொன்னதெல்லாம்‌ சகல ஜனங்களுக்குமான 
சாமானிய தர்மங்கள்‌. 


எள்ளும்‌ தண்ணீரும்‌ 
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| 
| 
| 


மநுஷ்யராகப்‌ . பிறந்த எல்லோரும்‌ தங்களுடைய 
முன்னோர்கள்‌, தெய்வம்‌ இவர்களுக்கு நன்றி தெரிவிக்க வேண்‌ 
இதுவே பித்ரு கடன்‌, தேவ காரியம்‌ என்பவை. 
நம்முடைய கக ஜீவர்களுக்கு நம்மாலானதைச்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌. ஆதித்யம்‌ (ஓர்‌ அதிதிக்காவது உணவு படைப்பது) 
அல்லது திருக்குறளிலே “விருந்து? என்பது இதுதான்‌. இது 
மநுஷ்ய யக்ஞம்‌. பிரம்ம: யக்ஞம்‌ என்று இன்னொன்று. 
“பிரம்மம்‌” என்றால்‌ பல அர்த்தம்‌. இந்த இடத்தில்‌ 'வேதம்‌' 

. என்று அர்த்தம்‌. வேதம்‌ ஓதுவதும்‌, ஓதுவிப்பதுமே பிரம்‌ 
மயக்ஞம்‌. இது ரிஷிகளின்‌ தஇருப்இக்காக ஏற்பட்டது. இது எல்லா 
ரும்‌ செய்வதல்ல. .எல்லாருக்காகவும்‌ பிராம்மண ஜாதியினர்‌ 
மட்டும்‌ செய்ய வேண்டியது. எல்லோரும்‌ செய்வதற்காக 
ஏற்பட்ட இன்னொரு கர்மம்‌ “பூத யக்ஞம்‌". அதாவது மநுஷ்ய 
ஜீவனாக இல்லாத ஜீவராசிகளுக்குக்கூட நம்‌ அன்பைத்‌ 
தெரிவித்து உணவூட்டுகற காரியம்‌. பித்ரு - யக்ஞம்‌, தேவ 
பக்னும்‌, மநுஷ்ய யக்ஞம்‌, பூத யக்ஞம்‌ இவற்றை எல்லோரும்‌ 

ன்‌ பி ரூபத்தில்‌ செய்யக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. 
'இகத்‌ தர்மப்படி அவரவரும்‌ தங்களுக்கான தொழிலைச்‌ 
ார்ப்பணம்‌ _ பண்ணுவதே அவரவருக்கும்‌ 
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தென்புலத்தார்‌ தெய்வம்‌ விருந்தொக்கல்‌ தானென்றாங்கு 
ஐம்புலத்தாறு ஓம்பல்‌ தலை; 

“தென்‌ புலத்தார்‌' என்பது பித்ருக்கள்‌. பித்ருக்களான 
தாய்‌ தந்தையருக்கும்‌ மூதாதைகளுக்கும்‌ நமது கடமைகளை 
எல்லோரும்‌ அவசியம்‌ செய்தாகவேண்டும்‌. “மாத்ரு தேவோ 
பவ, பித்ரு தேவோ பவ” என்று வேத மாதாவும்‌, இங்கே 
நம்‌ எல்லோருக்கும்‌ வேத ஸாரத்தையே லகுவாகப்‌ பிழிந்து 
கொடுத்த அவ்வை, “அன்னையும்‌ பிதாவும்‌ முன்னறி தெய்‌ 
வம்‌' என்றும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. தாய்‌ தந்தையர்‌ ஜீவிய 
வந்தர்களாக இருக்கையில்‌, அவர்களிடம்‌ பணிவுடன்‌ நடந்து 
கொண்டு, அவர்களுக்கு நம்மால்‌ இயன்ற செளக்கியமெல்‌ 
லாம்‌ செய்து தரவேண்டும்‌. தாய்‌ தந்தையர்‌ நமக்காக ஆதியில்‌ 
செய்துள்ள தியாகங்களுக்கு நாம்‌ பிரதியே செய்ய முடியாது. 
அவர்களது மனம்‌ கோணாமல்‌ அவர்களை வைத்துக்‌ 
காக்க வேண்டும்‌. 

அவர்கள்‌ இந்த உலகத்தை விட்டுப்போன பிற்பாடும்‌, 
அவர்களுக்காக சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ தர்ப்பணம்‌, சிரார்த்தம்‌ 
(இதி) இவற்றை அனைவரும்‌ தவறாமல்‌ செய்யவேண்டும்‌. 


பெற்றோர்‌ உயிரோடு இருக்கும்‌ வரையில்‌ அவர்களை 
வைத்துப்‌ பராமரிக்க வேண்டும்‌ என்பதைச்‌ '8ர்திருத்த'க்‌ 
காரர்களும்‌ ஒப்புக்கொள்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, அவர்கள்‌ மரண 
மடைந்த பின்‌ பித்ரு காரியம்‌ செய்வது அவர்களுக்குப்‌ 
பரிகாசமாக இருக்கிறது. 

“எள்‌, தர்ப்பண ஜலம்‌, பிண்டம்‌, அரிசி, வாழைக்காய்‌ 
சாப்பாடு எல்லாம்‌ இங்கேயே இருக்கின்றன; அல்லது கண்‌ 
முன்னாலேயே ஒருத்தன்‌ எடுத்துப்‌ போனான்‌. அல்லது சாப்‌ 
பிட்டு விட்டான்‌. பிதிரர்கள்‌ எங்கேயோ மறு ஜன்மா எடுத்து 
விட்டார்கள்‌ என்று நீரே சொல்கிறீர்‌. அப்படியிருக்க இங்கே 
உள்ள வஸ்து அங்கே போய்‌ அவர்களைச்‌ சேருகிறது என்பது 
பைத்தியக்காரத்தனம்‌ அல்லவா? என்று சீர்திருத்தக்காரர்‌ 
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கேட்கிறார்‌. 


அவர்‌ வாய்விட்டுக்‌ கேட்கிறார்‌; உங்களில்‌ 
பலருக்கும்‌ மனசுக்குள்‌ இப்படிச்‌ சந்தேகம்‌ இருக்கலாம்‌, 
உங்களுக்கு ஒரு கதை சொல்கிறேன்‌: 


ஒருவர்‌ பையனைப்‌ பட்டணத்தில்‌ படிக்க வைத்திருந்‌ 
தார்‌. அவன்‌ பரீட்சைக்குப்‌ பணம்‌ கட்டவேண்டியிருந்தது, 
அதுவும்‌ மறுநாள்‌ கட்ட வேண்டியிருந்தது. உடனே அப்பா 
வுக்கு, “தந்தி மணியார்டரில்‌ பணம்‌ அனுப்பு” என்று எழுதி 
னான்‌. அப்பாவுக்குத்‌ தந்தியும்‌ மணியார்டரும்‌ தனித்தனியா 
கத்‌ தெரியும்‌. பிள்ளையோ “தந்தி மணியார்டர்‌ அனுப்பும்படி 
எழுதியிருந்தான்‌. அப்பா தபாலாபீஸ-க்குப்‌ போனார்‌. ரூபா 
யைக்‌ கொடுத்துவிட்டுத்‌ தந்தி மணியார்டர்‌ பண்ண வேண்‌ 
டும்‌ என்றார்‌. அவர்‌, தபாலாபீஸ்‌ குமாஸ்தா ரூபாயில்‌ ஓட்டை 
பண்ணித்‌ தந்திக்‌ கம்பியில்‌ கட்டி அனுப்புவார்‌ என்று 
எண்ணினார்‌. ஆனால்‌ பணம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்ட குமாஸ்தா 
ரசீது கொடுத்துவிட்டு, “சரி, உம்முடைய பணம்‌ சேர்ந்து 
விடும்‌. அனுப்பியாகிவிட்டது"' என்றார்‌. குமாஸ்தா பணத்தை 
வாங்கிப்‌ பெட்டியில்‌ போட்டதையும்‌, ஓட்டை பண்ணிக்‌ 
கம்பியில்‌ கோர்க்காமலிருப்பதையும்‌ பார்த்த அப்பாக்காரர்‌, 
“என்‌ பணம்‌ இங்கேதானே இருக்கிறது! அதில்‌ ஓட்டை 
ஒன்றும்‌ போட்டு அனுப்பவில்லையே! அது எப்படிப்‌ 


போய்ச்‌ சேரும்‌?” என்று கேட்டார்‌. “அது போய்ச்‌ சேர்ந்து : 


விடும்‌” என்று மறுபடியும்‌ குமாஸ்தா சொன்னார்‌. “'கட்டுக்‌ 
கடகட என்று தந்தியும்‌ அடித்தார்‌. “ஏதோ லொட்டு 
லொட்டென்று சப்தம்‌: பண்ணுகிறான்‌. சேர்ந்து விடும்‌ என்று 
சொல்கிறான்‌. ரூபாய்‌ இங்கே இருக்கிறது. லொட்‌ லொட 
டென்று கட்டையை இங்கே அடித்தால்‌ அங்கே எப்படி? 
. போய்ச்‌ : சேரும்‌?” என்று அப்பாவுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வந்து 
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தர்ப்பணம்‌ முதலியன பண்ணுவதும்‌ அந்த மாதிரியே, 


ஆகும்‌. நாம்‌ எதைக்‌ கொடுத்தாலும்‌ அதற்கான சட்டப்படி 
கொடுக்கவேண்டும்‌. சாஸ்திரம்‌ என்கிற சட்டம்‌ விதித்தபடி 
நாம்‌ கொடுப்பதைத்‌ தெரிந்து கொள்கிற பிதுர்‌ தேவதைகள்‌ 
அது யாருக்குப்‌ போய்ச்‌ சேர வேண்டுமோ அவர்களுக்குச்‌ 
சேர்த்து விடுவார்கள்‌. பிதிருக்கள்‌ மாடாகப்‌ பிறந்திருந்தால்‌ 
வைக்கோலாக்கிப்‌ போட்டு விடுவார்கள்‌. குதிரையாகப்‌ பிறந்‌ 
திருந்தால்‌ புல்லாக்கிப்‌ போடுவார்கள்‌. பிதுர்‌ தேவதைகளுக் 
குப்‌ பரமேசுவரன்‌ இப்படி உத்தரவு பண்ணி, இதற்கான 
சக்தியும்‌ தந்திருக்கிறார்‌. ஆகையால்‌ சிரார்த்தத்தன்று கொடுப்‌ 
பதைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள அப்பா நேரில்‌ வர வேண்டிய 
தில்லை. ்‌ 


தந்தி மணியார்டர்‌ செய்தவனுடைய பணமோ வாங்கிக்‌ 
கொள்ளுகிறவனிடம்‌ நேராகப்‌ போவதில்லையல்லவா? 
மணியார்டர்‌ பெறுகிறவன்‌ வேறு தேசத்தில்‌ இருந்தால்‌ 
அங்கே நம்‌ ரூபாய்‌ நோட்டுச்‌ செல்லவே செல்லாது. இங்கே 
ரூபாயைக்‌ கட்டினாலும்‌ வெளி தேசத்தில்‌ டாலராகவோ, 
பவுனாகவோ மாற்றித்தரவும்‌ ஏற்பாடு இருக்கிறது. ஆனால்‌, 
நம்‌ ஊரில்‌ டாலரையோ பவுனையோ கட்டமுடியாது. 
இங்கே செல்லுபடியாகிற ரூபாயைத்தான்‌ ஏற்றுக்கொள்ளு 
வார்கள்‌. அப்படியே சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ விதிக்கப்பட்ட எள்‌, 
தண்ணீர்‌, வாழைக்காய்‌ இதுகளை இங்கே தந்தால்‌, பிதிருக்‌ 
கள்‌ இருக்குமிடத்தில்‌ அவர்களுக்கு ஏற்ற உணவாக மாற்றித்‌ 
தரப்படும்‌. 

பிதருக்களிடம்‌ நமக்குள்ள நன்றி மனோபாவமும்‌, 
சாஸ்திரத்தில்‌ நமக்குள்ள திரத்தையுமே முக்கியம்‌. “இன்‌ 
னொருவனுடைய ஆரோக்கியத்துக்காக நான்‌ “டோஸ்ட்‌” 
சாப்பிடுகிறேன்‌'” என்று பார்ட்டியில்‌ வெள்ளைக்காரர்களும்‌ 
வேறொருவன்‌ பேரைச்‌ சொல்லிக்கொண்டு தாங்களே போஜ 


னம்‌ செய்கிறார்கள்‌. தங்களுடைய மனோபாவத்தின்‌ சக்தி 


யால்‌ இன்னொருவருக்கு ஆரோக்கியம்‌ உண்டாகும்‌ என்று 
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தையோடு பண்ணுவது என்பது அர்த்தம்‌. சிரத்தை நமக்கு 
முக்கியம்‌. ஒரு காரியம்‌ என்று பண்ண ஆரம்பித்தால்‌ 
அதற்குரிய சட்டப்படிதான்‌ பண்ண வேண்டும்‌. லெட்டர்‌ 
எழுதினால்‌, ''இப்படித்தான்‌ அட்ரஸ்‌ எழுதுவேன்‌; அந்தத்‌ 
தபால்‌ பெட்டியில்‌ போடுவானேன்‌? எங்களகத்தில்‌ அதை 
விட நல்ல பெட்டி செய்து அதில்‌ போடுவேன்‌”? என்று 
சொல்லலாமா? காரியமில்லாத மனோபாவமாக இருக்கற 
வரையில்‌ அன்பு, பக்தி, ஞானம்‌ இவற்றைக்‌ கட்டுப்பாடின்றிச்‌ 
செலுத்தலாம்‌. காரியம்‌ என்று செய்கையில்‌ அதற்காக 
ஏற்பட்ட விதியை விடவே கூடாது. 


உ நிரல்‌ 


பூஜை 


“தென்புலத்தார்‌, தெய்வம்‌” என்று குறள்‌ சொல்வதில்‌ 
இரண்டாவதான தேவ காரியத்துக்கு வருகிறேன்‌. 


ஒவ்வொரு குடும்பத்திலும்‌ ஈசுவர பூஜை நடக்க வேண்‌: 


டும்‌. 

செளகரியப்பட்டவர்கள்‌ விஸ்தாரமான பூஜைகளை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு செய்யலாம்‌. செளகரியமில்லாவிடில்‌ 
சுருக்கமாகச்‌ செய்தாலும்‌ போதும்‌. பத்தே நிமிஷம்‌ போதும்‌. 
ஆபீஸுக்குப்‌ போகிறவர்களும்‌ இப்படிச்‌ சுருக்கமாகவாவது 
பூஜை என்று ஒன்றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌. எல்லாக்‌ குடும்பத்‌ 
திலும்‌ ஒரு மணிச்‌ சத்தம்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 

ஈசுவரன்‌, அம்பாள்‌, விஷ்ணு, விநாயகர்‌, சூரியன்‌ இந்த 
ஐந்து பேருக்கும்‌ மூர்த்தி வைத்துப்‌ பூஜை செய்யவேண்டும்‌. 
இதற்குப்‌ பஞ்சாயதன பூஜை என்று பெயர்‌. அங்கங்களோடு 
விக்ரெங்களாக இல்லாமல்‌ இந்த ஐந்தையும்‌ இயற்கையாகவே 
இடைக்கும்‌ ஐந்து வஸ்துக்களில்‌ ஆவாஹனம்‌ செய்து பூஜை 
செய்வது ஒரு சம்பிரதாயம்‌. 


இவற்றில்‌ ஈசுவரனுக்குரிய பாண லிங்கம்‌ நர்மதை 
நதியில்‌ ஓங்கார குண்டத்தில்‌ கிடைக்கிறது. அம்பிகையின்‌ 
ஸ்வரூபமான ஸ்வர்ணமுகி சிலா என்ற கல்‌ ஆந்திராவில்‌ 
ஸ்வர்ணமுகி ஆற்றில்‌ கிடைக்கிறது. அது தங்க ரேக்‌ ஓடிய 
கல்‌. விஷ்ணுவின்‌ வடிவமான ஸாலக்கிராமம்‌ நேபாளத்தில்‌ 
கண்ட நதியில்‌ அகப்படுகிறது.. சூரியனுக்குரிய ஸ்படிகம்‌ 
தஞ்சாவூரில்‌ வல்லத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ இடைக்கிறது. விநாய 
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கருக்கு உருவான சோணபத்ரக்‌ கல்‌, கங்கையிலே கலக்திற 


சோணா (ஸோன்‌ என்பார்கள்‌) நதியில்‌ அகப்படுதறது. ஆக 
இந்த ஐந்தையும்‌ ஓரிடத்தில்‌ வைத்தால்‌ இந்தத்‌ தேசம்‌ 
முழுவதையுமே ஒன்று சேர்த்து வைத்தது போலாகும்‌. 

இந்த ஐந்தில்‌ ஒன்றுக்காவது கண்‌, மூக்கு, காது இல்லை, 
எனவே, இடுக்குகளில்‌ அழுக்கேறுவது கிடையாது. அபிஷே 
கம்‌ செய்து துடைக்க நாழியே ஆகாது. எல்லாம்‌ சின்னச்‌ 
சின்னக்‌ கற்கள்‌. எல்லாமாகச்‌ சேர்ந்தாலும்‌ கொஞ்சம்‌ இடத்‌ 
தைத்தான்‌ அடைத்துக்‌ கொள்ளும்‌. பெரிய பூஜா மண்டபம்‌ 
கூடத்‌ தேவை இல்லை. ஒரு சின்ன சம்புடத்தில்‌ போட்டு 
வைத்து விடலாம்‌. ஆவாஹனம்‌ பண்ணி, நாலு உத்தரணி 
தீர்த்தத்தில்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணி, சந்தனம்‌, குங்குமம்‌ 
அக்ஷதை வைத்து, அர்ச்சனை செய்து வைவேத்தியம்‌ காட்ட 
லாம்‌. 


வெளியூருக்குப்‌ போகும்போதுகூடப்‌ பத்து நிமிஷம்‌ 
இப்படிப்‌ பூஜை செய்வதில்‌ சிரமில்லை. வெளியூரில்‌ அர்ச்ச 
னைக்குப்‌ பூ இடைக்குமா என்று கவலைப்பட வேண்டாம்‌. 
வில்வத்தையும்‌ துளசியையும்‌ உலர்த்தி வைத்துக்‌ கையில்‌ 
எடுத்துப்‌ போனால்‌ ஈசுவரனையும்‌ விஷ்ணுவையும்‌ அத 
னாலே அர்ச்சிக்கலாம்‌; மற்றவர்களுக்கு அக்ஷதையால்‌ அர்ச்‌ 
சனை செய்யலாம்‌. வைவேத்தியத்துக்கு சுத்தமான அன்னம்‌ 
வெளியூர்களில்‌ இடைக்குமா என அலட்டிக்கொள்ள வேண்‌ 
டாம்‌. காய்ந்த இராக்ஷைப்‌ பழத்தைக்‌ கையோடு வைத்திருந்து 
நிவேதித்து விடலாம்‌. 

ஐந்து மூர்த்திகள்‌, துளஸி--வில்வ பத்திரங்கள்‌, 
திராக்ஷை, அக்ஷதை இந்த எல்லாவற்றையுமே கையடக்கமாக 
ம்புட்த்தில்‌ போட்டு வைத்துக்‌ கொண்டு விடலாம்‌: 


5: தணிமவக்ல வப அள பட்டவை வலுவான 


இந்த ஐந்து மூர்த்தகளுக்குச்‌ செய்வது “பஞ்சா யதன்‌ 
2” எனப்படும்‌. பிரானமாக நம்‌ தேசத்தில்‌ இருந்து 5 
கவத்பாதாள்‌ புது ஜீவனோ 
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பிரகாசிக்குப்படியாகச்‌ செய்தார்‌. 'ஷண்மத ஸ்தாபனம்‌ 
என்று வருகிறபோது இவற்றோடு சுப்ரம்மணிய உபாசனை 
யையும்‌ நிலை "நாட்டினார்‌. எனவே, மேலே சொன்ன 
ஜந்தோடு நாமும்‌ ஒரு வேலை வைத்து வேலாயுதனான 
குமார ஸ்வாமியையும்‌ பூஜிக்கலாம்‌. 

பூஜை என்பதற்காகப்‌ பெரிய சிரமம்‌ எதுவும்‌ தேவை 
பில்லை. மனசு இருந்தால்‌ வெகு சுலபத்தில்‌ எல்லோரும்‌ 
எங்கேயிருந்தாலும்‌ பூஜை செய்யலாம்‌ என்பதற்காக இவ்வ 
ளவு சொன்னேன்‌. ்‌ 


வீட்டிலே இருந்தால்‌ “மகா நைவேத்தியம்‌” எனப்படும்‌ 


அன்னத்தை ஸ்வாமிக்குக்‌ காட்டவேண்டியது அவசியம்‌. 


நாம்‌ அநுபவிப்பதற்காகப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதையும்‌ 
ஈசுவரன்‌ நமக்கென விட்டிருக்கிறார்‌. பலவிதமான போக்கெ 
வஸ்துக்களை வெளியிலே உண்டாக்கி; அவற்றை அநுபவிக்‌ 
இற இந்திரியங்களை நம்மிடம்‌ வைத்திருக்கிறார்‌. எனவே, 
நாம்‌ அநுபவிப்பதையெல்லாம்‌ அவருக்குச்‌ சமர்ப்பித்து 
விட்டே உபயோடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. உண்மையில்‌ 
அவருக்கே என்றா அன்னத்தைக்‌ கொடுத்து விடுகிறோம்‌? 
வெறுமே அவரிடம்‌ காட்டுகிறாம்‌; பிறகு நாம்தான்‌ புசிக்கி 
றோம்‌. ன ட்‌. 


நைவேத்தியம்‌ செய்தால்‌ ஸ்வாமி எங்கே சாப்பிடுகிறார்‌ 
என்று சிலர்‌ கேலியாகக்‌ கேட்கிறார்கள்‌. நிவேதனம்‌ என்றால்‌ 
ஸ்வாமியைச்‌ சாப்பிடச்‌ செய்வது என்று அர்த்தமே இல்லை. 
அவருக்குச்‌ சாப்பிட்டு ஒன்றும்‌ ஆகவேண்டாம்‌. நம்‌ நினை 
வைச்‌ சுத்தமாக்கிக்‌ கொள்ளத்தான்‌ பூஜை முழுவதுமே தவிர ' 
அவருக்கு - இதனால்‌ ஆவது எதுவுமில்லை. “நிவேதயாமி? 
என்றால்‌, “அறிவிக்கிறேன்‌” என்றுதான்‌ அர்த்தமே தவிர, 
'உண்பிக்கிறேன்‌' என்று அர்த்தமல்ல, “அப்பனே, இந்த 
வேளைக்கு உன்‌ கருணையில்‌ நீ இந்த அன்னத்தைக்‌ கொடுத்‌ 
திருக்கிறாய்‌' என்று அவனுக்குத்‌ தெரிவித்துவிட்டு அவனு 
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டைய நினைவோடு உண்ண வேண்டும்‌. அவன்‌ அருள்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ இந்த அரிசி எப்படி விளையும்‌? ஸயன்ஸ்‌ 
நிபுணர்‌ அரிசி வகைகளை ஆராய்ந்து பெரிய பெரிய புஸ்த 
கங்கள்‌ எழுதலாம்‌; ஆனால்‌ அவரால்‌ ஒரு மணி அரிசியைச்‌ 
செய்ய முடியுமா? செயற்கை அரிசி (synthetic 106) என்று 
ஒன்றைச்‌ செய்ய முடிந்தால்கூட இதற்கு மூலமான கெமி 
கல்ஸ்‌ ஏற்கனவே பகவத்‌ சிருஷ்டியில்‌ இருந்துதானே வந்தாக 
வேண்டும்‌? எனவே மனிதன்‌ செய்ததாகத்‌ தோன்றும்‌ எல்லா 
மும்கூட முடிவிலே ஈசுவரன்‌ சிருஷ்டித்ததுதான்‌. பரமேசுவர 
னால்‌ கொடுக்கப்பட்டதை அவனுக்குக்‌ காட்டாமலே நாம்‌ 
அநுபவித்தால்‌ திருடர்களாவோம்‌. 


எங்கும்‌ இருக்கும்‌ அவன்‌, நாம்‌ இருக்கச்‌ சொல்லும்‌ : 


இடத்தில்‌, நாம்‌ கிர௫க்கும்படி. நிற்பான்‌. கல்‌, மண்‌, செம்பு 
முதலிய எந்த பிம்பத்தில்‌ வைத்துக்‌ கூப்பிட்டாலும்‌ வருவான்‌. 
அப்படிப்பட்ட யோக்கியதையும்‌, கருணையும்‌ அவனுக்கு 
நிச்சயமாக இருக்கிறது. இல்லை என்றால்‌ அப்படிப்பட்ட 
ஸ்வாமி நமக்கு வேண்டவே வேண்டாம்‌. 


அவனைப்‌ பூஜை என்று வைத்து ஒவ்வொரு குடும்பத்தி 
லும்‌ கூப்பிட்டு, அவனால்‌ கொடுக்கப்பட்டதை உபயோகிக்‌ 
கிறோம்‌ என்று அன்றாடம்‌ அறிவிக்க வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ 
செய்து வந்தால்‌ ஈசுவரனுக்கு நிவேதனமாக அர்ப்பிக்கத்தக்க 
தைத்தவிர வேறெதையுமே நாம்‌ உபயோஃக்கக்கூடாது என்ற 
பக்குவம்‌ நாளடைவில்‌ உண்டாகும்‌. நல்லவர்களாவோம்‌! 


வள்‌ 


பரோபகாரம்‌ 


பிதிர்கடன்‌, பரமேசுவர பூஜையான வேத யக்ஞம்‌ 
எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ உணவு படைப்பது ஆகியவற்றை 
வைதிக மதம்‌ விதிக்கிறது. திருவள்ளுவரும்‌ இதே தர்மத்தைத்‌ 
தான்‌ விதித்திருக்கிறார்‌: 

தென்புலத்தார்‌ தெய்வம்‌ விருந்தொக்கல்‌ தானென்றாங்கு 

ஐம்புலத்தாறு ஓம்பல்‌ தலை 2 

வள்ளுவர்‌ வேதப்‌ பிராமணத்தை மதித்தே குறள்‌ எழுதி 
னார்‌ என்பதற்கு மிகவும்‌ ஆதரவாக இருக்கப்பட்ட குறள்‌ 
களில்‌ இதுவும்‌ ஒன்று. 'திருவள்ளுவர்‌ வைதிக மதஸ்தரே 
அல்ல; அவர்‌ ஜைனர்‌ அல்லது பெளத்தர்‌ அல்லது எல்லா 
மதங்களையும்‌ கடந்தவர்‌. வேதம்‌ கூறும்‌ தர்மங்களுள்‌ ஹிம்‌ 
ஸையுள்ள யாகத்தைத்‌ திருவள்ளுவர்‌ வெளிப்படையாகவே 
கண்டிக்கிறார்‌” என்று சிலருக்கு அபிப்பிராயம்‌. கீழ்க்கண்ட 
குறளை மேற்கோள்‌ காட்டுகிறார்கள்‌; 


அவிசொரிந்து ஆயிரம்‌ வேட்டலின்‌ ஒன்றன்‌ 
உயிர்செகுத்து உண்ணாமை நன்று 


'ஹவிஸை அக்னியில்‌ ஆஹாுதி செய்து ஆயிரம்‌ யாகம்‌ 
செய்வதைவிட, ஒரு பிராணியையும்‌ வதைத்து உண்ணாமலி 
ருப்பது சிரேஷ்டம்‌' என்று இதன்‌ அர்த்தம்‌. இதைப்‌ படித்த 
பின்னுங்கூட என்‌ அபிப்பிராயமோ திருவள்ளுவர்‌ வைதிக 
அநுஷ்டானங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ பூரண நம்பிக்கை கொண்ட 
வர்‌ என்பதே. காவிரியின்‌ பெருமையைச்‌ சொல்ல வந்த 
ஒருவர்‌. “ஆயிரம்‌ கங்கையைவிட ஒரு காவிரி உயர்ந்தது 
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என்று சொன்னால்‌, 'கங்கையும்‌ உயர்ந்தது” என்றே அர்த்தமா 
கும்‌. காவிரியைச்‌ சிலாகித்துப்‌ பேச விரும்புகிற ஒருவர்‌, 
ஆயிரம்‌ சாக்கடையைவிட ஒரு காவிரி உயர்ந்தது என்று 
சொல்வாரா? அப்படியே திருவள்ளுவர்‌ அஹிம்ஸையைச்‌ 
சிலா௫த்துப்‌ பேசும்போது, ' “ஆயிரம்‌ யாகத்தைவிட 
அஹிம்ஸை உயர்ந்தது” என்றால்‌, யாகமும்‌ உயர்ந்தது என்றே 
அர்த்தமாகும்‌. ரொம்ப உயர்ந்த ஒன்றைச்‌ சொல்லி அதைவிட 
இது ரொம்ப ரொம்ப உசத்தி என்றுதானே சொல்வது 
வழக்கம்‌! 

இந்தக்‌ குறள்‌ இல்லற இயலில்‌ சொல்லப்படவில்லை; 
துறவற இயலிலேயே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. துறவிக்கு 
யாகத்தில்‌ அதிகாரம்‌ இல்லை; அவனுக்கு மட்டுமே வைதிக 
மதம்‌ பூரண அஹிம்ஸையை விதிக்கிறது. அதையே வள்ளுவ 
ரும்‌ வலியுறுத்துகிறார்‌. 


உலகத்துக்கெல்லாம்‌ உபயோகமான ஒரு கிரந்தத்தைத்‌ 
தந்திருக்கும்‌ இருவள்ளுவர்‌ வைதிகத்தை ஆட்சேபிக்கும்‌ 
நாஸ்திகர்‌ அல்லர்‌: இருவள்ளுவர்‌ 'விருந்து” என்று சொல்கிற 
்‌ “விருந்தோம்பல்‌ வைதிக மதத்தில்‌ “மனுஷ்ய யக்ஞம்‌' 
_ எனப்படும்‌ விருந்தோம்பல்‌ என்பதே. இன்னம்‌ கொஞ்சம்‌ 
விரித்தால்‌ அன்னதானம்‌ எனக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


ஒவ்வொரு குடும்பத்திலும்‌ சமைப்பதற்காகப்‌ பானை 
யில்‌ அரிசி போடும்போது பகவானை நினைத்துக்கொண்டு, 
ஏழைகளுக்கு என்று ஒருபிடி அரிசியை ஒரு கலயத்தில்‌ 
ட வேண்டும்‌. இப்படிப்‌ - பல குடும்பங்களில்‌ 


மத்து ஆங்காங்குள்ள ஆலயத்தில்‌ நிவேதனம்‌ 
அளிக்க வேண்டும்‌. ஒருபிடி அரி ரிசி 
ம்‌ னந்தோறும்‌ போட வேண்டும்‌: 
ற்காக விறகுக்கு, சாதத்தில்‌ 
T அல்லது வேறு ஏதாகி 
்‌ சமையல்‌ பாத்திர 
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வாடகைக்கு -- இப்படிப்பட்ட மேல்‌ செலவுகளுக்குத்தான்‌ அந்த 
ஒரு பைசா. இந்தத்‌ திட்டத்தை நடத்திக்‌ காட்டுவது பெரிய 
பரோபகாரம்‌. பசித்து வந்த ஏழைகளுக்கு ஈசுவரனின்‌ கோயி 
லில்‌ இப்படிப்‌ பிரசாதம்‌ கிடைக்கிறது என்றால்‌ வயிறும்‌ 
மனசும்‌ குளிரும்‌. இதனாலாவது கோயிலுக்கு வருகிற வழக்‌ 
கம்‌ ஏற்பட்டு பக்தியும்‌ வளரும்‌. வெறுமே 'சாப்பாடு' என்றில்‌ 
லாமல்‌, ஈசுவரனுக்கு நிவேதனமான பிரசாதம்‌ என்று இருப்‌ 
பால்‌ அந்த அன்னம்‌ சித்தசுத்தியும்‌ அளிக்கும்‌. 
அன்னதானம்‌ பரோபகாரத்தில்‌ ஓர்‌ அம்சமே. பராபகா 
ரம்‌, சமூகசேவை, ஸோஷல்‌ சர்வீஸ்‌ என்று இந்த நாட்களில்‌ 
ஆர்ப்பாட்டமாகப்‌ பிரகடனம்‌ பண்ணுவதை, முற்காலங்க 
ளில்‌ எந்தப்‌ பகட்டுமில்லாமல்‌ சுபாவமாகவே மக்கள்‌ செய்து 
வந்தனர்‌. இதற்குப்‌ 'பூர்த்த தர்மம்‌” என்று ஒரு பெயர்‌. 


.ஜனங்களுக்காகக்‌ இணறு, குளம்‌ வெட்டுவது, அன்ன தானம்‌, 


அவர்களின்‌ ஆத்ம க்ஷேத்துக்காகக்‌ கோயில்‌ கட்டுவது, 
அதன்‌ அங்கமாக நந்தவனம்‌ அமைப்பது எல்லாம்‌ 'பூர்த்த 
தர்மத்தில்‌ சேர்ந்தவை. இதில்‌ இணறு, குளம்‌ வெட்டுவது 
முதலில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. அதனால்தான்‌ பேச்சு 
வழக்கில்கூட, “அவன்‌ என்ன செய்துகொண்டிருக்கிறான்‌? 
வெட்டிக்கொண்டு இருக்கிறானா?” என்கிறோம்‌. “வெட்டு 
வது” அவ்வளவு பெரிய தர்மம்‌. தாகமெடுத்த பசுக்களும்‌ மற்ற 
பிராணிகளும்‌ நீர்‌ அருந்துவதற்காகக்‌ கிராமத்துக்கு வெளியே 
மேய்ச்சல்‌ பூமியில்‌ ஒரு குளம்‌ வெட்டினால்‌ எவ்வளவோ 
புண்ணியம்‌. ஒரு கிராமத்தில்‌ அல்லது பேட்டையில்‌ இருக்‌ 
கிற சகலரும்‌ -- பணக்காரர்‌, ஏழை என்கிற வித்தியாசமில்லா 
மல்‌, உயர்ந்தவன்‌, தாழ்ந்தவன்‌ என்கிற வித்தியாசமில்லாமல்‌ 
-- ஒன்று சேர்ந்து மண்வெட்டியைக்‌ கையில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு இப்படிப்பட்ட சரீரப்‌ பிரயாசையுள்ள பரோபகார 
சேவையில்‌ ஈடுபடவேண்டும்‌. இதனால்‌ சமூக ஒற்றுமையும்‌ 
அதிகமாகும்‌. புத்தியை சுத்தப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்காக 
கல்வி, மனசு சுத்தமாக தியானம்‌, வாக்கு சுத்தமாக சுலோகம்‌ 
-- இப்படியெல்லாம்‌ இருக்கின்றன அல்லவோ? சரீரம்‌ 
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ப ப ப ப பப ப பபப ப ப பை அ அ 
சுத்தமாவதற்கு அந்த: சரீரத்தால்‌ சேவை செய்யவேண்டும்‌ 
உழைக்க உழைக்கச்‌ சித்த சுத்தியும்‌ வரும்‌. உயர்ந்தவன்‌ 
தாழ்ந்தவன்‌ என்றில்லாமல்‌ எல்லாருடனும்‌ சேர்ந்து 
மண்ணை வெட்டும்போது அகங்காரத்தையும்‌ வெட்டி எடுத்த 
தாகும்‌. குளத்தில்‌ தண்ணீர்‌ ஊறுவதைவிட நம்‌ இருதயத்தில்‌ 
'ஊறுகிற அன்பே முக்கியம்‌. வெளிவேஷம்‌, டெமான்ஸ்ட்ரே 
ஷனே வேண்டாம்‌. அவரவரும்‌ பிறருக்குத்‌ தெரியாமல்‌ 
ஏதாவது ஒற்றையடிப்‌ பாதைக்குப்‌ போய்‌ அங்கேயிருக்கிற 
கண்ணாடித்‌ துண்டுகளை அப்புறப்படுத்தினால்கூடப்‌ 
போதும்‌ -- அதுவே பரோபகாரம்‌; சித்த சுத்தி என்கிற ஆத்ம 
லாபமும்‌ ஆகும்‌. 


பகவத்‌ ஸ்வரூபமாக எல்லோரையும்‌ நினைத்து, நமக்‌ 
குக்‌ கர சரணாகதிகள்‌ தந்துள்ள பகவானுக்குப்‌ பிரீதியாக 
அந்தக்‌ கர சரணங்களைக்‌ கொண்டு பரோபகாரம்‌ 
செய்வோம்‌. 


சேவையே மேலான பாக்கியம்‌ 


மனிதனாகப்‌ பிறந்தவனுக்கு எவ்வளவோ பாக்கியங்கள்‌ 
உண்டு. எல்லா பாக்கியங்களுக்கும்‌ மேலான பாக்கியம்‌ 
பிறருக்குச்‌ சேவை செய்வதே. 


“சேவை” என்று தெரியாமலே அவரவரும்‌ தமது குடும்‌ 
பத்துக்காகச்‌ சேவை செய்கிறோம்‌. அதோடு நமக்குச்‌ சம்பந்த 
மில்லாத குடும்பத்துக்கு, ஊருக்கு, நாட்டுக்கு, சர்வ தேசத்துக்‌ 
கும்‌ நம்மால்‌ முடிந்த சேவையைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்கி: 
றேன்‌. நமக்கு எத்தனையோ கஷ்டங்கள்‌, உத்தியோகத்தில்‌ 
தொந்தரவு, சாப்பாட்டுக்கு அவஸ்தை, வீட்டுக்‌ கவலை 
இத்யாதி இருக்கின்றன. நாம்‌ சொந்தக்‌ கஷ்டத்துக்கு 
நடுவில்‌, சமூக சேவை வேறா என்று எண்ணக்கூடாது. 
உலகத்துக்குச்‌ சேவை செய்வதாலேயே சொந்தக்‌ கஷ்டத்தை 
மறக்க வழி உண்டாகும்‌. அதோடுகூட “அசலார்‌ குழந்தைக்குப்‌ 
பாலூட்டினால்‌, தன்‌ குழந்தை தானே வளரும்‌: என்றபடி, 
நம்முடைய பரோபகாரத்தின்‌ பலனாக பகவான்‌ நிச்சயமாக 
நம்மைச்‌ சொந்தக்‌ கஷ்டத்திலிருந்து கைதூக்கி விடுவான்‌. 
ஆனால்‌ இப்படி ஒரு லாப நஷ்ட வியாபாரமாக நினைக்கா 
மல்‌, பிறர்‌ கஷ்டத்தைத்‌ தீர்க்க நம்மாலானதைச்‌ செய்ய 


- ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. ஆரம்பித்து விட்டால்‌ போதும்‌. 


அதனால்‌ பிறத்தியான்‌ பெறுகிற பலன்‌ ஒருபக்கம்‌ இருக்கட்‌ 
டும்‌! நமக்கே ஒரு சித்த சுத்தியும்‌, ஆத்ம திருப்தியும்‌, 
சந்தோஷமும்‌ ஏற்பட்டு அந்த வழியில்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ ' 


செல்வோம்‌. 


1 தெ.கு. 23 
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மனிதர்களுக்கு மட்டுமின்றி, மாடுபோன்ற ஜீவன்களுக்‌ 
கும்‌ சேவை செய்யவேண்டும்‌. பழைய நாளில்‌ கால்நடை 
களுக்காக என்றே குளம்‌ வெட்டுவது, அவை தினவு தீர்த்துக்‌ 
கொள்வதற்காக உராய்ந்து கொள்வதற்கு அங்கங்கே கல்‌ போடு 
வது என்று வைத்துக்கொண்டிருந்தார்கள்‌. தினமும்‌ ஒவ்வொ 
ருவரும்‌ ஒரு மாட்டுக்கேனும்‌ ஒரு பிடி புல்லோ, அகத்திக்‌ 
கீரையோ கொடுக்க வேண்டும்‌. மாட்டுக்கு ஒருபிடி புல்‌ 
கொடுப்பதை ''கோ க்ராஸம்‌'' என்று பெரிய தர்மமாக சாஸ்தி 
ரங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 'க்ராஸம்‌' என்றால்‌ ஒரு வாய 
ளவு (ஸய£ீப); இங்கிலீஷில்‌ புல்லை 01855 என்பதுகூட 
இதிலிருந்தே வந்திருக்கலாம்‌. 


யாகம்‌, யக்ஞம்‌, தர்ப்பணம்‌, திவஸம்‌ முதலிய இந்த 
உலகத்திலிருப்பவர்களுக்கு மட்டுமின்றி, மற்ற உலகங்களிலி 
ருப்பவர்களுக்கும்‌ நம்‌ சேவையை விஸ்தரிக்கின்றன என்ற 
உணர்வோடு அவற்றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌. இவையெல்லாம்‌ 
மந்திரத்தோடு சேர்த்துச்‌ செய்யப்படும்‌ சேவை. 


நம்மைப்‌ போலவே சேவை செய்ய விருப்பம்‌ உள்ளவர்‌ 
களை எல்லாம்‌ சேர்த்துக்கொண்டு எல்லோரும்‌ ஒரே சங்கமாக 
ஒரே அபிப்ராயமாக இருந்து கொண்டு சேவை செய்வது 
சிலாக்கியம்‌. அப்படிப்‌ பலர்‌ கூடிச்‌ செய்யும்போது நிறையப்‌ 
2 பணி செய்ய முடியும்‌. சத்தியத்தாலும்‌ நியமத்தாலும்‌ 
a இப்படிப்பட்ட சங்கங்கள்‌ உடையாமல்‌ காக்க வேண்டும்‌: 
பரோபகாரம்‌ செய்பவர்களுக்கு ஊக்கமும்‌, தைரியமும்‌ 
அத்தியாவசியம்‌. மான அவமானத்தைப்‌ பொருட்படுத்தாத 

_ குணம்‌ வேண்டும்‌. 
பாழுதுபோக்கு என்று ருசியாகத்‌ தின்கிற இடத்திலும்‌: - 


வறு. இந்தப்‌ பொழுதைப்‌ பிறருக்குச்‌ சேவை 
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வாழ்க்கைத்‌ தொல்லைகளிடையே கொஞ்சம்‌ உல்லாச 
மாகப்‌ பொழுது போக்குவது ஒரு தப்பா என்று கேட்பீர்கள்‌. 
உங்களுக்குச்‌ சொல்கிறேன்‌. பரோபகாரமாகச்‌ சேவை 
செய்தால்‌ அதுவே பெரிய உல்லாசம்‌ என்று தெரியும்‌. 
அதுவே விளையாட்டு, அதுவே இன்பம்‌. 


இருஷ்ண பரமாத்மா இப்படித்தான்‌ வெளியிலே விளை 
யாடுவதாகத்‌ தெரிந்தாலும்‌, உள்ளே அத்தனையும்‌ பரோபகார 
சேவைதான்‌ செய்தான்‌. எத்தனை பேருடைய, எத்தனை 
எத்தனை கஷ்டங்களை விளையாட்டாகவே போக்கடித்தான்‌? 
குன்றைத்‌ தூக்கிப்‌ பிடித்தது விளையாட்டு மாதிரி இருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ கோபர்களைக்‌ காப்பதற்கே அவ்வளவு பெரிய 
மலையை பாலகிருஷ்ணன்‌ தூக்கினான்‌. சின்னக்‌ குழந்தை 
விஷம்‌ கக்கும்‌ காளிங்கனின்‌ படத்திலே நர்த்தனம்‌ செய்தது 
வெளியிலே பார்த்தால்‌ விளையாட்டு) உண்மையில்‌ அதுவும்‌ 
ஜனங்களைக்‌ காத்து அவர்களுக்கு நீர்‌ நிலையை மீட்டுத்‌.தருவ 
தற்காக செய்த சேவைதான்‌. இப்படித்தான்‌ எத்தனையோ 
விளையாட்டுக்கள்‌ செய்தான்‌. அத்தனையும்‌ சேவை. 
எவனைப்‌ போல்‌ விளையாடினவன்‌ இல்லையோ அவனைப்‌ 
போல்‌ சேவை செய்தவனும்‌ இல்லை என்று கிருஷ்ண 
பரமாத்மாவின்‌ உதாரணத்தில்‌ பார்க்கிறோம்‌. லெளகிக 
சேவை மட்டும்‌ இல்லை. ஞான சேவையும்‌ நிறையச்‌ 
செய்தான்‌. அர்ஜுனன்‌, உத்தவர்‌ போன்றவர்களுக்கு மகா 
உபதேசங்கள்‌ செய்தான்‌. சேவை, ஞானம்‌, விளையாட்டு 
எல்லாம்‌ அவனிடம்‌ ஒன்றாக இருந்தன. துளிக்கூடப்‌ பற்று 
தல்‌ இன்றியே இத்தனையும்‌ செய்தான்‌. சிரித்துக்கொண்டே 
சாந்தமாக இவ்வளவையும்‌ செய்தான்‌. அதனாலேயே அநாய 
சமாகச்‌ செய்ய முடிந்தது. நம்மிலும்‌ சேவை செய்றைவர்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌ இந்தச்‌ சிரிப்பும்‌ சாந்தமும்‌ எப்போதும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ -- தைரியம்‌, ஊக்கம்‌ இவற்றோடு. 

பகவான்‌ எடுத்த பல அவதாரங்களில்‌ இருஷ்ணாவதாரத்‌ 
இல்தான்‌ சேவை அதிகம்‌. ராமாவதாரத்தில்‌ சேவைக்கென்றே 


ர்க 
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ணன னன ம படட டட வ யம்‌ பப ற தத்து 


ஆஞ்சநேய ஸ்வாமி வந்தார்‌. இவர்கள்‌ 


்‌ ன்‌ ணத ந 5 இருவரையும்‌ 
ஸ்மரித்து நாமும்‌ சுத்தமான உள்ளத்துடன்‌, எந்த சுய நலமும்‌ 
கருதாமல்‌ எவ்வித விளம்பரத்துக்கும்‌ ஆசைப்படாமல்‌ 


சேவை செய்ய வேண்டும்‌. 


நமக்குத்‌ 'தீட்டு' ஏற்பட்டால்‌ அச்சமயத்தில்‌ உலகோடு 
சேர முடியாமல்‌ ஓஒதுங்கியிருக்கிறோமல்லவா? அவ்விதமே 
உலகுக்கு உபயோகமாகச்‌ சேவை செய்யாத. ஒவ்வொரு 
நாளும்‌ நமக்கு தீட்டுநாள்‌ என்று கருதி, அவரவரும்‌ தம்மா 
லான சேவையில்‌ ஈடுபடவேண்டும்‌. 


ஜீவராசிகளுக்கு செய்கிற உபகாரத்தால்‌ சகல பிராணி 
களுக்கும்‌ மாதா பிதாவாக இருக்கப்பட்ட பரமேசுவரனுக்கே 
பூஜை பண்ணியதாக ஆகிறது. இதைத்தான்‌ திருமூலர்‌ தஇருமந்‌ 
தரத்திலும்‌ சொல்லியிருக்றெது. 

நடமாடக்‌ கோயில்‌ நம்பர்க்‌ கொன்‌ றீயின்‌ 

படமாடக்‌ கோயில்பகவற்& தாமே. 

இதற்கு அர்த்தம்‌, “மக்களுக்குச்‌ செய்கிற உதவி சாட்சாத்‌ 
ஈசுவர ப்ரீதியாகச்‌ செய்கிற பூஜையே ஆகும்‌” என்பது. 


TT பகலை மாக வளை ளவ வசவவைவைவியவவகைமல்‌ எனலவ ட்‌ 


எல்லா உயிர்களின்‌ 
திருப்திக்காக 


தேவதைகளை உத்தேசித்த யாகங்கள்‌, பிதிருக்களை 
உத்தேசித்த தர்ப்பணம்‌, சிரார்த்தம்‌ இவற்றை விடாமல்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. இவற்றோடு தெய்வத்தை உத்தேசித்த 
பூஜை, அதிதிகளை உத்தேசித்து அன்னமிடுதல்‌, சகல ஜீவ 
ராசிகளையும்‌ உத்தேசித்து வைச்வதேவம்‌ இவற்றையும்‌ நம்‌ 
முன்னோர்கள்‌ செய்து வந்தனர்‌. நீங்கள்‌ இவற்றைச்‌ செய்கிறீர்‌ 
களோ இல்லையோ காதினாலாவது இவற்றைப்பற்றிக்‌ கேட்‌ 


டடால்‌ நல்லது. எத்தனையோ படித்திருக்கிறீர்கள்‌; படிக்கிறீர்‌ 


கள்‌. எந்தெந்த தேசத்துச்‌ சரித்திரங்களையோ தெரிந்து கொண்‌. 
டிருக்கிறீர்கள்‌. நம்‌ தேசத்தில்‌ யுகாந்தரமாக இருந்து வந்த 
தர்மங்களையும்‌, அவற்றின்‌ பெயர்களையுமாவது, நீங்கள்‌ 
தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்றே இதைச்‌ சொல்கிறேன்‌. 
“வைச்வதேவம்‌” என்பது இவற்றில்‌ ஒன்று. அது என்ன 
என்று சொல்கிறேன்‌. 


நமக்கு இந்த உடம்பு இருப்பதால்‌ எத்தனை ஜீவராசி 
களுக்கு எத்தனை உபத்திரவம்‌ விளைவிக்கிறோம்‌? நம்‌ வீட்‌ 
டைச்‌ சுத்தமாக வைத்திருப்பதாகப்‌ பெருமையுடன்‌ எண்ணு 
இறோம்‌. ஆனால்‌ யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ ஒவ்வொரு வீடும்‌ 
ஒரு கசாப்புக்‌ கடையாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டியிருக்கிறது. 
“ஒரு கசாப்புக்‌ கடை அல்ல; ஐந்து கசாப்புக்‌ கடைகள்‌” 
என்கிறது தர்ம சாஸ்திரம்‌. 


. அந்த ஐந்து என்ன? 
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பஞ்சஸுனாக்ரு ஹஸ்தஸ்ய வர்தந்தே (அ ஹரஹ; ஸதா 


கண்டினீ பேஷணி கல்லீ ஜலகும்ப உபஸ்கர;) 


அரிவாள்மனை (கண்டினி) ஒரு கசாப்புக்கடை. அதில்‌ 
தானே காய்கறிகளை நறுக்குகிறோம்‌? காய்கறிகளும்‌ உயிருள்‌ 
ளவைதாம்‌. அவற்றை வதைக்குமிடம்‌ ஒரு கசாப்புக்கடை, 
இரண்டாவது அம்மி, எந்திரம்‌, உரல்‌, நெல்‌ மெஷின்‌-இத்யாதி 
(பேஷணீ). இவற்றில்தான்‌ கருணையே இல்லாமல்‌ 
தானியங்களை அரைக்கிறோம்‌. 


இங்கே மாமிச போஜனக்காரர்கள்‌ எழுப்புகிற ஒரு 
ஆட்சேபணைக்குப்‌ பதில்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. “நாங்கள்‌ 
சாப்பிடுகிற ஆடு, மாடு, கோழிகள்‌ மாதிரி நீங்கள்‌ சாப்பிடு 
திற காய்கறி, தான்யாதிகளுக்கும்‌ உயிர்‌ இருக்கத்தானே 
செய்கிறது?” என்று இவர்கள்‌ சைவ போஜனக்காரர்களைக்‌ 
கேட்கிறார்கள்‌. வாஸ்தவம்‌. ஆனால்‌ இந்த இரு உணவு 
முறைகளிடையே. அடியோடு வித்தியாசமில்லாவிட்டாலும்‌ 
(difference in kind) ஹிம்ஸை அம்சத்தில்‌ வித்தியாசம்‌ (0141818006 
ற 060789) இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. தாவரங்களுக்கு உயிரும்‌ 
உணர்ச்சியும்‌ இருப்பது வாஸ்தவம்தான்‌ என்றாலும்‌, மநுஷ்‌ 
யர்களுக்கும்‌ மிருகபட்கெளுக்கும்‌ உள்ள அளவுக்கு (060169) 
அவற்றுக்கு ““வலி:: (றக) என்ற உணர்ச்சி கிடையாது. இதை 
ஸயன்ஸ்படி அளவு எடுத்துக்‌ கண்டு பிடித்திருக்கிறார்கள்‌: 
அதுவும்‌ தவிர, அநேகமாக, ரை மாதிரி லெவற்றைத்தான்‌ 
வேரோடு எடுத்துச்‌ சாப்பிடுகறோமே தவிர, மற்றச்‌ செட்‌ 
களின்‌ உயிரை வதைக்காமல்தான்‌ அதிலிருந்து காய்கறிகளை 
மட்டும்‌ பறித்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. இப்படிப்‌ பறிப்பது நம* 
குத்‌ தலைமயிரை அல்லது நகத்தைக்‌ கத்தரிக்ற மாதிர்‌. 
ச்‌ செடிகளுக்கு ரொம்பக்‌ குறைச்சலாகத்தான்‌ வலியுண்‌ 
இற்றுப்‌ போயிருக்கிற பழத்தை மட்டும்‌ புசிப்ப 


க 
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இ ட ப ப பட து ஒன்னா வனா ட வை 
நாம்‌ அறுவடை செய்யாவிட்டால்கூட, அந்தப்‌ பயிர்களே 


கொஞ்ச நாளில்‌ தாங்களே தலை சாய்த்துவிடப்‌ 
போகிறவைதான்‌. 


தாவர உணவு மாம்ஸ போஜனத்தைவிட உயர்ந்தது 
என்று இன்னோர்‌ விதத்திலும்‌ மாம்ஸ போஜனக்காரர்களுக்‌ 
குப்‌ புரியவைக்கலாம்‌. இப்போது சில தினுசான மாம்ஸாதிக 
ளைத்தான்‌ இவர்கள்‌ சாப்பிடுகிறார்கள்‌: மாட்டு மாம்ஸம்‌ 
சாப்பிடலாமே தவிர குதிரை மாம்ஸம்‌ சாப்பிட்டால்‌ நிஷித்தம்‌ 
(இழுக்கு) என்கிறார்கள்‌. உலக யுத்தத்தின்போது ஒரு சந்தர்ப்‌ 
பத்தில்‌ சேனா வீரர்களுக்குக்‌ குதிரை மாமிஸம்‌ தரலாமா 
என்ற கேள்வி வந்தபோது, அதை நான்வெஜிடேரியன்காரர்‌ 
களே ரொம்பக்‌ கேவலம்‌ என்று எதிர்த்தார்கள்‌. இதே மாதிரி 
இவர்கள்‌ மிருக, பட்சிகள்‌, மத்ஸ்யம்‌ முதலானதுகளைச்‌ 
சாப்பிடுவது நாகரிகம்தான்‌ என்று சொல்கிறபோதே 
ஆப்பிரிக்காவில்‌ ஏதோ காட்டுஜனங்கள்‌ நர மாமிசம்‌ சாப்பிடுகிறார்‌ 
கள்‌ என்றால்‌, இவர்கள்‌ அதை அநாகரிகம்‌, காட்டுமிராண்டித்‌ 
தனம்‌ என்று சொல்லி நரமாம்ஸ பக்ஷிணிகள்‌ (cannibals) 
என்று தட்டுகிறார்கள்‌: “நாங்கள்‌ சாப்பிடும்‌ வஸ்துக்களைப்‌ 
போல நீங்கள்‌ சாப்பிடும்‌ தான்யங்களுக்கு உயிர்‌ இருக்கத்‌ 
தானே செய்கிறது?! என்று இவர்கள்‌ நம்மிடம்‌ (சைவ 
போஜனக்காரர்களிடம்‌) கேட்குற போது, நாம்‌ பதிலுக்கு, 
“அமாம்‌! ஆனால்‌ அதே மாதிரி ஜீவஹிம்சை என்று வருகிற 
போது எல்லா உயிரும்‌ ஒன்றுதானே; நீங்கள்‌ ஏன்‌ மநுஷ்யர்‌ 
களைப்‌ பிடித்துத்‌ தின்னாமல்‌, மனித வர்க்கத்துக்கும்‌ மிருக 
வர்க்கத்துக்கு வித்தியாசம்‌ பாராட்டுகிறீர்கள்‌? அதே மாதிரி 
தான்‌; நாங்கள்‌ மிருக வர்க்கத்துக்கும்‌ தாவரங்களுக்கும்‌ 
வித்தியாசம்‌ பாராட்டுகிறோம்‌. மாம்ஸாதிகளைச்‌ சாப்பிடா 
மல்‌, சாக போஜனமே பண்ணுவது ஸத்வ குண அபிவிருத்திக்‌ 
கும்‌ அநுகூலமாக இருக்கிறது” என்று சொல்ல வேண்டும்‌. 
தவிர்க்க முடியாமல்‌ நாம்‌ உயிர்‌ வாழ்வதற்காக இப்படி, 
கண்டினீ பேஷணீ என்ற கசாப்பு யந்திரங்களை வீட்டில்‌ 
வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டியிருக்கிறது. 


360 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


மூன்றாவது கசாப்புக்கடை அடுப்பு (சுல்லி). நெருப்‌ 

பிலே பல பூச்சிகள்‌ விழுந்து சாகின்றன. ஓர்‌ இடத்தில்‌ 

, நெருப்பைப்‌ போடுகிறோம்‌. அங்கே ஓர்‌ எறும்பு ஊர்ந்து 

கொண்டிருக்கும்‌. நெருப்புப்‌ பட்டவுடன்‌ அது பொசுங்கிப்‌ 

போகிறது. இப்படியே குடத்தை ஓரிடத்தில்‌ வைக்கிறோம்‌. 

8ழே எறும்போ வேறு பூச்சியோ இருந்தால்‌ நசுங்கிப்‌ போடு 

| றது. குடம்‌ முதலிய பாத்திரங்களில்‌ ஈரம்‌ இருப்பதால்‌ 

| வெயில்‌ காலத்தில்‌ எறும்பு முதலியன அதை மொய்த்துக்‌ 

கொள்கின்றன. அவற்றை நாம்‌ கொல்ல நேருகிறது. இதனால்‌ 

| 'ஜலகும்ப'த்தையும்‌ ஒரு கசாப்புக்‌ கடையாக வைத்தார்கள்‌, 

கடைசியில்‌ “உபஸ்கரம்‌” என்பது ஒரு கசாப்புக்‌ கடை. 

} 'உபஸ்கரம்‌' என்றால்‌ துடைப்பக்கட்டை. பெருக்கும்போது 

i எத்தனை ஜீவராசிகளை வதைக்கிறோம்‌? இப்படி ஐந்து 
. கசாப்பு மெஷின்கள்‌ நம்‌ வீடுகளில்‌ இருக்கின்றன. 


நமக்குத்‌ தீங்கு செய்கிற பிராணிகளுக்குக்கூட நாம்‌ 
பதிலுக்குத்‌ தீங்கு செய்யக்கூடாது. இங்கேயோ தங்கு செய்ப 
வற்றோடு ஒரு தீங்கும்‌ இழைக்காத பிராணிகளையும்‌ நாம்‌ 
இத்தனை ஹிம்சைக்கு ஆளாக்க நேருகிறது. யோசித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌ இத்தனை ஜீவராசிகளுக்கு இத்தனை உபத்திர 
வத்தை உண்டாக்கிக்‌ கொண்டு வயிற்றை வளர்க்கிறோமே 
என்று துக்கம்‌ உண்டாகிறது. ஆனால்‌ இதெல்லாம்‌ நம்மால்‌ 
தவிர்க்க முடியாத விஷயங்கள்‌. நாம்‌ வேண்டுமென்று இவற்‌ 
றைக்‌ கொல்லவில்லை. எனவே நம்மை மீறிச்‌ செய்கிற இந்தத்‌ 


பிராயச்சித்தமே 'வைசுவதேவம்‌* என்பது. 


“நம்மால்‌ ஹிம்சைக்கு ஆளான ஜீவராசிகளுக்கெல்லாம்‌ 
_ நல்ல கதி கிடைக்க வேண்டும்‌; நம்மை பகவான்‌ மன்னிக்க 
க டட என்ற எண்ணத்துடன்‌ எல்லா உயிர்களின்‌ இருப்‌ 

க்காக கொடுக்கப்படுிறது. இந்த விசுவத்தில்‌ 2 
| | உண்டோ, நாய்‌, காக்கை, சமூகப்பிரஷ்‌ 
ட க்கும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ வைசுவதே 


ல 


தோஷங்களுக்குப்‌ பிராயச்சித்தம்‌ உண்டு. அப்படிச்‌ செய்கிற 
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இதர ப த TT மாத அன்ற அதத பன வனக அனி 
வத்தில்‌ பலி உண்டு. வைசுவதேவம்‌ செய்தால்‌ நாம்‌ செய்கிற 


பல தோஷங்கள்‌ விலகும்‌. பல உயிர்களுக்கு ஆகாரம்‌ 
இடைக்கும்‌. 


பூதயக்ஞமான இந்த வைசுவதேவம்‌, பூஜை, ஹோமம்‌ 
முதலிய தேவயக்ஞம்‌, மநுஷ்ய யக்ஞம்‌ (விருந்தோம்பல்‌) 
பிதுரு யக்ஞம்‌ (தர்ப்பணம்‌) முதலியவற்றோடு, தான்‌ கற்றுப்‌ 
பயன்‌ பெற்ற வேதத்தை நிச்சயமாக இன்னொருத்தருக்குக்‌ 
கற்பிக்கிறதாகிய பிரம்ம யக்ஞம்‌ என்கிற ஞான வேள்வியும்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ என்று விதி. இந்தப்‌ பஞ்ச மகாயக்ஞங்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ பிரம்ம புத்திரர்களான ரிஷிகள்‌ முதற்‌ 
கொண்டு யாவரும்‌ யுகம்‌ யுகமாகப்‌ பண்ணிக்கொண்டு 
வந்தார்கள்‌. ஆதி காலத்திலிருந்து நம்‌ தாத்தா காலம்‌ வரை 
யில்‌ சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ எல்லோரும்‌ இவற்றை ஒழுங்காகச்‌ 


- “செய்து வந்தார்கள்‌. பிரளய காலம்‌ வரையில்‌ இவை அவிச்‌ 


சின்னமாக (முறிவுபடாமல்‌) நடந்து வர வேண்டும்‌. ஆனால்‌ 
நம்‌ நாளில்‌ இந்த இழையைக்‌ கத்தரித்து விட்ட பாக்கியத்தை 
அடைந்திருக்கிறோம்‌. அநாதி காலமாக வந்துள்ள அநுஷ்டா 
னங்களை கபளீகரம்‌ செய்துவிட்டு நம்மோடு மட்டுமல்லா 
மல்‌, நம்முடைய பின்‌ சந்ததியாருக்கும்‌ இவற்றைப்‌ பின்பற்று 
வதால்‌ உண்டாகும்‌ நன்மை விளையாமல்‌ தடுத்து 
விட்டிருக்கிறோம்‌! 

நான்‌ எத்தனையோ அநுஷ்டானங்களைச்‌ சொல்கி 


றேனே, அவற்றில்‌ எவ்வளவு நாம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. எவ்வ 


.ள்வு பண்ணவில்லை; எவ்வளவு பண்ண முடியும்‌ என்று 


யோசித்துப்‌ பாருங்கள்‌. எல்லாவற்றையும்‌ பண்ண முடியா 
விட்டாலும்‌ ஜீவனோபாயத்தை அநுசரித்து முடிந்தவைகளை 
யாவது தவறாமல்‌ பண்ணவேண்டும்‌! மற்றவற்றைப்‌ பண்ண 
வில்லையே என்று பச்சாதாபமாவது படவேண்டும்‌. 


சித்த சுத்திக்குச்‌ 
சில சின்ன விஷயங்கள்‌ 


சித்த சுத்திக்குப்‌ பயன்படுகற சின்னச்‌ சின்ன விஷயங்‌ 
கள்‌ பல உண்டு. இந்தச்‌ சின்னச்‌ சின்ன தர்மங்களை நம்மு 
டைய பெரியவர்கள்‌ தலைமுறை தத்துவமாக அநுசரித்து 
வந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ வாழ்க்கையில்‌ திருப்தியும்‌ சந்தோஷ 
மும்‌ நிறைந்திருந்தன. அவர்கள்‌ எப்படி நடந்து கொண்டார்‌ 
கள்‌ என்று பார்த்து, அதை நாம்‌ பின்பற்றினாலே போதும்‌. 
புதிதாக ஒரு கொள்கையும்‌ வேண்டாம்‌. நாமும்‌ சந்தோஷ 
மாக, திருப்தியாக இருக்கலாம்‌. 


பெரிய அத்யாத்ம விஷயங்களில்‌ மட்டுமில்லாமல்‌, ஒரு 
சமுதாயத்தில்‌, ஒரு குடும்பத்தில்‌ நடந்துகொள்ள வேண்டிய 

முறைகளில்கூட நமக்கு முன்‌ வாழ்ந்த பெரியவர்கள்‌ அற்புத 
_ மாக வழி காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. உதாரணமாக உறவு, சிநேகி 
_ தம்‌ எல்லாம்‌ அந்த நாளில்‌ வெகு உயர்ந்தமுறையில்‌ 


(இறுதிச்‌ சடங்கு) என்றால்‌ பலர்‌ ஒன்று சேர்ந்து செலவு 
... செய்து நடத்திக்‌ கொடுப்பது என்று வைத்துக்‌ கொண்டி. 
ருந்தார்களே, அது எவ்வளவு உயர்ந்த பண்பு? 

இந்தக்‌ காலத்தில்‌ நடப்பதுபோல்‌ “டெமான்ஸ்ட்ரேஷ்‌ 
”, வெளி! மு। ப்போது இல்லை. ஆனால்‌ அந்த 
்‌ உண்மையாக உதவி செய்கிற 
£ரியத்தில்‌ அநுசரிக்கப்பட்டத்‌: 
ர்கள்‌ தங்களால்‌ முடற 
வது என்பதால்‌ கலியா 
குறைந்தது. 


_ காப்பாற்றப்பட்டன. ஒரு கலியாணம்‌, அல்லது அபரகாரியம்‌ . 


ட்ட அர 
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ஒரு கூட்டத்திலே பலர்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ கொடுத்தா 


லும்‌ போதும்‌. கொடுக்கிறவர்களுக்குப்‌ பெரிய சிரமம்‌ ஏதும்‌ 
இல்லை. ஆனால்‌ வாங்குகிறவனுக்கு மொத்தத்தில்‌ கணிசமா 
கக்‌ இடைக்கும்‌. இப்படித்தான்‌ ஓர்‌ ஏழைக்குக்‌ கஷ்டம்‌, 
அவன்‌ ஒரு கலியாணம்‌ செய்யவேண்டும்‌ அல்லது அபர 
காரியம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்றால்‌ மற்றவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ உதவி செய்து அந்தக்‌ காரியத்தை 
நடத்திக்‌ கொடுத்து வந்தார்கள்‌. முன்னாட்களில்‌ பந்துக்களுக்‌ 
குள்‌ ஏழை.. பணக்காரன்‌ என்ற வித்தியாசம்‌ அதிகம்‌ இல்லை. 
பணக்காரனாக இருப்பவன்‌ ஏழையான பந்துவுக்கே அதிக 
உதவி செய்வான்‌. இதெல்லாம்‌ தர்மத்தைச்‌ சேர்ந்தது. சிரமத்‌ 
தில்‌ உள்ளவர்களுக்கு உதவி செய்வது, உதவியைப்‌ பெறுகிற 
வனைவிட உதவி செய்கிறவனின்‌ சித்த சுத்திக்கே: அதிகம்‌ 
உதவும்‌. 

ஆனால்‌ இன்று எல்லாம்‌ மாறிவிட்டது. பழைய கால 
பந்துத்துவம்‌ பணக்காரர்களுக்கு இல்லை. ஏழையான உறவி 
னர்களுக்கு உதவுகிற மனப்பான்மை குறைந்து விட்டது. 
பழைய காலத்தில்‌ நடந்தது உண்மையான அன்னதானம்‌. 
இப்போது மனிதர்கள்‌ தங்களைப்‌ போன்ற பணக்காரர்களுக்‌ 
காகவே பார்ட்டி -- ஃபீஸ்ட்‌ வைக்கிறார்கள்‌. தேசத்தில்‌ 
ஏராளமாக இப்படிப்‌ பணமும்‌ பண்டமும்‌ செலவாகின்றன. 
இதில்‌ தர்மத்துக்கோ, சித்த சுத்திக்கோ எதுவுமே இல்லை. 
இவன்‌ காரியார்த்தமாகத்தான்‌ ஒருத்தனைக்‌ கூப்பிட்டு பார்ட்டி 


தான்‌ சாப்பாடு போட்டான்‌: என்று. ஆனால்‌ அதை வெளியே 
காட்டிக்‌ கொள்ளாமல்‌ சந்தோஷமாகச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டுப்‌ 
போகிறான்‌. ஆகையால்‌, இவன்‌ அவனை ஏமாற்றுகிறான்‌ 
என்றால்‌ அவனோ, இவன்‌ போட்டதைச்‌ சாப்பிட்டு விட்டு 
இவனையே ஏமாற்றிப்‌ போகிறான்‌. ஆக ஃபீஸ்டும்‌ டோஸ்‌ 
டும்‌ ஏமாற்று வித்தையாகவே ஆதன்றனவேயன்றி சித்த 
சுத்திக்குப்‌ பயன்படவில்லை. 
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ஏழைக்கு அன்னதானமோ பொருள்‌ உதவியோ செய்யும்‌ 
போது இரண்டு பக்கத்திலும்‌ உண்மையான சந்தோஷமும்‌ 
பிரியமுமே நிரம்பியிருந்தன. இப்போது பார்ட்டி நடத்தும்‌ 
போது அங்கே உண்மையான பிரியம்‌ இல்லாததோடு, 
துவேஷம்‌ வேறு உண்டாகிறது. வசதியிருப்பவர்கள்‌ பார்ட்‌ 
நடத்துவதைப்‌ பார்த்து, வசதியில்லாதவர்களுக்கு வெறுப்பும்‌ 
துவேஷமும்‌ உண்டாகின்றன. உறவு முறைகளில்‌ ஏழை 
பணக்காரர்‌ என்று வித்தியாசம்‌ பாராட்டக்கூடாது என்பதற்‌ 
காக இவ்வளவு சொன்னேன்‌. 


“வசதியுள்ளவர்கள்தான்‌ பண உதவி செய்து புண்ணியம்‌ 
சம்பாதிக்க முடியும்‌; நாம்‌ என்ன செய்யலாம்‌?” என்று 
மற்றவர்கள்‌ எண்ணக்கூடாது. சரீரத்தால்‌ மற்றவர்களுக்குக்‌ 
கைங்கரியம்‌ செய்வது பெரிய புண்ணியம்‌. அது சித்த 
சுத்திக்கு ரொம்ப ரொம்ப உதவும்‌; வசதியே இல்லாதவர்‌ 
களும்‌ இவ்விதத்தில்‌ பிறருக்கு சரீர சகாயம்‌ செய்ய முடியும்‌. 


ஒவ்வொருத்தரும்‌--பிறருக்குக்கூடத்‌ தெரிய வேண்‌ 
டாம்‌ -- ஏதோ ஓர்‌ ஒற்றையடிப்‌ பாதைக்குப்‌ போய்‌ அங்கே 
உள்ள முள்ளை, கண்ணாடியை அப்புறப்படுத்தி வந்தால்‌ 
போதும்‌. அது சித்த சுத்திக்குப்‌ பெரிய உதவி. இது மாதிரிச்‌ 
சின்ன தர்மங்களை எவரும்‌ செய்யலாம்‌. பணக்காரர்‌, ஏழை 
என்ற வித்தியாசமில்லாமல்‌ ஒரு பேட்டையில்‌ உள்ள 
அனைவரும்‌ சேர்ந்து குளம்‌ வெட்டலாம்‌. 


“ஈசுவர அநுக்கிரகம்‌ வேண்டும்‌, வேண்டும்‌! என்றால்‌ 
அது எப்படி வரும்‌? பரோபகாரமான, ஜீவகாருண்யமுள்ள 
நல்ல காரியங்களைச்‌ செய்து செய்து மனசு பக்குவப்பட்டால்‌ 

“தான்‌, இத்த சுத்தி உண்டாகி, அந்த சுத்தமான சித்தத்தில்‌ 
ஈசுவரனின்‌ உருவத்தைப்‌ பார்க்க முடியும்‌. கலங்கின ஜலத்‌ 

தில்‌ பிம்பம்‌ தெரியாதது ௦ 
_ கொண்டு ஈசுவரஸ்வரூபம்‌ 
..... கிறோம்‌. பகவத்‌ பக்தியோ 
i - தெளிவாகும்போது ஈசுவ, 
- கொண்டு, அவனுடைய 


தெரியாதபடி, செய்துகொண்டிருக்‌ 
டு பரோபகாரமும்‌ செய்து, மனசு 
ர ஸ்வரூபத்தை நாம்‌ இரகித்துக 
அநுக்கிரஹத்தைப்‌ பெறமுடியும்‌. 


உந்தன்‌ 


பால்‌, நாம்‌ மனசைக்‌ கலக்கிக்‌ . 


குற்றமும்‌ குணமும்‌ 


மனிதர்களாகப்‌' பிறந்தவர்கள்‌ தர்மப்படி வாழ்வு நடத்த 
வேண்டுமானால்‌, சகல காரியங்களிலும்‌ விதிப்படி நடக்க 
வேண்டியிருக்கிறது. இந்த விதிமுறைகளை அவர்களுக்கு 
எடுத்துச்‌ சொல்ல வேண்டியது ரொம்பவும்‌ அவசியம்‌. 
ஆனால்‌ அவற்றை அவர்களாக ஏற்று, சுயேச்சையாகப்‌ பின்‌ 
பற்றுவதே அழகு. ஒருவரை நிர்ப்பந்தப்படுத்தி விதிகளை 
அநுசரிக்கச்‌ , செய்வதில்‌ பெருமை இல்லை... “சம்பிரதாயம்‌' 
என்பது தானாக வழிவழியாக வந்திருக்கிறது. மக்கள்‌ அதைத்‌ 
தாமாக ஏற்றுப்‌ பின்பற்றி வந்திருக்கிறார்கள்‌. சம்பிரதாயத்‌ 
தில்‌ வந்துள்ள அத்தனை விதிமுறைகளையும்‌ சாஸ்திரத்தில்‌ 
சட்டம்‌ போல்‌ எழுதி வைக்கவில்லை. சட்டம்‌ என்று எழுதி 
விட்டால்‌ அது நிர்ப்பந்தமாகிவிடுகிறது என்பதே காரணம்‌. 
“ஸஹஸ்ரம்‌ வத; ஏகம்‌ மா லிக்‌ (ஆயிரம்‌ விஷயங்களை 
வாயால்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லு; ஆனால்‌ ஒன்றைக்கூட எழுத்‌ 
திலே எழுதி வைத்துக்‌ கட்டாயப்படுத்தாதே) என்பது 
ஆன்றோர்‌ வாக்கு. ஆனால்‌ இப்போது, “இதைச்‌ செய்‌, அதைச்‌ 
செய்‌” என்று எதற்கெடுத்தாலும்‌, எங்கே பார்த்தாலும்‌ 
நோட்டீஸ்‌ போடுவதும்‌, எழுதி வைப்பதுமாக இருக்கிறது. நான்‌ 
பூஜை செய்கிற, இடத்திலேயே “பேசாதே, சட்டை போட்டுக்‌ 
கொள்ளாதே என்றெல்லாம்‌ எழுதி வைக்கிறீர்கள்‌. இனி 
மேல்‌ இப்படிச்‌ செய்யவேண்டாம்‌. 

நான்‌ . இப்படி விதி மாதிரி உங்களைக்‌ கண்டித்து, 
நிர்ப்பந்தப்படுத்திச்‌ சொல்லும்போது, நானே இது வை 
சொன்ன நல்ல விதியை மீறுகிறேன்‌. 
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“செய்ய வேண்டாம்‌' என்கிற போதே நிர்ப்பந்தமாகம்‌ 
சட்டமாக்கி விடுகிறேன்‌. அது தப்புதான்‌. “இப்படியெல்லாம்‌ 
எழுதலாமா என்று நீங்களே யோசித்துப்‌ 


பாருங்கள்‌: 
என்று நான்‌ சொல்லியிருந்தால்‌ அதுதான்‌ முறை. 


“ஒருவரிடம்‌ எத்தனை தோஷம்‌ இருந்தாலும்‌ அதைப்‌ 
பெரிது படுத்தாதே. சிறிது குண விசேஷம்‌ இருந்தாலும்‌ 
அதையே கொண்டாட வேண்டும்‌” என்பது பெரியோர்‌ 
உபதேசம்‌. நானே உங்கள்‌ தவற்றை இப்போது அம்பலப்‌ 
படுத்துகிறேன்‌. பிறரது குறைகளை வெளிப்படுத்தக்கூடாது; 
அவர்களிடம்‌ உள்ள நல்ல அம்சங்களையே வெளிப்படுத்த 
வேண்டும்‌. தேய்ந்துபோன சந்திர கலைக்கும்கூடக்‌ குளுமை 
யும்‌ பிரகாசமும்‌ இருப்பதால்‌ அதைப்‌ பரமசிவன்‌ தம்‌ 
தலையில்‌ தரித்து உலகமெல்லாம்‌ பார்த்துப்‌ : புகழும்படி 
செய்கிறார்‌. அதே ஈசுவரன்‌ மகா கொடிய ஆலகால விஷத்தை 
யார்‌ கண்ணிலும்‌ தெரியாமல்‌ தம்‌ கண்டத்தில்‌ ஒளித்து 
வைத்திருக்கிறார்‌. இவ்வாறு தண்டி என்ற கவி கூறுகிறார்‌. 


ஆனால்‌ தோஷம்‌ பார்க்கிறதும்‌, அதைப்‌ பெரிதுபடுத்திப்‌ 
பேசுவதும்‌ எழுதுவதுமே பொதுவில்‌ தற்காலத்தில்‌ மிக 
அதிகமாயிருக்கிறது. அதிலும்‌ நிறையப்‌ படித்தவர்கள்‌ நிறை 
யக்‌ குற்றம்‌ காண்பார்கள்‌. ''குற்றம்‌ கண்டுபிடிப்பதுதான்‌ 
அறிவாளியின்‌ காரியம்‌. “வித்வான்‌ என்றாலே “தோவுக்ஞன' 
என்று லட்சணம்‌ சொல்லியிருக்றெது'' என்று இவர்கள்‌ 
வாதம்‌ செய்யலாம்‌. 'தோஷக்ஞன்‌' என்றால்‌ குற்றம்‌ அறிந்தவள்‌ 
என்றே அர்த்தம்‌. குற்றத்தைப்‌ பெரிதுபடுத்திப்‌ பிரசாரம்‌ 
செய்பவன்‌ என்றல்ல. குற்றம்‌ குறைகளை உணர வேண்டும்‌. 
உணர்ந்து அவற்றை நாம்‌ தவிர்க்க வேண்டும்‌. குற்றம்‌ 
உள்ளவர்களுக்கும்‌ இதை இதமாக எடுத்துச்‌ சொல்லலாம்‌: 
.... ஆனால்‌ ஓயாமல்‌ தோஷம்‌ பாராட்டிக்‌ கொண்டும்‌ அதைப்‌ 
ப ... பிரசாரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டும்‌ இருக்கக்கூடாது. 
௮5 . தோஷமுள்ளவரிடம்‌ அதை எடுத்துக்காட்ட வேண்டுமா 
ரால்‌ நமக்குப்‌ பூர்ண யோக்கியதை இருக்கவேண்டும்‌: 
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RO வ கத வரக 
நம்மிடமே ஏராளமான தோஷங்களை வைத்துக்கொண்டு 


இன்னொருத்தருக்கு உபதேசம்‌ செய்தால்‌, அது பிரயோஜனப்‌ 
படாது. சில சமயங்களில்‌ நாம்‌ சொல்வதாலேயே அவர்கள்‌ 
முன்னைவிட வீம்பாகத்‌ தங்கள்‌ தவற்றை வெளிப்படச்‌ 
செய்யவும்‌ தொடங்கலாம்‌. “நமக்கு யோக்கியதை இருக்கி 
றது. ஸ்தானம்‌ இருக்கிறது. நம்‌ வார்த்தை எடுபடும்‌” என்று 
நிச்சயமானாலே பிறருக்கு உபதேசிக்கலாம்‌. 

ஒருவரது நல்ல அம்சத்தைக்‌ கொண்டாடுவதால்‌ 
அவருக்கு மேலும்‌ உற்சாகம்‌ உண்டாகிறது. இந்தக்‌ குணங்களை 
விருத்தி செய்து கொள்கிறார்‌. ஆனாலும்‌ ஒருவரைப்‌ புகழுவ 
திலும்‌ நமக்குக்‌ கட்டுப்பாடு இருக்க வேண்டும்‌. ஒரேயடியாக 
ஸ்தோத்திரம்‌ செய்து, ஒருவரை அகங்காரத்துக்கு ஆளாக்கி 
விடக்கூடாது. புகழ்ச்சி ஒரு நுட்பமான விஷயம்‌. இதனால்தான்‌ 
பெரியோர்கள்‌, 'ஈசுவரனையும்‌ குருவையும்‌ மட்டுமே 
நேரில்‌ துதிக்கலாம்‌; பந்து மித்திரர்களை நேரில்‌ புகழாமல்‌ 
மற்றவர்களிடமே போற்றிப்‌ பேச வேண்டும்‌; (சவாரி முடிந்த 
பின்‌ குதிரையைத்‌ தட்டிக்‌ கொடுப்பது போல்‌) வேலையை 
முடித்த பின்னரே ஊழியரைப்‌ பாராட்டலாம்‌; பிள்ளையை 
ஒருபோதும்‌ புகழக்கூடாது”' என்றார்கள்‌. 


ப்ரத்யக்ஷே குரவ: ஸதுத்யா: 

பரோகேஷ மித்ர பாந்தவா: ॥ 

கார்யாந்தே தாஸ ப்ருத்யாச்ச 
ந ஸ்வபுத்ரா: கதாசன 1! 


இப்போது, நான்‌ உங்கள்‌ மேல்‌ குற்றப்‌ பத்திரிகை 


படித்தற்கும்‌ சமாதானம்‌ சொன்ன மாதிரி ஆகிவிட்டது. தன்‌ 
சொந்தக்‌ குழந்தைகளை ஒருபோதும்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடாது. அவர்களை இடித்தும்‌ காட்டலாம்‌. என்று சாஸ்தி 
ரமே சொன்னதால்‌, நான்‌ உங்களைத்‌ தோஷம்‌ சொன்னதிலும்‌ 
தோஷமில்லைதான்‌. 


கோபம்‌ 


“தாமம்‌ குரோதம்‌: என்று சேர்த்துச்‌ சொல்வது வழக்கம்‌, 
காமம்‌ என்பது ஆசை. குரோதம்‌ என்பதுதான்‌ கோபம்‌, 
ஆத்திரம்‌, துவேஷம்‌ இவை எல்லாமாகும்‌. மனிதனைப்‌ 

| பாபத்தில்‌ தள்ளுபவை காமமும்‌, குரோதமுமே என்று 
| கிருஷ்ண பரமாத்மா தையில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


ஒரு வஸ்துவிடம்‌ ஆசை உண்டாகிவிட்டால்‌, அதைத்‌ 
தவறான வழியிலாவது அடைய முயல்கிறோம்‌. இப்படியா 
கக்‌ காமம்‌ என்பது நம்மைப்பாவத்தில்‌ தள்ளுகிறது. அது 
நமக்குப்‌ பெரிய சத்ரு. அதே போன்ற இன்னொரு சத்ருவே 
கோபம்‌. நாம்‌ ஆசைப்படுகிற வஸ்து திடைக்காதபொழுது 
இதற்குத்‌ தடையாக இருந்தவர்கள்மீது, அல்லது தடை என்று 
நாம்‌ நினைத்தவர்கள்மீது கோபம்‌ வருகிறது. அதாவது 
நிறைவேறாத காமமே கோபம்‌ என்று பெயர்‌ கொள்கிறது. 


_ ரப்பர்‌ பந்தைக்‌ சுவரில்‌ எறிவறோம்‌. அது எதிர்த்துக்‌ 
கொண்டு நம்மிடமே திரும்பி வருகிறது. எறியப்படும்‌ பந்து 
ம்‌. அதே பந்து திரும்பி வரும்போது கோபமாகிறது. 
நம்பி வருகிற பந்து நம்மையே தாக்குகிறது. அப்படியே 
£, நம்முடைய சே றரைத்‌ தாக்குவதாக நினை 

| இகம்‌ தாக்குவது. கோப்‌ 
(போடறது. நம்‌ தேகம்‌, மனச 


| இலேசம்‌ உண்டாக்கிக்‌ . 
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mc னு பு தனது பரா ளு நாக்க 
நாமே எத்தனை கோரமாக்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌ என்று 
புரிந்துகொண்டு வெட்கப்படுவோம்‌. 


சாதாரணமாக மனிதர்களுக்கும்‌ பிராணிகளுக்கும்‌ வயிற்‌ 


றுக்கு ஆகாரம்‌ கொடுத்தால்‌ அப்போதைக்குப்‌ பசி அடங்கு. 


இறது. அடுத்த வேளை மறுபடியும்‌ பசி ஏற்படுகிறது. நெருப்‌ 
புக்கு மட்டும்‌ நாம்‌ ஓர்‌ ஆகாரத்தைப்‌ போட்டால்‌ அது 
அடங்குவதேயில்லை. இன்னும்‌ அதிகமாகக்‌ கொழுந்து 
விட்டு எரிகிறது. மேலும்‌ பல பொருட்களைத்‌ தகத்துக்‌ 
கபளீகரம்‌ செய்கிறது. நெருப்பு பிரகாச மயமாக இருந்தா 
லும்‌, தான்‌ ஸ்பரிசித்துவிட்டுச்‌ செல்கிற பண்டங்களை 
எல்லாம்‌ கன்னங்கரேல்‌ என்று கருப்பாக்கக்கொண்டு போகி 
றது. இதனால்‌ நெருப்புக்கு “கிருஷ்ண வர்த்மா' என்று ஒரு 
பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. காமமும்‌ இப்படிப்பட்ட 'கருஷ்ண 
வர்த்மா' தான்‌. அது தீயாக எரிகிறது; அதற்குப்‌ பிரியமான 
வஸ்துவைக்‌ கொடுப்பதால்‌ பசி அடங்காமல்‌ அதிகமாகிக்‌ 
கொண்டே போகிறது; அது நம்‌ மனசையே கறுப்பாக்கி 
விடுறது. ஓர்‌ இச்சை பூர்த்தியாகிறபோது தாற்காலிகமாக ஒரு 
மகழ்ச்சி உண்டானாலும்‌, பிற்பாடு அதையே மீண்டும்‌ தேடி 
அலைந்து அமைதியையும்‌ சந்தோஷத்தையும்‌ குலைத்துக்‌ 
கொண்டு அழுகையையும்‌ கோபத்தையும்‌ உண்டாக்கிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. அழுகை துக்கத்தில்‌ உண்டாவது. 


நிறைவேறாத ஆசையின்‌ இரண்டு உருவங்கள்‌ தாம்‌ துக்க 
மும்‌ கோபமும்‌. நம்‌ ஆசையின்‌ நிறைவேற்றத்துக்குத்‌ தடை 
யாக இருந்தவர்கள்‌ நம்மைவிடக்‌ 8ழ்ப்பட்டவர்களாக இருந்‌ 
தால்‌ அவர்களிடம்‌ கோபத்தைக்‌ காட்டுகிறோம்‌. அவர்கள்‌ 
நமக்கு மேலே இருந்துவிட்டால்‌ கோபித்துக்கொள்ள முடியா 
மல்‌ நமக்குள்ளேயே துக்கப்பட்டுக்கொண்டு அழுகிறோம்‌. 
கோபத்தின்‌ கெட்ட சக்தி காமத்தின்‌ சக்தியைவிடப்‌ பெரியது. 
இதை நள சரித்திரமான 'நைஷதம்‌' வெகு அழகாகச்‌ சொல்‌ 
கிறது. கலி அரசன்‌ வருகிறான்‌. அவனது சேனாதிபதிகளாகக்‌ 
காமனும்‌ குரோதனும்‌ வருகிறார்கள்‌. கட்டியக்காரன்‌ இவர்‌ 
1 தெ.கு.:24 
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களுடைய பெருமைகளைப்‌ பாடுகிறான்‌. குரோதனைப்‌ பற்றி 
அவன்‌ என்ன பாடுகிறான்‌? “காமன்‌ புகாத இடமில்லை 
என்பார்கள்‌. ஆனால்‌ காமனும்‌ புகாத ஒரு கோட்டை உண்டு, 
அந்தக்‌ கோட்டைக்குள்ளும்‌ இந்தக்‌ குரோதன்‌ குடி கொண்டி 
ருக்கிறானாக்கும்‌. அது எந்தக்‌ கோட்டை தெரியுமா? துர்வா 
ஸருடைய இதயம்தான்‌' என்று குரோதனின்‌ புகழைப்‌ பாடு 
இறான்‌. காமமே அறியாத துர்வாஸ மகரிஷியும்‌ 
கோபத்துக்கு ஆளானவர்‌ என்று தாத்பரியம்‌. 


நாம்‌ இந்த மகாபாவியான குரோதனிடம்‌ ரொம்பவும்‌ 
ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்டும்‌. கொஞ்சம்‌ யோசித்துப்‌ 
பார்த்தாலும்‌ நமக்கே தெரியும்‌; யாரையும்‌ கோபித்துக்‌ 
கொண்டு சத்தம்‌ போட நமக்குச்‌ சிறிதும்‌ யோக்கியதை இல்லை 
என்றும்‌, யாரை நாம்‌ கோபித்துக்‌ கொள்கிறோமோ அவர்கள்‌ 
செய்ற தவறுகளை, அதைவிடப்‌ பெரிய தவறுகளைக்கூட 
செய்தவர்‌ நாம்‌ என்பதும்‌ நம்‌ அந்தராத்மாவுக்குத்‌ தெரியும்‌. 
அப்படியே நாம்‌ தவறு செய்யாவிட்டாலும்கூட, அந்த 
மனிதன்‌ அந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ செய்த தவற்றை நாமும்‌ கூட 
அந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ இருந்தால்‌ செய்திருக்கக்கூடும்‌ என்று 
எண்ணிப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 


குரோதன்‌ நம்முடைய பெரிய சத்ரு. அவனை அண்ட 
- விடாமல்‌ எப்போதும்‌ நம்மைக்‌ காப்பாற்றிக்‌ கொள்ள 


ட ண சைகை சள சைகை கன களாக யாக க காகா கக்கிக்‌ ்்்க்்்்ண்ண்ண்க்னை த 


கோபம்‌ கொள்ளத்‌ 
தகுதி ஏது? 


நமக்கு அநேக சந்தர்ப்பங்களில்‌ கோபம்‌ வருகிறது. 
முக்கியமாக இரண்டு விதங்களில்‌ கோபம்‌ வருகிறது. 
ஒருவன்‌ ஒரு தப்புக்‌ காரியம்‌ செய்தால்‌, . அவனிடம்‌ கோபம்‌ 
ஏற்படுகிறது. அல்லது ஒருவன்‌ நம்மைத்‌ தூஷித்தால்‌ அவனி 


டம்‌ கோபம்‌ வருகிறது. யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இந்த இரண்டு 


விதங்களிலும்‌ எவரிடமும்‌ கோபப்படுவதற்கு நமக்கு 
யோக்கியதை இல்லை என்று தெரியும்‌. 


ஒருவன்‌ தப்புப்‌ பண்ணுகிறான்‌ என்றால்‌ கோபம்‌ கொள்‌ 
இறோமே, அப்படியானால்‌ நாம்‌ தப்புப்‌ பண்ணாதவர்களா? 
ஒருவனை பாபி என்று நாம்‌ துவேவிக்கும்போது, நாம்‌ 
அந்தப்‌ பாபத்தைப்‌ பண்ணாதவர்தானா என்று நினைத்துப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌. காரியத்தில்‌ பண்ணாவிட்டாலும்‌ மன 
ஸால்‌ பண்ணியிருப்போம்‌. நாம்‌ அநேக தப்புக்களை, பாபங்‌ 
களைப்‌ பண்ணிக்கொண்டேதான்‌ இருக்கிறோம்‌. நம்மைவிடத்‌ 
தப்பும்‌ பாபமும்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ இருக்கலாம்‌. நம்‌ மனசு 
ஏதோ ஓர்‌ அளவுக்குப்‌ பக்குவம்‌ அடைந்திருப்பதால்‌ நாம்‌ 
இந்த அளவு பாபத்தோடு நிற்கிறோம்‌. அவனுடைய 
மனசுக்கு இந்தப்‌ பக்குவம்‌ கூட வராததால்‌ இன்னும்‌ பெரிய 
பாபம்‌ பண்ணுகிறான்‌. நாம்‌ செய்கிற தவறுகளைத்‌ இருத்திக்‌ 
கொள்வதற்கு எத்தனை. பாடுபட வேண்டியிருக்கிறது? 
நம்மையும்விட மோசமான நிலைக்கு இறங்கிப்‌ பாபங்களைச்‌ 


312 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


செய்யப்‌ பழகிவிட்ட இன்னொருத்தனின்‌ மனசக்கும்‌ அதல 
ருந்து மீளுவது சிரமமான காரியம்தான்‌. அப்படிப்பட்ட 
வனோடு நாம்‌ சேர்ந்திருக்க வேண்டும்‌ என்பதில்லை. அஸத்‌ 
ஸங்கத்தைவிட்டு ஸத்‌ ஸங்கத்தில்‌ சேர்வதுதான்‌ ஆத்மாபி 
விருத்திக்கு முதல்படி. என்று சல சாஸ்திரங்களும்‌ சொல்க 
றன. ஆனால்‌ பர்பிகளை நாம்‌ வெறுப்பதிலும்‌ அவர்களைக்‌ 
கோபிப்பதிலும்‌ பயனில்லை. அவர்களுடைய மனசும்‌ நல்ல 
வழியில்‌ திரும்பவேண்டும்‌ என்று பிரார்த்திப்பதொன்றே 
நாம்‌ செய்ய வேண்டியது. ஈசுவராநுக்கிரகத்தில்‌ நம்மில்‌ 
யாருக்காவது அநுக்கிரக சக்தி கிடைத்திருந்தால்‌, அதை 
இந்தப்‌ பாவிகள்‌ கடைத்தேறுவதற்கே உபயோகிக்க 
| வேண்டும்‌. 


| நம்‌ கோபம்‌ எதிராளியை மாற்றாது. அவனுக்கும்‌ 
| நம்மிடம்‌ கோபத்தை வளர்ப்பதுதான்‌ அதன்‌ பலன்‌. இரண்டு 
பக்கங்களிலும்‌ துவேஷம்‌ வளர்ந்துகொண்டே போகும்‌. 
| ஒருத்தன்‌ தன்‌ தப்பைத்‌ தானே உணர்ந்து திருந்தச்‌ செய்யாமல்‌, 
! நம்‌ கோபத்துக்குப்‌ பயந்து சரியாக நடக்குமாறு செய்வதில்‌ 
நமக்குப்‌ பெருமையில்லை. இது நிலைத்தும்‌ நிற்காது: 
அன்பினாலேயே பிறரை மாற்றுவதுதான்‌ நமக்குப்‌ பெருமை: 

அதுதான்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌. 
ஒருத்தன்‌ பாபம்‌ செய்ய அவனுடைய மனசு, சந்தர்ப்பம்‌ 
இரண்டும்‌ காரணமாகின்றன. நாம்‌ பல பாபங்களைச்‌ செய்ய 
முடியாமல்‌ சந்தர்ப்பமே நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டிருக்கலாம்‌: 
எனவே, ஒரு பாபியைப்‌ பார்க்கும்போது, “அம்பிகே! இந்த! 
பாபத்தை நானும்கூடச்‌ செய்திருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அதற்கு? 
.. சந்தர்ப்பம்‌ தராமல்‌ நீ இருபை செய்தாய்‌. அந்தக்‌ இருபைமை 
- இவனுக்கு செய்யம்மா' என்று பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌- 


ள்மனசுக்குத்‌ தெரி! 
ய்யாத தவற்றுச்கா 


கோபம்‌ கொள்ளத்‌ தகுதி ஏது? ப 373 


தட்ட அகம க க வமாக பட த வது டன்ன கற்றன அத்து க அனை தன ௨ ணம. அதல்‌ 
நம்மைத்‌ இட்டிக்கொண்டிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ நாம்‌ செய்த 


தவறுகள்‌ அதைவிடப்‌ பெரியவை என்றும்‌ நம்‌ அந்தரங்கத்‌ 
துக்குத்‌ தெரியும்‌. நம்‌ தவறுகளைக்‌ கழுவிக்கொள்வதற்காக 
ஒவ்வொரு நாளும்‌ அம்பாளிடம்‌ பச்சாதாபத்துடன்‌ அழ 
வேண்டிய நிலையில்தான்‌ இருக்கிறோம்‌. இந்த நிலையில்‌ 
உள்ள நாம்‌, பிறரைத்‌ தப்புக்‌ கண்டுபிடித்து கோபிக்க 
நியாயம்‌ ஏது? 

நாம்‌ தப்பே செய்யவில்லை என்றால்‌, அப்போது 
பிறரைக்‌ கோபிக்கலாமா? என்றால்‌ இப்படித்‌ தப்பே பண்‌ 
ணாத நிலையில்‌ நாம்‌ அன்பு மயமாகிவிடுவோம்‌. அப்போது 
நமக்குப்‌ பாவியிடமும்‌ கருணை தவிர, எந்த பாவனையும்‌ 
இராது. கோபமே உண்டாகாது. நாம்‌ தப்புச்‌ செய்தவர்கள்‌ 
என்றாலோ, நமக்குப்‌ பிறரைக்‌ கோபிக்க யோக்கியதை 
இல்லை. தப்பே பண்ணாத நிலையிலே எல்லாம்‌ அம்பாளின்‌ 
லீலைதான்‌ என்று தெரிகிறது. லீலையில்‌ யாரை பூஷிப்பது, 
யாரைத்‌ தூஷிப்பது? எப்படிப்‌ பார்த்தாலும்‌ கோபம்‌ கூடாது 
தான்‌. 


மநுஷ்யனைப்‌ பாபத்தில்‌ அழுத்துகிற இரண்டு பெரும்‌ 
சக்திகள்‌ காமமும்‌ குரோதமும்‌ என்றார்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண 
பரமாத்மா. அதாவது நம்‌ கோபத்தினால்‌ நமக்கேதான்‌ தீங்கு 
செய்து கொள்கிறோம்‌. பெரும்பாலும்‌ நம்முடைய 
கோபத்தை எதிராளி பொருட்படுத்துவதே கிடையாது. ஆத்தி 
ரப்படுவதால்‌ நாமே நம்‌ சரீரம்‌, மனசு இரண்டையும்‌ கெடுத்‌ 
துக்‌ கொள்வதோடு சரி. அன்பாக இருப்பதுதான்‌ மனிதன்‌ 


ஸ்வபாவமான தர்மம்‌. அதுதான்‌ ஆனந்தமும்‌. அன்பு . 


நமக்கும்‌ ஆனந்தம்‌, எதிராளிக்கும்‌ ஆனந்தம்‌. அன்பே சிவம்‌ 
என்பார்கள்‌. நாம்‌ எல்லோரும்‌ அன்பே சிவமாக அமர்ந்திருக்‌ 
கப்‌ பிரயாசைப்பட வேண்டும்‌. 


அன்பும்‌ துன்பமும்‌ 


மனிதப்‌ பிறவி எடுத்ததன்‌ பயனே அன்பு செலுத்துவது 
தான்‌. அன்பு செலுத்துவதில்‌ உள்ள ஆனந்தம்‌ வேறு எதிலும்‌ 
இல்லை. தனக்கென்று பொருள்‌ சேர்ப்பதில்‌, புகழ்‌ சேர்ப்ப 
தில்‌, அலங்காரம்‌ செய்துகொள்வதில்‌, தாற்காலிகமாக 
இன்பம்‌ கிட்டலாம்‌. ஆனாலும்‌ இவற்றில்‌ உள்ளம்‌ நிறைவு. 
- பெறுவதில்ல. உள்ளத்துக்கு நிறைவான ஆனந்தம்‌ அன்பு 
செலுத்துவதிலேயே உண்டாகிறது. அன்பு செலுத்தும்போது 
நமக்கு எத்தனை கஷ்டம்‌ வந்தாலும்‌, தேக சிரமம்‌ வந்தாலும்‌ 
பணச்செலவானாலும்‌ இதெல்லாம்‌ தெரிவதேயில்லை. 
ல்‌ மும்‌ நிறைவுமே இந்தத்‌ த்துக்கெல்லாம்‌ 
மேலாகத்‌ தெரிகிறது. அன்பு செலுத்தாத வாழ்க்கை 
வியர்த்தமே. 


அன்பு செலுத்தும்போது துன்பமே தெரிவதில்லை 01 
கிறேன்‌. ஆனால்‌ கடைசியில்‌ ஒருநாள்‌ அன்பு செலுத்தப்பட்ட 
வஸ்துவே நமக்குப்‌ பெரிய துன்பத்தைக்‌ கொடுத்து விடுக 


ஈது, ஐயோ, நம்மிடமிருந்து Ci 
லது “ஐயே, நாம்‌ இவரை விட்டு! 
்‌ ய துக்கம்‌ உண்டாகிறது... 
தந்த ஆனந்தமும்‌ நிறைவு! 
நதில்தானே முடிந்ததி! 
முடிவான பலன்‌ 
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'துன்பம்தானா என்று பெரிய சலிப்பு உண்டாகி விடுகிறது. 
எத்தனைக்கெத்தனை அன்பு வைத்தோமோ, அத்தனைக்கத்‌ 
தனை துன்பம்‌ பிரிவின்போது உண்டாவதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
அன்பே செலுத்தாமல்‌ சுய காரியவாதியாகவோ, அல்லது 
ஜடமாகவோ இருக்கிற ஜன்மாவே சிலாக்கியமானதோ என்று 
கூடத்‌ தோன்றிவிடும்‌. அப்படிப்‌ பட்டவனுக்கு இந்தப்‌ 
பிரிவுத்‌ துன்பமே இல்லை அல்லவா? 


ஆனால்‌ உண்மையில்‌ சுய காரியவாதி பாபத்தைத்தான்‌ 
மூட்டை கட்டுகிறான்‌. மனிதப்‌ பிறவி எடுத்துவிட்டு, 
ஆனந்தம்‌, நிறைவு முதலியன இல்லாமல்‌ மரம்‌, மட்டை, 
கல்‌ மாதிரி ஜடமாக இருப்பதும்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை. 


அன்பு செய்தாலும்‌ முடிவில்‌ துன்பம்‌, அன்பு இல்லாமல்‌ 
இருந்தாலோ வாழ்க்கையில்‌ ருசியே இல்லை. இப்படியா 
னால்‌ என்ன செய்வது? மாறாத, மாளாத அன்பை உண்டாக்‌ 
இக்‌ கொள்வதே வழி. நம்முடைய அன்புக்குரிய வஸ்து 
நம்மை விட்டு என்றும்‌ பிரிந்து போகாததாக இருக்க வேண்டும்‌. 
அப்படி ஒரு வஸ்து இருந்து, அதனிடம்‌ அன்பை வைத்து 
விட்டால்‌ நாமும்‌ அதுவும்‌ ஒருநாளும்‌ பிரியப்போவதில்லை 
எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக, நிறைவாக இருக்கலாம்‌. 


அதாவது, என்றும்‌ மாறாமல்‌ இருக்கிற ஒரே வஸ்து 
வான பரமாத்மாவிடம்‌ அன்பைப்‌ பூரணமாக வைத்துவிட 
வேண்டும்‌. பரமாத்மா நம்மைவிட்டு ஒருபோதும்‌ நீங்குவ 
தில்லை. நம்‌ சரீரத்திலிருந்து உயிர்‌ பிரிந்தாலும்‌, பிரிகிற உயிர்‌ 
பரமாத்மாவிடமிருந்து பிரியாமல்‌ அவரிடமே கலந்து விடும்‌. 
அவரிடம்‌ வைக்கிற அன்பே சாசுவதமாக இருக்க முடியும்‌. 


அழியாத பரமாத்மாவிடம்‌ அன்பாக இருக்கவேண்டும்‌ 
என்றால்‌ வேறு யாரிடமும்‌ அன்பாக இருக்கக்கூடாதா, மற்ற 
எல்லோரும்‌ என்றோ ஒருநாள்‌ நசிப்பவர்கள்தானே என்ற 
கேள்வி எழலாம்‌. பரமாத்மாவிடம்‌ அன்பை நாம்‌ மேலும்‌ 
மேலும்‌ வளர்த்துக்கொண்டால்‌ அவருக்கு வேறாக யாருமே 


376 ப தெவ்வத்தின்‌ குரல்‌ 
இல்லை என்று தெரியும்‌. மரணமடைகிற மனிதர்களாக 
எண்ணி, அதுவரை யாரிடமெல்லாம்‌ துக்க ஹேதுவான 
அன்பை வைத்திருந்தோமோ அவர்களும்கூட இப்போது 
அழியாத பரமாத்மா ஸ்வரூபமாகவே தெரிவார்கள்‌. இப்படி 
உலகம்‌ முழுவதையும்‌ பரமாத்மாகவே பார்த்து அன்பு 
செலுத்த வேண்டும்‌. அப்போது நம்‌ அன்பு ஒரு நாளும்‌ 
துக்கத்துக்கு மூலமாக ஆகாமலே இருக்கும்‌. 

எல்லோரையும்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபமாகப்‌ பார்த்து அன்பு 
செலுத்த முடியாவிட்டாலும்‌, ஆத்ம குணம்‌ நிறைந்த பெரிய 
வர்கள்‌, நல்ல ஞானமும்‌ அருளும்‌ நிறைந்த ஸத்குரு ஆகியோ 
ரைப்‌ பரமாத்மாவாகக்‌ கருதி, அன்பு செலுத்துவது சுலபமாக 
முடிகிறது. அப்படிப்பட்டவர்களிடம்‌ அன்பு வைத்து 
ஆத்மார்ப்பணம்‌ செய்துவிட்டால்‌ போதும்‌. அவர்கள்‌ மூலமாக 
பரமாத்மா நமக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணி விடுவார்‌. நம்‌ 
அன்புக்குப்‌ பாத்திரமானவர்‌ மரணமடைந்தாலும்கூட, 
“பரமாத்மா வேஷமாகப்‌ போட்டுக்கொண்ட ஒரு சரீரத்துக்குத்‌ 
தான்‌ அழிவு உண்டாயிற்று. இப்போது சரீரி பரமாத்மா 
வோடு ஒன்றாகிவிட்டார்‌' என்ற ஞானத்தோடு பிரிவுத்‌ 
துன்பத்துக்கு ஆளாகாமல்‌ இருப்போம்‌. நம்‌ அன்பு கொஞ்சம்‌ 
கூடக்‌ குறையாமல்‌ அப்படியே எந்நாளும்‌ நிற்கும்‌. ஈச்வரனி 
டம்‌, ஸாதுக்களிடம்‌ இந்த அன்பை அப்பியசிக்க ஆரம்பித்து, 
... கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக சமஸ்த ஜீவராசிகளுக்கும்‌ விஸ்தரிக்க 
... வேண்டும்‌. அதுவே ஜன்மா எடுத்ததன்‌ பயன்‌. 


அன்பு 


உலகத்தில்‌ நாம்‌ காண்கிற அன்பை மூன்று வகையாகப்‌ 
பிரிக்கலாம்‌. மகான்கள்‌, யோக்கியர்கள்‌, சத்தியசந்தர்கள்‌, 
- பரோபகாரிகள்‌, ஞானிகள்‌, அநுக்ரெக சக்திவாய்ந்த உத்தமர்‌ 
கள்‌ ஆகியோரிடம்‌ அவர்களது குணத்துக்காக அன்பு ஏற்படு 
திறது. பந்துக்களுடனும்‌ சிநேகிதர்களுடனும்‌ சேர்ந்து பழகு 
வதால்‌ அவர்களிடம்‌ ஒருவித அன்பு உண்டாகிறது. மூன்றா 
வது, ஒரு காரியத்துக்காக, லாபத்துக்காகச்‌ சிலரிடம்‌ அன்பு 
வைக்கிறோம்‌. உதாரணமாக வியாபாரத்தில்‌ சகாயம்‌ செய்‌ 
வார்‌ என்பதற்காக ஒரு தனிகரிடம்‌ அன்பு பாராட்டுகிறோம்‌. 
சம்பளம்‌ கொடுக்கிறார்‌ என்பதால்‌ யஜமானரிடம்‌ அன்பாக 
இருக்கிறோம்‌. 
இந்த மூவகை அன்பும்‌ உண்மையானதல்ல; சாசுவதமா 
னதல்ல. யஜமானர்‌, “நீ போய்விடு” என்றால்‌ உடனேயே 
நம்‌ அன்பும்‌ போய்விடும்‌. பழனைவர்கள்‌ தூர தேசம்‌ 
போனாலோ, காலகதி அடைந்தாலோ, வேறுவிதத்தில்‌ அவர்‌ 
களுடன்‌ பழக்கம்‌ போய்விட்டாலோ நாளடைவில்‌ அன்பும்‌ 
போய்விடுகிறது. ' முதலில்‌ பிரிவின்‌ போது அழுத அழுகை 
்‌ அப்புறம்‌ எப்படியோ மறைந்து விடுகிறது. உண்மையான 
அன்பானால்‌, அந்த அழுகை என்றைக்கும்‌ அப்படியேதானே 
இருக்க வேண்டும்‌? உத்தம புருஷர்களான மகான்களிடம்‌ 
வைக்கும்‌ அன்புகூட நிரந்தரமில்லைதான்‌. மகான்களிடம்‌ 
உத்தம குணம்‌ குறைந்தால்‌ - அல்லது குறைந்ததாக நமக்குத்‌ 
தோன்றினாலே போதும்‌--அவரிடம்‌ வைத்த அன்பும்‌ 
குறைந்து விடுகிறது. ்‌ 
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மூவகை அன்பும்‌ காரணத்தால்‌ ஏற்பட்டது. எனல்‌ 
அவை நிரந்தரமாக இருக்கவில்லை. உத்தம புருஷர்களிடம்‌ 


இன்ன குணம்‌ இருக்கிறது என்பதால்‌, அந்தக்‌ குணத்தைத்‌ 
காரணமாகக்‌ கொண்டே அன்பு வைக்கிறோம்‌. அதோடு 
அவர்கள்‌ நம்மை உத்தாரணம்‌ செய்வார்கள்‌ ( உய்விப்பார்கள்‌) 
என்ற சுயகாரியமும்‌ உள்ளூற இருக்கவே செய்யும்‌. 

இப்படியெல்லாம்‌ எக்காரணமும்‌ வியாஜமும்‌ இன்றி 
பிரியமாக இருப்பதுதான்‌ உண்மை அன்பு. ஒருவர்‌ நம்மிடம்‌ 
நெருங்கிப்‌ பழகாவிட்டாலும்‌ சரி, அவருக்கு ஆத்ம குணங்க 
ளும்‌ அநுக்ரெக சக்தியும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ சரி - அப்போ 
தும்‌ நாம்‌ அவரிடம்‌ மாறாத அன்பு வைத்தால்‌ அதுவே 
உண்மையான அன்பு. 


அப்படிப்பட்ட அன்பு யாருக்காவது இருக்கறதா? ஒரே 
ஒருவருக்கு இருக்கிறது. ஸ்வாமிதான்‌ அந்த ஒரே ஒருவர்‌. 


ஸ்வாமிக்கு நம்மிடம்‌ இருக்கும்‌ அன்புக்கு ஒரு காரண 
மும்‌ இல்லை. காரணத்தை அவர்‌ பாராட்டுவதாக இருந்தால்‌ 
நமக்கு ஒருவேளை சோறுகூடப்‌ போடமாட்டார்‌! நம்‌ பிழைக 
ளையெல்லாம்‌ பொறுத்துக்கொண்டு, நம்மை இந்த மட்டும்‌ 
காப்பாற்றுபவர்‌ அன்பு மயமான பரமேசுவரனே. இந்தப்‌ 


பரமசிவ அன்பின்‌ திரிபே உலகில்‌ காணும்‌ மூன்று வகை 
அன்புகளும்‌. 


அந்தக்‌ காரணமற்ற பரமசிவ அன்பை நாமும்‌ அப்பிய 
சிக்கவேண்டும்‌. தப்புச்‌ செய்பவன்‌ என்று காரணம்‌ பார்த்து 
நாம்‌ ஏன்‌ ஒருவனை வெறுக்க வேண்டும்‌? நாமே தத்‌ 
செய்கிறோமே, அப்போதும்‌ நம்மை நாமே உதறித்‌ தள்ளா 
கிறோமா? அப்படியே மற்றவர்களிடத்திலும்‌ இருக்க வேண்‌ 
டும்‌. மகா பெரியவர்களிடத்தில்‌ அன்பு இருக்கவேண்டும்‌: 
. இன்னும்‌ சொல்லப்‌ போனால்‌ அவனிடமே அதிக அன்பு 
வைக்க வேண்டும்‌. “நாம்‌ தப்புச்‌ செய்வது போலவே இவ 
னும்‌ செய்கிறான்‌. இவன்‌ மனம்‌ இவனை இப்படித்‌ தூண்டு 
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இறது. அந்த மனத்தை நல்லதாக்க முயற்சி பண்ணுவோம்‌'" 
என்று நினைக்க வேண்டும்‌. ஈசுவர கிருபையால்‌ அநுக்கிரக 
சக்தி பெற்றிருப்பவர்கள்‌, அதைக்கொண்டு பாபியிடம்‌ உள்ள 
பாபங்களை நிவிருத்தி பண்ணுவதையே முக்கியமாகக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 

ஆரம்பத்தில்‌ ஒரே ஒரு மனிதரிடம்‌ காரணமில்லாத தூய 
அன்பை வைக்கப்‌ பழகிவிட்டால்‌, பின்னால்‌ அதுவே 
நம்மை அன்பு மயமாக்கி, அந்த அன்பை எல்லோரிடமும்‌ 
பரப்ப உதவி புரியும்‌. குருவிடம்‌ இவ்விதம்‌ பயன்‌ எதிர்பாரா 
மல்‌ பூரண அன்பு வைக்கப்‌ பழகவேண்டும்‌ என்பது பெரி 
யோர்கள்‌ ஏற்படுத்தியுள்ள விதி. குருவிடம்‌ காரணம்‌ பார்க்கா 
மல்‌, வியாஜம்‌ இல்லாமல்‌ அன்பு செலுத்த ஆரம்பிக்க 
வேண்டும்‌. பின்பு அந்த அன்பு தருகிற ஆனந்தத்தில்‌ பழகிப்‌ 
பழகி லோகம்‌ முழுவதும்‌ குருவாக நினைத்து, சமஸ்தப்‌ 
பிராணிகளிடமும்‌ காரணமில்லாத சமமான அன்பு செலுத்த 
வேண்டும்‌. லோகம்‌ முழுவதும்‌ அன்பை நிரப்பினால்‌ 
அதுவே ஆனந்த நிலை, அதுவே பரிபூர்ண நிலை; அதுவே 
பரம சாந்தி. 
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எது சுயராஜ்யம்‌? 


சுதேசி, சுயராஜ்யம்‌ என்று இப்பொழுது எல்லோரும்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ நடை, உடை, பாவனை எல்லாவற்‌ 
றிலும்‌ வெள்ளைக்காரன்‌ மாதிரி இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
முயற்சி செய்கிறார்கள்‌. இவைகளெல்லாம்‌ உள்ள மட்டும்‌ 
நாம்‌ பரதேசிகள்தான்‌; நம்‌ நாடு பராதனத்திலுள்ள ராஜ்யம்‌ 
தான்‌. வாஸ்தவமான சுயராஜ்யம்‌ வரவேண்டுமென்றால்‌ 
நம்முடைய தேசத்தின்‌ ஆசார அநுஷ்டானங்கள்‌ எப்படி 
இருந்தன என்பதைக்‌ கவனித்து, இப்பொழுது இருப்பதை 
அப்படி மாற்றினால்‌ நல்லது என்று உணர்ந்து, அதற்கு 
வேண்டிய காரியங்களைச்‌ செய்வதுதான்‌. நம்முடைய தேசத்‌ 
துப்‌ பழைய வழக்கங்கள்‌, தர்மங்கள்‌, ஆத்ம சம்பத்துக்கள்‌ 
மாறாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பிற தேசத்தார்கள்‌ மாதிரி நாம்‌ 
இருக்கவேண்டும்‌ என்று நினைப்பது தப்பு. வெளி 
நாட்டார்‌. சொல்லாமலே, நாமே அவர்களுடைய 
பழக்கங்களுக்கு அடிமையாஃகிவிட்டபின்‌, அரசியலில்‌ 
... மட்டும்‌ அடிமைத்தனம்‌ இருந்தென்ன, போயென்ன? 


உண்மையான சுயராஜ்யமானால்‌, நம்முடைய சுதந்திரப்‌ 

. நடத்தும்‌ சட்டசபை எனில்‌, நம்முடைய தர்மராஜ்யம்‌ 
தியில்‌ எப்படி இருந்தது, அதை மீண்டும்‌ கொண்டுவர 
செய்ய வேண்டுமென்பதை ஆலோசிக்க வேண்டும்‌. 
கென்று ஒரு பண்பாடும்‌ நாகரிகமும்‌ உண்டு. இருக்கட 

யே ஏல்‌ காண்டு அழவேண்டுமென்‌ 
ன்ன, றும்‌ பாசத்துக்காக இப்படிச்‌ 
கரிகங்கள்‌ காலப்‌ 
திலும்‌, நம்‌ பண்‌ 
எத்தனையோ 
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ம 
ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளாக நிலைத்திருப்பதாலேயே இதற்கு ஒரு 


விசேஷம்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்கிறதென்று உணர்ந்து, அதையே 
நாமும்‌ அநுசரித்து வாழவேண்டும்‌. நாம்‌ நாமாக இருக்க 
வேண்டும்‌. எவ்வளவு பலம்‌ நமக்கு உண்டோ அவ்வளவை 
யும்‌ நம்மை நிஜமான நம்மவர்களாக்குவதில்‌ உபயோகப்‌ 
படுத்த வேண்டும்‌. 

வெள்ளைக்கார வேஷத்திலே உள்ள நம்மவர்கள்‌ சட்டம்‌ 
செய்கிறார்கள்‌; அதற்கு அடிமையாக நாம்‌ இருக்கிறோம்‌ 
என்றால்‌ அதில்‌ சுதந்திரத்தின்‌ சாரமே இல்லை. நம்முடைய 
சம்பிரதாயங்களை அநுசரிக்காதவர்களுக்கு வோட்டுக்‌ 
கொடுத்து வரும்‌ ராஜ்யம்‌ அடிமை ராஜ்யம்தான்‌. லெளகிக 
விஷயங்கள்கூட ஆத்ம சம்பந்தமாகவும்‌ தெய்வ சம்பந்தமாக 
வும்‌ இருந்த முறைதான்‌ நம்முடையது. அதன்படி இருந்தால்‌ 
உத்கர்ஷத்தை (உயர்வை) அடையலாம்‌ என்பதை அறிந்து, 
நமக்கு எந்த மாதிரி ஸ்வதந்திரம்‌ உண்டோ அதை, அந்த 
முறையை நிலை நிறுத்துவதிலேயே பயன்படுத்த வேண்டும்‌. 
தர்மம்‌, தொழில்முறை முதலியவைகளை அறிந்தவர்களை 
யும்‌, அநுஷ்டானம்‌, ஒழுக்கம்‌ உடையவர்களையுமே ராஜ்ய 
நிர்வாகத்தில்‌ வைத்துப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌. அவர்கள்‌ நம்மு 
டைய சாஸ்திரப்படி தர்ம ராஜ்யத்தை ஸ்தாபித்து, இது 
நன்றாக நடக்கிறது என்று காட்டி, மற்ற தேசத்தவர்களும்‌ 
இதை அநுசரிக்கச்‌ செய்யவேண்டும்‌. அப்படி நடத்திக்காட்டு 
வதற்கு நம்முடைய சாஸ்திரங்களையெல்லாம்‌ தெரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. வழிகாட்டும்‌ புஸ்தகங்கள்‌ பல இருக்‌ 
கின்றன. இவை இருப்பதால்தான்‌ நானும்‌ இதையெல்லாம்‌ 
சொல்லவாவது முடிகிறது. இல்லாவிட்டால்‌ எல்லாம்‌ 
மறந்து போயிருக்கும்‌. அவைகளைப்‌ பார்த்து அந்தப்படி ஏன்‌ 
நடக்கக்கூடாது? அந்தப்படி பண்ணுகிறவர்களை ஏன்‌ சட்ட 


சபைக்கு அனுப்பக்கூடாது என்று எல்லா ஜனங்களும்‌ ஆலோ 


சத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. நமக்குக்‌ கொடுக்கப்படும்‌ சுதந்தி 
ரத்தை இவ்விதம்‌ பிரயோஜனப்படுத்தி, லோகத்தில்‌ தர்‌ 


மத்தை நடத்திக்‌ காட்டி, மற்ற தேசத்தவர்களுக்கும்‌ வழிகாட்‌ . 


டிப்‌ பரமேசுவரனுடைய அநுக்ரஹத்தைப்‌ பெற வேண்டும்‌. 


அறமும்‌ அன்பும்‌ 
அரசாங்கமும்‌ 


அரசனே தர்மத்துக்குக்‌ காரண புருஷன்‌ “ராஜா 
தர்மஸ்ய காரணம்‌” என்று ஒரு முதுமொழி இருக்கிறது. 
இதன்‌ அர்த்தம்‌ என்ன என்று பார்க்கலாம்‌. 


முதலில்‌ தர்மம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
மனிதராகப்‌ பிறந்த எல்லோருக்கும்‌ பசி, தாகம்‌ இருக்‌ 
றது. அவர்கள்‌ வசிக்க ஓரிடம்‌ வேண்டியிருக்கறது. குளிர்‌, 
வெய்யிலிலிருந்து காப்பாற்றிக்‌ கொள்ளவும்‌, மானத்தை 
_ரட்சித்துக்‌ கொள்ளவும்‌ ஆடை அணிய வேண்டியிருக்கிறது. 
இதற்கெல்லாம்‌ மனிதன்‌ வசதி செய்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
ஏதோ ஒரு தொழிலைச்‌ செய்தே இதற்கு வசதி செய்து 
கொள்கிறான்‌. அத்தியாவசியமான சுயதேவையைப்‌ பூர்த்தி 
2 செய்துகொள்வதோடு ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ பிறர்‌ விஷயமா 
கச்‌ சில கடமைகளை நிறைவேற்றவும்‌ வேண்டியிருக்கிறதி: 
்‌ ட்‌ ஏதோ ஒரு. குடும்பத்தில்‌ பிறப்பதால்‌ 


ம்‌ பொறுப்பெடுத்து 
2 அடை சமுதாயம்‌, தேச ப 
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ப பப ப பப்பி பப்ப ம ப்பட்‌ 
விதத்தில்‌, அதீதமான காமமும்‌ குரோதமும்‌ கலக்காமல்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. தன்னையும்‌ மேம்படுத்திக்கொண்டு, 
அனைவரையும்‌ உயர்த்துதற விதத்தில்‌ தொழிலையும்‌ 
கடமையையும்‌ செய்ய முடியும்‌. இவ்வாறு சம்பந்தப்பட்ட 
அனைவரது ஆத்ம அபிவிருத்திக்கும்‌ அநுசரணையாக இக 
உலகக்‌ காரியங்களைச்‌ செய்வதற்குத்தான்‌ ““தர்மம்‌'' என்று 
பெயர்‌. 


பலர்‌ கூடி வாழுகிற சமூகத்தை, அவர்களது பலவித 
மான காரியங்களில்‌ உரசலில்லாமல்‌, சமூகம்‌ முழுவதும்‌ 
ஆத்மாபிவிருத்தி அடையும்‌ முறையில்‌ சீராக வைத்திருக்க 
வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ செய்வதே ராஜாங்கத்தின்‌ கடமை. 
பிரஜைகளின்‌ லெளகக வாழ்க்கையை ஒழுங்கு செய்து, 
அவர்கள்‌ ஆத்மாபிவிருத்தி அடைகிற வாய்ப்புகளையெல்‌ 
லாம்‌ பூர்த்தி செய்து தரவேண்டியது ராஜாங்கத்தின்‌ 
பொறுப்பு. இதனாலேயே “ராஜா: தர்மஸ்ய காரணம்‌! 
என்றனர்‌. 

ராஜாங்கம்‌, தனி மனிதர்கள்‌ இவர்களுக்குப்‌ பலவிதமான 
காரியங்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்கன்றன. எத்தனை காரியம்‌ இருந்தா 
லும்‌ அதற்கெல்லாம்‌ மூலமும்‌, நோக்கமும்‌ அன்பு என்ற 
ஒன்றாகவே இருக்கவேண்டும்‌. காரியம்‌ என்று ஏற்பட்டால்‌ 
அதன்‌ விளைவுக்கு ஆளாகிற ஒன்றும்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்‌ 
யும்‌. ““காரியம்‌ செய்பவன்‌” இருப்பதுபோல்‌ “காரியத்தின்‌ 
விளைவுக்கு ஆளாகிற ஒருவனு'ம்‌ இருந்தே தீருவான்‌. 
விளைவை அனுபவிக்கப்‌ போகிறவர்களிடம்‌ பூரண அன்பு 
வைத்தே எந்தக்‌ காரியமும்‌ செய்யவேண்டும்‌. அன்பிலேயே 
எந்தக்‌ காரியமும்‌ பிறக்க வேண்டும்‌. ம்‌ 

உலக விகாரங்களில்‌ யுத்தம்‌ முதலியனவும்‌ அத்தியாவசி 
யமாகிவிடுகிற நிர்ப்பந்தம்‌ ஏற்படுவதுண்டு. சிலருக்குத்‌ 
தண்டனை தரவேண்டி நேருகிறது. ஆனால்‌ யுத்தம்‌ செய்யும்‌ 
போதும்‌, தண்டனை தரும்போதுகூட எதிராளியிடம்‌ 
துவேஷம்‌ கொள்ளாமல்‌ அன்புடனேயே செய்ய வேண்டும்‌. 
1 தெஃகு. 25 
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ரர அரப்பா இருந்தாலும்‌ ரியா 
மனசில்‌ அன்பு தவிர வேறெதுவும்‌ இருக்கக்கூடாது. அவ்‌ 
வேறு; புத்தரும்‌ காந்தியும்‌ சொன்ன அஹிம்ஸை வேறு. அன்பினால்‌ 
லோக க்ஷேமத்தைச்‌ செய்யும்போது, தப்புச்‌ செய்பவர்களுக்கு 
ஹிம்ஸை தருவதைத்‌ தவிர்க்க முடியாமற்‌ போகலாம்‌, 
அப்போது ஹிம்ஸையில்‌ தோஷமும்‌ இல்லை. ஆனால்‌, 
தண்டனை பெறுகிறவர்களிடமும்‌ நம்‌ மனசில்‌ அன்பே இருக்க 
வேண்டும்‌. லோகக்ஷேத்தை மட்டுமின்றி அவனுடைய 
க்ஷேமத்தையும்‌ — அதாவது இனிமேலும்‌ இதே கெடுதல்களைச்‌ 
செய்து அவன்‌ பாபத்தைப்‌ பெருக்கிக்‌ கொள்ளக்கூடாது 
என்பதையும்‌ -- உத்தேசித்தே அவனுக்கு ஹிம்ஸை தரவேண்‌ 
டியிருக்றெது என்ற உணர்வோடு சிட்சிக்கவேண்டும்‌. 
காமம்‌, குரோதம்‌, துவேஷம்‌, வஞ்சனை இவற்றைப்‌ பூரண 
மாக நீக்கிவிட்டு, லோகக்ஷேமத்துக்காக எந்தக்‌ காரியமும்‌ 
செய்யலாம்‌. அன்பு ஒன்றே சகல காரியங்களுக்கும்‌ வழித்‌ 
துணை (ஏச) யாகிவிட்டால்‌ உலகில்‌ உள்ள பல தீமைகள்‌ 
தானாகச்‌ சிறுகச்‌ சிறுக மறைந்து போகும்‌. இது என்னுடைய 
உபதேசம்‌ (message) அல்ல; இதுவே பாரத தேசத்தின்‌ சகல 
ரிஷிகளும்‌ முனிவர்களும்‌ தந்திருக்கற உபதேச ஸாரம்‌. 


EEE 


குற்றத்தைக்‌ குறைக்கும்‌ வழி 


ராஜாங்கம்‌ எதற்காக இருக்கிறது? ஒரு தேசத்தில்‌ அதிக 
பலம்‌ உள்ளவர்கள்‌, குறைந்த பலம்‌ உள்ளவரை ஹிம்ஸிக்க 
லாம்‌. பெரிய கூட்டத்தார்‌ சிறிய கூட்டத்தாரை கஷ்டப்படுத்த 
லாம்‌. பலர்‌ சேர்ந்து ஒருவனை நிர்ப்பந்தப்படுத்தி அவனது 
சொத்து, வீடு முதலியவற்றை ஆக்கிரமித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
இப்படி எல்லாம்‌ நேராமல்‌ தேசத்தில்‌ ஒழுங்கு இருக்கச்‌ 
செய்வதற்கு ஏற்பட்டதே ராஜாங்கம்‌. 

தப்புச்‌ செய்பவர்களை அவ்விதம்‌ செய்யாமல்‌ தடுப்பதற்‌ 
காக ராஜாங்கம்‌ என்ன செய்கிறது? தண்டனை தருகிறது. 
தண்டனை உண்டு என்ற பயம்‌ இருப்பதாலேயே பலர்தப்புச்‌ 
செய்யாமல்‌ தடுக்கப்படுகிறார்கள்‌. 


ஹிம்ஸை செய்த ஒருவனுக்கு அவன்‌ செய்ததைக்‌ காட்டி 
லும்‌ ராஜாங்கம்‌ அதிக ஹிம்ஸை தருகிறது. பத்து ரூபாயை 
ஒருவன்‌ இருடுவதால்‌, இருட்டுக்‌ கொடுத்தவருக்குச்‌ சிறிது 
கஷ்டம்‌ உண்டாகிறது. திருடியவனுக்கோ அதைவிடப்‌ 
பெரிய கஷ்டமாகப்‌ பல நாட்கள்‌ சிறைவாசம்‌ விதிக்கப்படுகி 
றது. இப்படிச்‌ செய்தால்தான்‌ அவன்‌ மீண்டும்‌ அந்தத்‌ தப்பு 
பண்ணமாட்டான்‌. மற்றவர்களும்‌ அந்தத்‌ தப்பைப்‌ பண்ணப்‌ 
பயப்படுவார்கள்‌ என்றெ அடிப்படையில்‌ தண்ட நீதி அமைந்‌ 
இருக்கறது. மனித இயல்புப்படி '(Psychology) பார்க்கும்‌ 
போது இதை ஓப்புக்கொள்ளத்தான்‌ வேண்டியிருக்கிறது. 


ஆனால்‌ இதனிலும்‌ சிலாக்கியமான ஓர்‌ உபாயத்தையும்‌ 
அரசாங்கம்‌ அதே சமயத்தில்‌ விருத்தி செய்யவேண்டும்‌. 


_ குற்றம்‌ இழைத்த பின்‌ ஒருவரைத்‌ தண்டிப்பதும்‌, ஒருவர்‌ 
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சுபாவமான தர்ம உணர்ச்சி இல்லாமல்‌ தண்டனைக்காகப்‌ 
பயந்தே குற்றம்‌ செய்யாமல்‌ இருக்கச்‌ செய்வதும்‌ இரண்டாம்‌ 
பட்சம்தான்‌. குற்றம்‌ செய்கிற எண்ணமே தோன்றாமல்‌ 
இருக்கச்‌ செய்வதுதான்‌ சிலாக்கியமானது 


முதலில்‌ ஒருவன்‌ ஹிம்ஸை தருவது, பிறகு அரசாங்கம்‌ 
அவனுக்கு அதைவிட அதிக ஹிம்ஸை தருவது என்கிற 
“அர்த்த சாஸ்திர: நீதியையே நடைமுறையில்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டியிருந்தாலும்‌, இந்த அர்த்த சாஸ்திரமும்‌, தர்ம சாஸ்தி 
ரத்தின்‌ காலில்‌ விழுந்து கிடக்கவேண்டியதுதான்‌ என்பதை 
ராஜாங்கம்‌ ஒரு லட்சிய நிலையாகவாவது (1068!) புரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


தர்ம சாஸ்திரப்படி நடக்கும்‌ ஸத்துக்கள்‌ உருவாவதற்கு 
உரிய சூழ்நிலையை அரசாங்கம்‌ காப்பாற்றிக்‌ கொடுத்தால்‌, 
ஜனங்களுக்குக்‌ குற்றம்‌ செய்கிற உணர்வே கொஞ்சம்‌ கொஞ்ச 
மாகக்‌ குறைந்துவிடும்‌. தர்மம்‌ அறிந்தவர்கள்‌, தர்மத்தை 
அநுஷ்டிப்பவர்கள்‌ விருத்தியாவதற்கு வசதி இருந்தால்‌ அவர்‌ 
கள்‌ மற்றவர்களிடமும்‌ தங்கள்‌ வாழ்க்கை உதாரணத்தா 
லேயே சாந்தத்தையும்‌ ஒழுக்கத்தையும்‌ பரப்புவார்கள்‌. 
சண்டை, பூசல்‌, குற்றம்‌ எல்லாம்‌ குறையும்‌. 
முதலில்‌ ராஜாங்கப்‌ பதவியில்‌ உள்ளவர்கள்‌ தர்மசீலர்‌ 
களாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌. “இவர்கள்‌ செய்வதும்‌ சொல்வதும்‌ 
சொந்த நன்மைக்காக அல்ல; நம்‌ நன்மைக்காகத்தான்‌' என்று 
ஜனங்கள்‌ நம்பிக்கை வைக்கக்கூடிய தர்மிஷ்டர்கள்‌ தரம்‌" 
படியே ராஜாங்கம்‌ நடத்தவேண்டும்‌. தர்மிஷ்டர்கள்‌ தர்ம" 
களைச்‌ சாந்தமாக எடுத்துச்‌ சொன்னால்‌ ஜனங்கள்‌ அதன்‌ 
படியே நடப்பார்கள்‌. 
இப்படிக்‌ குற்றமே இல்லாமல்‌ ஆக்குறெ காரியத்தை 
கத்தார்‌. மட்டும்‌ செய்ய முடியாது. தர்மசீலர்களாள்‌ 
ை சேர்ந்து இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்யவேண்‌। டும்‌: 
டர்க பகரியம்‌ செய்வதற்கு அநுகூலி 


படுத்தித்‌ தரவேண்டும்‌... 


வரல்‌ ட்‌ 


குற்றத்தைக்‌ குறைக்கும்‌ வழி 0 389 

போலீஸையும்‌ கோர்ட்டையும்‌ விருத்தி செய்வதைவிட 
தர்மக்ஞர்களை விருத்தி பண்ணுவதில்‌ ராஜாங்கம்‌ அதிக 
கவனம்‌ செலுத்த வேண்டும்‌. சொந்த நலன்களைக்‌ கருதாமல்‌, 
உபதேசத்தைப்‌ பணம்‌ பண்ணும்‌ தொழிலாக்காமல்‌, பரோப 
காரமே லக்ஷியமாகக்‌ கொண்டு சாந்தமாகத்‌ தர்மங்களை 
எடுத்துச்‌ சொல்கிறவர்களுக்கு ராஜாங்கம்‌ உற்சாகம்‌ தரவேண்‌ 


டும்‌. இந்த உற்சாகத்தாலேயே மேலும்‌ பலர்‌ அவ்விதம்‌ . 


உருவாவார்கள்‌. எடுத்துச்‌ சொல்வதைவிட எடுத்துக்‌ காட்டா 
கத்‌ தாங்களே இருப்பதுதான்‌ அதிக சக்தி வாய்ந்தது. 

கோர்ட்டுகள்‌ அதிகமாகின்றன என்றால்‌ குற்றங்கள்‌ 
அதிகமாகின்றன என்றே அர்த்தம்‌. இதற்குப்‌ பதில்‌ கோயில்‌ 
கள்‌ அதிகமானால்‌ எங்கும்‌ சாந்தம்‌ பரவும்‌. பழைய கால 
ராஜாக்கள்‌ கோர்ட்டுகளுக்குப்‌ பதிலாகக்‌ கோயில்களைக்‌ 
கட்டி வந்தார்கள்‌. பழைய கோயில்களைப்‌ புதுப்பித்தார்கள்‌. 
அந்தக்‌ கோயில்களிலேயே பொழுது போக்குக்கான சகல 
கலைகளும்‌ கூடத்‌ தெய்வீகமாக்கப்பட்டு அர்ப்பணமாயின. 
ஜனங்களும்‌ ஆலய வழிபாடு செய்து சாந்தர்களாக இருந்தார்‌ 
கள்‌. இப்போதுள்ளதுபோலச்‌ சமூகச்‌ சச்சரவு, பூசல்‌ எல்லாம்‌ 
அப்போது இல்லை. 


சட்டம்‌ போட்டுக்‌ குற்றம்‌ செய்யாமல்‌ தடுப்பதைவிட, 
ஒரு நல்ல: மார்க்கத்தைக்‌ காட்டி, அதில்‌ ஜனங்களைத்‌ 
திருப்பித்‌ தப்பைப்‌ எண்ணவும்‌ செய்யவும்‌ அவகாசத்தைக்‌ 
குறைக்க வேண்டும்‌. இப்படி தண்டத்தைக்‌ காட்டாமல்‌ 
நல்லதைக்‌ காட்டித்‌ தேசத்தில்‌ சாந்தியை உண்டாக்குவது 
தான்‌ சிலாக்கியம்‌. இந்த சாந்திதான்‌ நிலைத்து : நிற்கும்‌. 
சாந்தர்களுக்கும்‌; ஸத்துக்களுக்கும்‌, தர்மிஷ்டர்களுக்கும்‌ 
ராஜாங்கம்‌ மதிப்புத்‌ தந்தாலே தேசத்திலும்‌ ஜனங்களிடையே 
இந்த நல்ல பண்புகள்‌ விருத்தியாகும்‌. 


உண்மைக்‌ கல்வி 


உள்ளத்தில்‌ எவ்வளவுக்கெவ்வளவு அமைதி நிலவு 
கிறதோ அவ்வளவுக்கவ்வளவு இன்பம்‌ மேலிடுகிறதென்பது 
பிரத்தியக்ஷ அநுபவம்‌. மன அமைதியின்‌ உயர்நிலையே 
மேலான புருஷார்த்தமாகும்‌. அமைதி குறையக்‌ குறையத்‌ 
துன்பமும்‌ வளரும்‌. மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ துன்பங்கள்‌ நீக்குவ 
தற்கு முயற்சி செய்யும்பொழுது, பிறரைத்‌ துன்புறுத்தவும்‌ 
நேருகிறது. இவ்விதம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சந்தர்ப்பங்களை 
ஒட்டி மற்றவர்களைத்‌ துன்புறுத்த முயலும்பொழுது சமுதா 
யத்தில்‌ குழப்பம்‌ ஏற்படுகிறது. அவ்விதம்‌ குழப்பம்‌ நேரும்‌ 
பொழுதெல்லாம்‌ அதை அடக்கி அமைதியையும்‌, சமாதானத்‌ 
தையும்‌ நிலை நிறுத்த அரசாங்க அதிகாரிகள்‌ சட்டத்தின்‌ மூலம்‌ 
நடவடிக்கைகள்‌ எடுக்கிறார்கள்‌. ஆயினும்‌, உண்மையான 
பரிகாரம்‌ யாதெனில்‌, மக்கள்‌ எல்லோரும்‌ புலன்களைப்‌ 
பறிக்கும்‌ வெளி விஷயங்களிலிருந்து தங்கள்‌ மனஸைத்‌ 
திருப்பி அதைத்‌ தங்கள்‌ வசமாக்கி அமைதியாக இருக்க 
எப்பொழுது முற்படுகிறார்களோ, அப்பொழுதுதான்‌ 
... துன்பம்‌ அவர்களை அணுகாமல்‌ இருக்கும்‌. அதோடு அவர்க 
ளால்‌ பிறருக்குத்‌ துன்பம்‌ விளையாமலும்‌ இருக்கும்‌. நல்லி 
கல்வியைப்‌ பயிலும்‌ பயனாகத்தான்‌ இத்தகைய வெளி 
மதியும்‌ உள்‌ அமைதியும்‌ நம்‌ நாட்டிலே தொன்று 
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இர பபப டப பகலவன்‌ ட ம்‌ TE இறத ன லர்‌ எந்தா நன அ றது 
மேன்மேலும்‌ கல்வியைப்‌ பெருக்குவதில்‌ தவறில்லை. 


ஆனால்‌, அதன்‌ பயனை தர்ம மார்க்கத்தில்‌ மட்டுமே உதவு 
மாறு செய்தால்தான்‌ நாடும்‌ மக்களும்‌ உயர்வான அமைதி 
நிலையை அடைய முடியும்‌. இவ்வாறில்லாமல்‌ புலன்கள்‌ 
போன வழியே அவைகளை பிரயோஜனப்படுத்திக்‌ கொண்டி 
ருந்தால்‌, எத்தனை படிப்பும்‌ விஞ்ஞான அறிவும்‌ இருந்தா 
லும்‌ கெட்ட எண்ணங்களும்‌ துராசைகளுந்தான்‌ வளரும்‌. 
இன்னல்களும்‌ துன்பங்களும்‌ பெருகும்‌. 


உண்மையான கல்வி என்பது ஆத்மஞானம்‌ அடைய 
உதவுவதேயாகும்‌. ஆத்ம ஞானத்தாலேயே மக்கள்‌ அமரத்‌ 
துவம்‌ அடைறார்கள்‌. எதற்கு மேலாக ஒரு பயன்‌ உலகில்‌ 
இல்லையோ அந்தப்‌ பயனை உண்மைக்‌ கல்வி அளிக்கிறது. 
மற்ற விதமான கல்விப்‌ பயிற்கெளெல்லாம்‌ உலகப்‌ பயன்‌ 
களைத்தான்‌ அளிக்கின்றன. ஆனாலும்‌ அவையும்‌ படிப்படியா 
கப்‌ பரமாத்மாவைச்‌ சேர உபயோகப்படலாம்‌. உலகப்‌ பயன்‌ 
என்பது பொதுவாகப்‌ பொருள்‌ திரட்டுவதையே குறிக்கின்‌ 
றது. பொருள்கூடப்‌ பலவித தருமங்களைச்‌ செய்யப்‌ பயன்‌ 
படுகின்றது. லெளகிக தருமங்களும்‌ பிரம்ம ஞானத்துக்குச்‌ 
சாதகமாகின்றன. 'தனக்கு விதிக்கப்பட்ட கர்மங்களைச்‌ சரி 
வர நடத்துவதாலும்‌, தவத்தினாலும்‌, இறைவனை வணங்கி 
வழிபடுவதாலும்‌ ஒருவன்‌ ஆத்ம ஞானத்தை அடைகிறான்‌” 
என ஆதி ஆசாரியர்கள்‌ கூறியுள்ளார்கள்‌. 


ஆத்ம ஞானத்தை அளிக்கும்‌ கல்வியைப்‌ பரவித்யை 
எனவும்‌, மற்றவற்றை அபரவித்யை எனவும்‌ கூறுவர்‌. பர 
வித்யை எனும்‌ பிரம்ம ஞானம்‌, இப்போது நமக்குக்‌ கொஞ்‌ 
சங்கூடப்‌ புலனாகாத பரம ஸத்தியத்தை நாம்‌ அறிவதில்‌ 
நேரான பலனை அளிக்கிறது. அஞ்ஞான இருளைப்‌ போக்கு 
கிறது. கண்களுக்குப்‌ புலனாகாத தர்மத்தின்‌ லட்சணத்தை 
வேதம்‌, ஸ்மிருதி இவைகளின்‌ மூலமாகத்தான்‌ அறிய 
முடியும்‌: ஞானத்துக்குப்‌ பிரத்தியசஷம்‌ அநுமானம்‌, யுக்தி இவை 
மட்டுமின்றி வேதம்‌, அநுபவம்‌ இவ்வகையான பிராமணங்‌ 


களே ஆதாரமாக இருக்கின்றன. இது ஆதி சங்கர பகவத்‌ 
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பாதாசாரியர்களின்‌ தீர்மானம்‌. ஆனாலும்‌, மனிதனது புத்தி 
நுட்பத்தால்‌ கண்களுக்குப்‌ புலனாகும்‌ பயனை மட்டும்‌ 
விளக்கக்கூடிய வான சாஸ்திரம்‌, அரசியல்‌, பொருளாதாரம்‌ 
சரித்திரம்‌, ஸயன்ஸ்கள்‌ இவைகளும்‌, வெளிநாட்டாரது 
ஆராய்ச்சி முறைகளும்‌ கற்பிக்கப்படுவதும்‌ நாட்டின்‌ 
முன்னேற்றத்துக்கு உதவியாகத்தான்‌ இருக்கிறது. 


ஆஸ்திக மயமான கல்வி போதனையுடன்‌ அந்நிய 
நாட்டாரின்‌ முறைகளைக்‌ கலந்து போதிப்பதில்‌ நாம்‌ மிகவும்‌ 
ஜாக்கிரதையுடன்‌ நிதானத்துடன்‌ நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
நமது ஆத்ம சுத்தி, அந்தரங்க சுத்தி, ஒழுக்கம்‌--இவற்றைக்‌ 
கல்வியின்‌ உறுபயனாகக்‌ கருதவேண்டும்‌. நம்‌ புலன்களுக்கு 
மட்டுமே சுக உணர்ச்சியையும்‌, மகிழ்ச்சியையும்‌ எளிதில்‌ 
தரக்கூடிய வகையில்‌ உள்ள எல்லா அம்சங்களையும்‌ 
போதனா முறையிலிருந்து விலக்க வேண்டும்‌. மேல்நாட்டா 
ரின்‌ நடை, உடை, பாவனை, உணவு, உரையாடல்‌ முதலிய 
வைகளில்‌ ஈடுபட்டு அவைகளைக்‌ கையாளுவோமேயானால்‌ 
படிப்படியாக நமது பண்பாடு அறம்‌ இவைகளிலிருந்து நாம்‌ 
நழுவி, நமது ஆன்ம நலனுக்கு இடையூறு செய்துகொள்வ 
தோடு, புண்ணிய பூமியாகிய இந்தப்‌ பாரத நாட்டுக்கே 
கெடுதல்‌ ஏற்படுத்தி விடுவோம்‌. 


பாரத நாட்டில்‌ தற்காலம்‌ நமது மக்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ 
சிறு பிராயம்‌ முதலே தம்‌ தேசத்துக்குரிய ஒழுக்கம்‌, பன 
பாடு, இறைவணக்கம்‌, ஆத்ம தியானம்‌ இவ்விதமான பழக்‌ 
கமே இல்லாமலிருந்து வருதின்றனர்‌. விஞ்ஞானத்தைப்‌ 
பயில்வதில்‌ மட்டுமின்றி வாழ்முறையிலும்கூட வெளிநாட்‌ 
. டாரது முறைகளையே பின்பற்றி வருகின்றனர்‌. இதனால 
மக்களுக்கு இந்த உலகத்தின்‌ சாமானிய இன்பத்தையும்‌ மறு 
.... உலகத்தின்‌ பேரின்ப வழியையும்‌ அடையத்‌ தடை ஏற்படுகிற 
... தென்பது தெளிவு. ஆஸ்திகப்‌ பரம்பரையில்‌ தோன்றிய நமது 
ழந்தைகளுக்குச்‌, சிறு வயது முதலே நமது பண்புக்குரிய்‌ 
மம்‌, ஒழுக்கம்‌, பக்தி, ஞானம்‌ முதலியவற்றைக்‌ கடைப்பி 
ஒழுகுவதற்கு அநுகூலமான கல்வியைப்‌ போதிக்க 
ம. 


| 
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கல்வியின்‌ முதல்‌ பிரயோஜனமாக விநயம்‌ ஏற்பட 
வேண்டும்‌. பழைய நாளில்‌ மாணவனுக்கு “விநேயன்‌' 
என்றே பெயர்‌ இருந்தது. அடக்கம்‌ இல்லாத படிப்பு படிப்பே 
ஆகாது. தன்னைத்தானே அடக்கிக்‌ கொள்ளும்படியான நல்ல 
குணம்‌ முதலில்‌ வரவேண்டும்‌. ஆனால்‌, நடைமுறையிலோ 
படிப்பு இல்லாத மலைச்சாதி மக்களிடையே, நாகரிகம்‌ 
இல்லாத ஜனங்களிடத்திலேதான்‌ கெட்ட குணங்கள்‌ அதிகம்‌ 
இருப்பதாகக்‌ காணவில்லை. அங்கே மாஜிஸ்டிரேட்‌ 
கோர்ட்டு, ஹைகோர்ட்டு முதலியவை இல்லை; குற்றங்கள்‌ 


இல்லை. நிறைய ஹைஸ்கூல்‌, காலேஜ்‌, யூனிவர்ஸிடி முதலி . 


யன எல்லாம்‌ நாளுக்கு நாள்‌ அதிகரித்துக்கொண்டு போறெ 
இடங்களில்தான்‌ கோர்ட்டு வழக்குகள்‌ கிரிமினல்‌ குற்றங்கள்‌ 


ஏமாற்றுவித்தை ஜேப்படித்‌ இருட்டு முதலியன அதிகமாகிக்‌ . 


கொண்டிருக்கின்றன. 


கல்வியின்‌ பயன்‌ மெய்யான பொருளாகிய ஆண்டவ 
னைத்‌ தெரிந்து கொள்வதுதான்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
படிக்கிறவர்களில்‌ அநேகருக்குத்‌ தெய்வ பக்தியே இருப்ப 
தில்லை. 


இது வேடிக்கையாக இருக்கிறதல்லவா? படித்ததன்‌ 
பிரயோஜனம்‌ நல்ல குணம்‌; அடக்கம்‌. இப்போது நாட்டில்‌ 
முன்னைவிட நிறையப்‌ படிப்பு இருக்கிறது; ஹைஸ்கூலில்‌ 
இடம்‌ இல்லாமல்‌, “ஷிப்டு” வைத்து வகுப்பு நடத்துகிறார்‌ 
கள்‌. இவ்வளவு இருந்தும்‌ படிப்பின்‌ பிரயோஜனமான 
விநயம்‌ ஏற்படவில்லை. அதற்கு நேர்‌ விரோதமான குணம்‌ 


394 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


அல்லவா வளர்கிறது? படிக்கிற பையன்கள்‌ இருக்கிற இடத்‌ 
துக்குத்தான்‌ போலீஸ்‌, மிலிடெரி எல்லாம்‌ அடிக்கடி 
வரவேண்டியிருக்றெது. 


நம்‌ தேசப்‌ பெண்களின்‌ இயற்கையான குணம்‌ அடக்கம்‌, 
படிக்கிற பெண்களுக்கு ஸ்வபாவமான அடக்க குணத்தோடு, 
கல்வியின்‌ பிரயோஜனமாகப்‌ பின்னும்‌ அதிக அடக்கம்‌ 
வளரவேண்டும்‌. ஆனால்‌, ஸ்வபாவமாக அடங்கி நல்லவர்க 
ளாக உள்ள பெண்களின்‌ குணத்தையுமல்லவா இந்தக்‌ கல்வி 
போக்கிவிட்டது! குணத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ படியான படிப்பு, 
குணத்தைக்‌ கெடுக்கும்படியாக இருக்கறதே! ஏன்‌? 


இதற்கெல்லாம்‌ காரணம்‌ என்ன என்பதே நாம்‌ 
கொஞ்சம்‌ ஆலோசித்துப்‌ பார்ப்போம்‌. 


“படிப்பு என்றால்‌ எப்படி இருக்கவேண்டும்‌? எப்படிப்‌ 
படிக்க வேண்டும்‌? சிஷ்யர்கள்‌ எப்படி இருக்கவேண்டும்‌? 
ஆசிரியர்கள்‌ எப்படி இருக்கவேண்டும்‌?” : என்பவற்றை 
எல்லாம்‌ விளக்கிச்‌ சொல்கிற நீதி நூல்கள்‌ இருக்கின்றன. 
அவற்றில்‌ 'இளமையிற்‌ கல்‌! என்று சொல்லியிருக்கிறது. 
அதுவே பிரம்மசரிய ஆசிரமம்‌. ஒருவனுக்கு விவாகம்‌ ஆவ 
தற்கு முந்தி, வினாத்‌ தெரிந்த பிறகு இருக்கக்கூடிய கால 
அதற்குள்‌ படிக்க வேண்டும்‌. ஒரு குருவினிடத்தில்‌ போப்‌. 
படிக்கவேண்டும்‌ என்பது சாஸ்திரம்‌. சிஷ்யன்‌ பிச்சை எடுத்து 
வந்து குருவுக்குத்‌ தருவான்‌. பிச்சை எடுப்பதால்‌ அவனுக்கு 
அகங்காரம்‌ கரைந்து விநயம்‌ ஏற்பட்டது. ஆசிரியருடனேயே 
.... வசித்ததால்‌ அவரிடம்‌ உண்மையான பிரியம்‌ ஏற்பட்டது” 
.... அவருக்கும்‌ இவனிடம்‌ பிரியம்‌ இருந்தது. 


.... சிஷ்யர்களைக்‌ கூடவே வைத்துக்‌ கொண்டிருந்த ௫௫ 
ல ளுடைய மரியாதையைப்‌ பெறுகிற விதத்தில்‌, நல்‌ 


அ வ்‌ ஙந தல வ வை யன ணா எனறால்‌ 
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முன்பு நம்‌ மாணவர்களுக்கு இருந்த குருபக்தி என்பதே 
இப்போது அடியோடு போய்விட்டது. பையன்‌ வாத்தியா 
ரைப்‌ பார்த்து, 'கேள்வித்‌ தாளையே கொடுக்க வேண்டும்‌; 
இல்லாவிட்டால்‌ அடிக்கிறேன்‌' என்று சொல்லக்‌ கூடிய 
நிலைமை வந்துவிட்டது. 


முன்பு இருந்த பாடங்கள்‌ இப்போதும்‌ இருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ முறை மாறிவிட்டது. மருந்து ஒன்றாகவே இருந்தா 
லும்‌, பத்தியம்‌ மாறிவிட்டால்‌ மருந்தே விஷமாகிவிடும்‌ 
என்பது போல ஆகிவிட்டது இது. குருபக்தி போனதும்‌ 
பத்தியம்‌ போய்விட்டது. 

சர்க்காவில்‌ நூற்க வேண்டும்‌; கைக்குத்தல்‌ அரிசியைத்‌ 
தான்‌ சாப்பிடவேண்டும்‌' என்றால்‌ எல்லாராலும்‌ அதைப்‌ 
பின்பற்ற முடியவில்லை. ஆனாலும்‌, இரண்டொருவர்‌ இப்‌ 
படி இருக்கத்தான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. “நான்‌ கதர்தான்‌ உடுத்திக்‌ 
கொள்வது?, “நான்‌ கைக்குத்தல்‌ அரிசிதான்‌ சாப்பிடுவது” 
என்று சொல்கிறவர்களைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இதெல்லாம்‌ 
பெருமைக்கு அடையாளங்களாக உள்ளன. அதுபோலவே, 
'குருகுலப்‌ படிப்புத்தான்‌ வேண்டும்‌” என்று சொன்னால்‌ அது 
இந்தக்‌ காலத்தில்‌ ரெமந்தான்‌. இம்முறையைப்‌ பூரணமாகக்‌ 
கொண்டு வரமுடியும்‌ என்ற நம்பிக்கையில்‌ நான்‌ சொல்ல 
வில்லை. அப்படி வந்துவிட்டால்‌ நல்லதுதான்‌. ' ஆனாலும்‌ 
அது சாத்தியம்‌ என்ற தோன்றவில்லை. இருந்தாலும்கூட, 
இது மாதிரியான ஒருமுறை . இந்த நாட்டில்‌ இருக்கிறது 
என்பதே தெரியாமல்‌ அடியோடு அழிந்துபோக விடவேண்‌ 
டாமே என்கிறேன்‌. மியூஸியத்தில்‌ வைக்கிற மாதிரியாவது 
“நான்‌ குருகுலவாசம்‌ செய்து படித்தேன்‌! என்று வருங்காலத்‌ 
இல்‌ சொல்லிக்‌ கொள்வதற்காவது சில பேர்கள்‌ பழைய முறை 
யில்‌ படிக்க ஏற்பாடு செய்யவேண்டும்‌. விதை முதலையா 
வது ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌ குருகுலவாசத்தில்‌ 
ஏற்படுகிற குருபக்திதான்‌ இன்றைய மாணவர்களின்‌ 
கோளாற்றைத்‌ இர்க்கற பெரிய மருந்து. 


[210 த உ பம்‌ லது கேட்கக்‌ 


வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌ 


மக்களுடைய வாழ்க்கைத்‌ தரத்தை உயர்த்தவேண்டும்‌ 

என்பதற்காக அரசாங்கத்தார்‌ அநேக திட்டங்களைப்‌ போட்‌ 

டுக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. நாட்டிலும்‌ தரித்திரம்‌ நாளுக்கு 

நாள்‌ பெருகிக்‌ கொண்டிருக்கிறது! போதும்‌ என்ற எண்ணம்‌ 

- எவருக்குமே இல்லாமல்‌, பழைய காலத்திலிருந்த இருப்நி 

இன்றைய ஜனங்களுக்கு அடியோடு இல்லாமல்‌ இருப்பது 
தரித்திரம்தான்‌. 


“ஒருவன்‌ இரண்டு வேளை காப்பி சாப்பிடுவது நான்கு 
வேளையாக உயர வேண்டும்‌; இரண்டு வேஷ்டி வைத்துக்‌ 
கொண்டிருப்பவன்‌ இருபது வேஷ்டி வைத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌; இதுவே வாழ்க்கைத்‌ தர உயர்வு” என்றெ அபிப்பி 
ராயம்‌ வளர்ந்தால்‌ அது பெரிய தப்பு. வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌ 
உயர்வது என்று சொல்லிக்கொண்டு வாழ்க்கைத்‌ தேவை 
களை அதிகப்படுத்திக்‌ கொண்டு போவதால்‌, துராசைதான்‌ 
... அதிகமாகும்‌. எத்தனை சம்பாதித்தாலும்‌ போதாமல்‌ நா ட்டில்‌ 
தரித்திரம்தான்‌ மிஞ்சும்‌. 


மிவ்யளுக்கு மானம்‌, உயிர்‌ இரண்டையும்‌ காப்பாற்‌ 

பமானவை எவையோ அவை 
தலங்களுக்கு ற்‌ கிடைக்கவேண்டும்‌. 
ு இடைக்கச்‌ செய்ய வேண்‌ 
ஒழுங்கு எல்லாம்‌ பட 
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எப்படி வசிக்கிறானோ அப்படி வசிக்கப்‌ பிரயத்தனம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌. அவன்‌ குடிசையில்‌ இருந்தால்‌ இவனும்‌ குடிகை 
மில்‌ இருப்பது, அவன்‌ கஞ்சி குடித்தால்‌ இவனும்‌ கஞ்சி 
குடிப்பது என்று செளகரியம்‌ இருக்கிறவர்களும்‌ கூடத்‌ 
தங்களிடம்‌ பணம்‌ இருக்கிறது என்பதால்‌ தேவைக்குமேல்‌ 
அதிகமான வசதிகளையெல்லாம்‌ பெருக்கிக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
வாழ வேண்டும்‌. ்‌ 


வசதி இருக்கிறது என்று இவர்கள்‌ பண்ணுகிற சுக ஜீவன 
காரியங்களெல்லாம்‌ (1மயர25) அபரிக்ரஹம்‌ என்ற பெரிய 
தர்மத்துக்கு விரோதம்தான்‌. இந்த தோஷம்‌ வந்து விட்டால்‌ 
ஈசுவராநுக்ரெஹம்‌ கிடைக்காது! மனுஷ்ய ஜன்மா பிரயோஜ 
னம்‌ உள்ளதாக ஆக வேண்டுமானால்‌, நமக்கு ஜீவிப்பதற்கு 
அத்தியாவசியமாக எவ்வளவு தேவையோ அதற்குமேல்‌ ஓர்‌ 
இம்மிகூட விரும்பக்கூடாது. இதுவே 'அபரிக்ரஹம்‌. வசதி 
இருக்கிறது என்றால்‌ அதைக்‌ கொண்டு, கஷ்டப்படுகின்ற 
இதர குடும்பங்களுக்கு -- அத்யாவசிய வசதியைக்கூடப்‌ பெற 
முடியாதவர்களுக்கு -- உதவி செய்வதுதான்‌ நியாயம்‌, தர்மம்‌, 
புண்ணியம்‌. அதுதான்‌ ஒருவனுக்கு மோக்ஷத்தை அளிக்கும்‌. 

இது தெரியாமல்‌ வசதி இருக்கிறவர்கள்‌ தேவைக்குமேல்‌ 
பட்டுப்‌ புடைவை, ஸில்க்‌ ஷர்ட்‌ என்று தோஷத்தை அதிகமாக 
இப்போது வளர்த்துக்‌ கொண்டிருப்பது ஒரு பக்கம்‌, அதே 


சமயம்‌ இவர்களைப்‌ பார்த்து வசதியில்லாதவர்களுக்கும்‌ ன்‌ 


சபலம்‌ பிடித்து ஆட்டுகிறது. அவர்களும்‌ கூடக்‌ கடன்‌ வாங்கி 
யாவது இந்த வேண்டாத தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி பண்ணிக்‌ 
கொள்ள நினைத்து, கடனாளியாகி அநேக உபத்திரவங்க 
ளுக்கு உள்ளாகி வருகிறார்கள்‌. ஜம்பது நூறு வருஷங்களுக்கு 
முன்னால்‌ யாரும்‌ காப்பி சாப்பிட்டது இல்லை. குடிசையில்‌ 
தான்‌ இருந்தார்கள்‌. ஸ்திரீகள்‌ காதில்‌ பனை ஓலைதான்‌ போட்‌ 
டுக்கொண்டிருந்தார்கள்‌. கேழ்வரகுக்‌ கூழோ, கஞ்சியோதான்‌ 
சாப்பிட்டார்கள்‌. ஏழைகளோ, பணக்காரர்களோ எல்லோ 
ரும்‌ ஏறக்குறைய ஒரேமாதிரியான வீட்டில்தான்‌ இருந்த 
னர்‌. நம்‌ ஜனங்கள்‌ யாவரும்‌ பட்டுத்துணி உடுப்பது இல்லை; 
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காப்பி குடிப்பது இல்லை என்று சங்கல்பம்‌ செய்து கொண்டு 
விட்டால்‌ இப்போது ஒரு குடும்பத்துக்குச்‌ செலவாடுற 
பணத்தைக்‌ கொண்டு ஐந்து குடும்பங்கள்‌ வாழ முடியும்‌. 


தேவை என்று ஒன்றை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டு விட்டேர 
மானால்‌ அப்புறம்‌ அதைப்‌ பூர்த்தி செய்துகொள்ளும்‌ ஓயாத 
பிரயாசை ஏற்படத்தான்‌ செய்கிறது. இது திருப்திக்கும்‌ சாந்‌ 
திக்கும்‌ பங்கம்தான்‌. போதுமென்ற மனமே பொன்னான 
திருப்தியைத்‌ தருவது. சமீப காலம்வரை படாடோப (மர) 
வஸ்துக்களாக இருந்த ரேடியோ, ஃபான்‌ மாதிரியானவற்‌ 
றைக்கூட இப்போதே அவசியமாக்கிக்‌ கொண்டு (1606588169, 
இவை கிடைக்கவில்லையே என்று தாபப்படுவதும்‌, 
அதிருப்திப்படுவதுமாக இருக்கிறார்கள்‌. தேவையை எவ்வ 
ளவுக்கு எவ்வளவு அதிகப்படுத்திக்‌ கொள்கிறோமோ, அவ்வ 
ளவுக்கு அவ்வளவு சாந்தி குறையும்‌; செளக்கியம்‌ குறையும்‌; 
நிம்மதியும்‌, திருப்தியும்‌ குறையும்‌. தரித்திரம்‌, துக்கம்‌ உண்‌ 
டாகும்‌. 58080 ௦4 (00 என்பதை “வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌' என்று 
மொழி பெயர்ப்பதே சரியல்ல. 'வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌' என்பது 
மிகவும்‌ உயர்ந்த விஷயம்‌. நல்ல. குணங்கமுடன்‌, ஈசுவர 
பக்தியுடன்‌ வாழ்கிற வாழ்வே “தரமான” வாழ்வு. வாழ்க்கைத்‌ 
தரத்தை பெவிநூ: ௦4 (86 என்று சொல்லவேண்டும்‌. தற்போது 
பொருளாதாரத்‌ தேவைகளை அதிகமாக்கிக்‌ கொண்டே 
போவதைத்தான்‌ “வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌” என்கிறார்கள்‌. இதை 
விட்டு, மனசினால்‌ உயர்ந்த, வாஸ்தவமாகவே வாழ்க்கைத்‌ 


தரத்தை உயர்த்திக்‌ கொள்வதைத்தான்‌ பெரியதாக எண்ண 
வேண்டும்‌. 


த பாவக ப ட ட அ டன்பிகதததத தக 


ல ந எனைய மாயமாக ப்‌ 


எளிய வாழ்வு 


“வாழ்க்கைத்‌ தரத்தை உயர்த்துவது” என்ற வார்த்தை 
இப்போது ரொம்பவும்‌ அடிபடுகிறது. சர்க்கார்‌ திட்டங்கள்‌ 
இதற்குத்தான்‌ என்றார்கள்‌. எல்லோருக்கும்‌ வயிறு நிரம்பச்‌ 
சாப்பாடு, மானத்தையும்‌, குளிர்‌ வெயிலையும்‌ காப்பாற்றப்‌ 
போதுமான வஸ்திரம்‌, வசிப்பதற்கு ஒரு சின்ன ஜாகை 
இருக்கவேண்டியதுதான்‌. இதற்கே சர்க்கார்‌ திட்டம்‌ போட 
வேண்டும்‌. இதற்கு அதிகமாகப்‌ பொருளைத்‌ தேடிப்‌ போவ 


தால்‌ வாழ்க்கைத்தரம்‌ உயர்ந்துவிடாது. உண்மையில்‌ 


வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌! என்பது வெளி வஸ்துக்களின்‌ பெருக்கத்தில்‌ 
இல்லை. தரமான வாழ்க்கை மனநிறைவோடு இருப்பது 
தான்‌. தேவைகளை அதிகமாக்கிக்கொண்டு அவற்றுக்காக 
ஆலாப்‌ பறப்பதால்‌ நிறைவு ஒருவருக்கும்‌ கிடைக்காது. 
இதைப்‌ பிரத்யக்ஷத்தில்‌ பார்க்கிறோம்‌. நாம்‌ மேல்நாட்டுக்‌ 
காரர்கள்‌ மாதிரி, போக போக்கிய களுக்குப்‌ பறக்கிறோம்‌. 
போகத்தின்‌ உச்சிக்குப்‌ போன ்‌ றல்நாட்டுக்காரர்களோ 
அதில்‌ நிறைவே இல்லை என்பதால்‌ நம்முடைய யோகத்‌ 
துக்கு, வேதாந்தத்துக்கு, பக்திக்குக்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாக வந்து 
கொண்டிருக்கறார்கள்‌. இதைப்‌ பார்த்துக்கூட நாம்‌ புத்தி 
பெறவில்லை என்றால்‌, அதுதான்‌ துரதிருஷ்டம்‌. 

'ஒருத்தன்‌ பீரோ நிறைய துணி வைத்திருந்தாலோ, 
கண்ட வேளையில்‌ ஹோட்டலுக்குப்‌ போய்‌ கண்டதைத்‌ 
இன்பதாலோ, வீட்டை ஏர்‌-கண்டிஷன்‌ செய்து கொண்டு 
விட்டதாலோ அவனுடைய வாழ்க்கை தரமாகி விடாது. 
மனம்‌ நிறைந்திருந்தால்‌ அதுவே வாழ்க்கைத்தர உயர்வாகும்‌! 
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ர றல்‌ வெளி வஸ்துக்களால்‌ ஒருநாளும்‌ இனி 
காது. வெளி வஸ்துக்களைச்‌ சேர்க்க சேர்க்க மேலும்மேலும்‌ 
செளகரியத்துக்கு ஆசைப்பட்டுக்‌ கொண்டு புதுப்புது 
வஸ்துக்களைக்‌ கண்டுபிடித்து வாங்கிக்கொண்டேதான்‌ 
இருப்போம்‌. நாம்‌ இப்படி இருப்பதைப்‌ பார்த்து 
வசதியில்லாதவர்களுக்கும்‌ இதே ஆசை வெறியை 
உண்டாக்கி விடுகிறோம்‌. இதனால்‌ போட்டி, சண்டை 
எல்லாம்‌ ' உண்டாகின்றன. வாழ்க்கைத்‌ தரத்தை 
உயர்த்துவதாக ஏக முஸ்தீபுடன்‌ இறங்கிய பின்தான்‌ 
சகலருக்கும்‌ எப்போது பார்த்தாலும்‌, எதையாவது வாங்கிச்‌ 
. கொண்டேயிருக்க வேண்டியிருக்றெது. நமக்கு அது வேண்‌ 
டும்‌, இது வேண்டும்‌ என்று சதா அரிப்பு இருக்றெ வரையில்‌ 
நாம்‌ தரித்திரர்கள்தான்‌. இப்போது .கோடீசுவரனிலிருந்து 
்‌ எல்லோருக்கும்‌ இந்தக்‌ குறை இருப்பதால்‌ எல்லோருமே 
தரித்திரர்களாகத்தான்‌ ஆகியிருக்கிறோம்‌. பணம்‌ இல்லாவிட்‌ 
டால்தான்‌ தரித்திரம்‌ என்பதில்லை. பணம்‌ அதிகமாகிவிட்டதா 
லேயே, எல்லோரும்‌ தரித்திரர்களாகி யிருக்கிறோம்‌. 


இந்த போக்கிய வஸ்துக்கள்‌ அதிகமாக ஆக, ஆத்மிக 
நாட்டம்‌, நல்ல சித்தம்‌ எல்லாமே போய்‌ விடுகின்றன. மேல்‌ 
நாட்டில்‌ எத்தனை சஞ்சலம்‌, விபசாரம்‌, கொலை, கொள்ளை 
என்று பார்க்கிறோம்‌! அதெல்லாம்‌ இங்கேயும்‌ வருவதற்குப்‌ 
பூர்ண கும்பம்‌ கொடுகிகிறோம்‌. வேண்டாத வஸ்துக்களை 
அவசியத்‌ தேவை என்று நினைத்துக்‌ கொண்டு அவற்றுக்காக 

- ஆத்மாபிவிருத்தியை அலட்சியம்‌ செய்துவிட்டு, பணவேட 
_ டையிலேயே இறங்கியிருப்பதுதான்‌ நவீன வாழ்க்கை முறை: 
போ, மென்ற மனசோடு நிம்மதியாக வாழ்ந்த காலம்‌ போய்‌ 
இப்‌ ாருக்குமே நிறைவு இல்லை; பழை! 
i £ழ்விலும்‌ பரஸ்பர செளஜன்ய 
பொறாமையும்‌ வலுத்து விட்டன. ஒரு 
ம களுக்கும்‌ அதில்‌ ஆனர்‌ 
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இதன ட பய அவ ய அஅ யகலா TT TTT 
ஏற்படத்தானே செய்யும்‌? எல்லோருக்கும்‌ எல்லா ஆசையும்‌ 
நிறைவேறுவது எங்கேனும்‌ சாத்தியமா? ஏமாற்றம்‌ உண்டாகி 
றது; ஆசாபங்கத்தில்‌ துவேஷம்‌ பிறக்கிறது. 

எனவே, வசதி உள்ளவர்கள்‌ எளிய வாழ்க்கை நடத்து 
வது அவர்களுக்கும்‌ நல்லது; மற்ற ஜனசமூகத்துக்கும்‌ 
நல்லது. பழைய காலத்தில்‌ இப்படித்தான்‌ இருந்தது. வேத 
சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்தவர்களுக்கு எத்தனை ராஜமானியம்‌ 
வேண்டுமானாலும்‌ தருவதற்கு ராஜாக்கள்‌ சித்தமாயிருந்தார்‌ 
கள்‌. ஆனாலும்‌, அவர்கள்‌ பொருளில்‌ ஆசை வைக்கவே 
கூடாது என்று சாஸ்திரம்‌ விதித்தது. இதை இன்றைக்கும்‌ 
சில வார்த்தைகளிலிருந்தே ஊகிக்கலாம்‌. “வெண்கலப்‌ 
பானை? “வைர ஓலை” போன்ற வார்த்தைகளைக்‌ கேட்சறீர்‌ 
கள்‌. பானை, மண்ணால்‌ செய்தது. முன்காலத்தில்‌ வசதி 
உள்ளவர்களும்‌ பானைதான்‌ வைத்துச்‌ சமைத்தார்கள்‌. அப்புறம்‌. 
வெண்கலப்‌ பாத்திரம்‌ வந்தது. அதுவே வெண்கலப்‌ 
பானை ஆகிவிட்டது. “ஓலை” என்பது காதிலே வெறும்‌ பனை 
ஓலையைச்‌ சுருட்டிப்‌ போட்டுக்‌ கொள்வதைக்‌ குறிக்கும்‌. 
அம்பிகைகூட பனை ஓலைத்‌ தோடுதான்‌ போட்டிருந்தாள்‌ (தாலீ 
தலா பத்த தாடங்க) என்று “சியாமளா தண்டகம்‌” சொல்றது. 
பிறகு வைரத்தில்‌ தோடு செய்தார்கள்‌. இருந்தாலும்‌ “வைர 
ஓலை” என்று பழைய பெயரும்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டது. அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ வசதியுள்ளவர்கள்‌ எட்டு அடுக்கு வீடு கட்டிக்‌ 
கொண்டதில்லை. எல்லோருடைய வீடும்‌ ஏறக்குறைய ஒரே 
மாதிரிதான்‌ இருக்கும்‌. நம்முடைய சிற்பம்‌ முதலிய சாஸ்தி 
ரங்களின்‌ பெருமை தெரிவதற்காக ராஜாக்கள்‌, மந்திரிகள்‌, 
பெரிய மாளிகை கட்டிக்கொண்டிருந்தார்கள்‌. வைசியர்களும்‌ 
பெரிய வீடுகள்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. ஆனால்‌, 
பொது ஜனங்களுக்கு ஒரு வழிகாட்டியாக இருந்த பிராமணர்‌ 
கள்‌ சிறுகக்‌ கட்டிப்‌ பெருக வாழ்ந்தவர்கள்தான்‌. எல்லா 
விஷயத்திலும்‌ அவர்கள்‌ எளிமையாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதுதான்‌ சாஸ்திர விதி. அரவ மனைக்கும்‌ மேலாக 
கோயில்தான்‌ ஊருக்கே பெரிய வீடு; கோயில்‌ ஸ்வாமிக்குத்‌ 
! தெ.கு, 26 
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தான்‌ ரொம்பவும்‌ உயர்ந்த நகை நட்டு, ஆபரணம்‌ எல்லாம்‌, 
உத்ஸவம்தான்‌ ஊருக்கெல்லாம்‌ கல்யாணம்‌ மாதிரி. தனி 
மனிதர்களின்‌ டின்னர்‌, டீ பார்ட்டி, ஆடம்பரம்‌ எதுவும்‌ 
அப்போது கிடையாது. வசதியுடையவர்கள்‌ எளிமையாக 
வாழ்ந்த வரையில்‌ மற்றவர்களுக்கும்‌ இவர்களிடம்‌ துவேஷம்‌ 
இல்லை. பிற்பாடு வேதரக்ஷ்ணத்தையும்‌, கிராமத்தையும்‌ 
விட்டு அவர்கள்‌ பட்டணத்துக்கு வந்து பண வேட்டையில்‌ 
விழுந்ததும்தான்‌ சமூகத்தின்‌ செளஜன்யமே சீர்குலைந்து 
விட்டது. பழைய எளிய வாழ்க்கை முறைக்குத்‌ இரும்ப 
எல்லோரும்‌ .பிரயாசைப்பட வேண்டும்‌. 


காந்தி இருந்தவரைக்கும்‌, “எளிய வாழ்க்கை, எளிய 
வாழ்க்கை” (றி ஏ) என்ற பேச்சாவது இருந்தது. 
ழி ற 


இப்போது அந்த அபிப்ராயமே போய்விட்டது. மறுபடி அந்த 
முறைக்கு மக்களைக்‌ கொஞ்சத்தில்‌ கொஞ்சமாவது திருப்ப 
நிறைவு மனசில்தான்‌ இருக்கிறது என்று 
உணர்ந்து, அவரவரும்‌ கடமையைச்‌ செய்துகொண்டு எளி . 
மையாக இருக்கவேண்டும்‌. அவரவரும்‌ இப்படித்‌ தேவை 
களைக்‌ குறைத்துக்கொண்டு மனசினால்‌ நிறைந்து சுபிட்சமாக 
... இருக்க சந்திர மெளளீசுவரர்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்வாராக! 


வேண்டும்‌. 


*கணக்காயிருக்கணும்‌”? 


““கணக்காயிருக்கணும்‌'' என்ற வார்த்தைகளைத்‌ தமிழ்‌ 
நாட்டில்‌, பண்டிதர்‌, பாமரர்‌ எல்லாரும்‌ உபயோகிக்கிறார்‌ 
கள்‌. எனக்கு முன்னால்‌ இங்கே அக்கவுன்டண்ட்‌ ஜெனரல்‌ 
ஆபீசிலிருந்து பலர்‌ வந்து உட்கார்ந்திருப்பதைப்‌ பார்த்தவு 
டன்‌ -- அவர்கள்‌ பணக்‌ கணக்குகளைச்‌ சரிபார்க்கிறவர்கள்‌ 
அல்லவா? -- எனக்கு இந்த வாசகம்‌ நினைவுக்கு வருகிறது. 


பண விஷயத்தில்‌ பெரும்பாலும்‌ நாம்‌ கணக்காகவே 


. இருக்கிறோம்‌ -- இதை நமக்கு யாரும்‌ சொல்லித்தர வேண்டி 


யதில்லை. ஒரு வஸ்துவுக்கு அதன்‌ விலையைவிட ஒரு 
பைசா அதிகம்‌ கொடுப்போமா? மாட்டோம்‌. பணத்தில்‌ 
கணக்காக இருப்பது உண்மை. ஆனாலும்‌ பணத்தைக்‌ 
கொடுத்துப்‌ பல வஸ்துக்களை வாங்குகிறோம்‌. அவற்றில்‌ 
தான்‌ இத்தனை வஸ்துக்கள்‌ நமக்குப்‌ போதும்‌ என்று கணக்‌ 
காக இருக்கமாட்டேன்‌ என்கிறோம்‌. நாம்‌ நிம்மதியாக உயிர்‌ 
வாழ்வதற்குச்‌ சொற்ப வஸ்துக்கள்‌ போதும்‌. இந்த 
வஸ்துக்களுக்குத்‌ தேவைப்படும்‌ பணத்தை மட்டுமே நாம்‌ 
சம்பாதனம்‌ செய்வதென்றால்‌, இப்போதுபோல்‌ ஆலாப்‌ 
பறக்கவே வேண்டாம்‌ -- தேசம்‌ விட்டு, கண்டம்‌ விட்டு எங்‌ 
கெங்கோ போய்‌ ஆசாரங்களை விட வேண்டாம்‌. சம்பாதிக்க 
வேண்டியிருக்கிறது. அதற்காக ஆத்ம விசாரத்துக்கும்‌ ஈசுவர 
இயானத்துக்கும்‌ பரோபகாரத்துக்கும்‌ செலவிட வேண்டிய 
காலத்தை எல்லாம்‌ கணக்கில்லாமல்‌ விரயம்‌ செய்யவேண்டி. 
யிருக்கிறது. இரண்டு தினுசில்‌ கால விரயம்‌. முதலில்‌ 
சம்பாதிப்பதால்‌ காலவிரயம்‌. அப்புறம்‌ வேண்டாத வஸ்துக்க 
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ளைத்‌ தேடித்‌ தேடிப்‌ போவதில்‌ கால விரயம்‌. நிகர விளைவா 
கவோ ஆத்ம சாந்தியைக்‌ குலைத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. இருப்‌ 
தியே இல்லாமல்‌ ஆசை வேகத்திலும்‌, பல சந்தர்ப்பங்களில்‌ 
ஆசை நிறைவேறாத ஏமாற்றத்திலும்‌ மொத்துப்பட்டு 
அவஸ்தைப்படுகிறோம்‌. 

நாம்‌ உயிர்‌ வாழ இந்த வஸ்து அவசியம்தானா என்று 
பார்த்துக்‌ கணக்காகச்‌ செலவு செய்வதே உண்மையில்‌ “கணக்‌ 
காயிருப்பதாகும்‌.?”' வேண்டர்த வஸ்துக்களுக்குப்‌ பேரம்‌ 
பண்ணி, சாமர்த்தியமாக விலைபேசி, அதற்கு ஒரு பைசாகூட 
அதிகம்‌ கொடுக்கவில்லை என்பதால்‌ 


கணக்காயிருந்த 
தாகாது. 


பணம்‌ மட்டுமில்லை, இப்படியேதான்‌ வார்த்தைகளை 
உபயோகிக்கும்போது ஒரு சொல்கூட அதிகமாகக்‌ கூடாது, 
அளவாக, கணக்காகப்‌ பேசவேண்டும்‌. அதனால்‌ நமக்கும்‌ 
சரி, நம்‌ பேச்சைக்‌ கேட்றெவர்களுக்கும்‌ சரி, பொழுது 
மிச்சமாகும்‌. வளவளவென்றும்‌ பேசாமல்‌ சுருக்கமாகச்‌ 
சொல்லவேண்டும்‌ என்று பழகிக்‌ கொண்டாலே புத்தியில்‌ 
ஒரு 8ட்சண்யமும்‌, வாக்கில்‌ ஒரு பிரகாசமும்‌ உண்டாகும்‌. 
சக்தியும்‌ (80௭3) வீண்‌ (956) ஆகாமல்‌ இருக்கும்‌. எத்த 
னையோ சண்டை சாடிகளும்‌ மிச்சமாகும்‌. “கொட்டி விட 
லாம்‌. வாரிவிட முடியுமா?” என்று பாமர ஜனங்கள்கூடக 
கேட்கிறார்கள்‌. திருவள்ளுவரும்‌ எதைக்‌ காக்காவிட்டாலு? 
நாக்கைக்‌ கட்டுப்படுத்திக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்கிறா! 
ஆனால்‌, இப்பேது லோகம்‌ முழுக்க ஒரே பேச்சு யுகமாக 
தான்‌ ஆகியிருக்கிறது. நியூஸ்‌ பேப்பர்கள்‌ எல்லாம்‌, ப 
பிரசங்கம்‌,” “இவர்‌ பிரசங்கம்‌” என்றுதான்‌ போட்டு நிரப்புக 
ன. காரியத்தில்‌ ஏதாவது நடக்கிறதா என்றால்‌ ஸைபர்தான்‌: 
, காரியத்தில்‌ நடக்கவில்லை என்பது தெரியாம த 
டய ரசண்டமாகப்‌ பேசி ஏதோ பெரித்‌ 


தகதக கைகளை 
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பணம்‌, பேச்சு, அப்புறம்‌ நாம்‌ செய்கிற காரியம்‌- 

காரியத்திலும்‌ அளவுடன்‌, கணக்குடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

ஆசையாய்‌ இருக்கிறது என்பதற்காக, அவசியமில்லாத, 

அல்லது கெட்டதான காரியங்களைச்‌ செய்யவே கூடாது. 

ஆத்ம சிரேயஸுக்கோ, லோக க்ஷேமத்துக்கோ பிரயோஜனமில்‌ 
லாத காரியங்களில்‌ ஈடுபடவே கூடாது. 


எல்லாவற்றையும்‌ விட முக்கியம்‌, எண்ணத்தில்‌ கணக்‌ 
காயிருப்பது. இப்போது நம்‌ சித்தம்‌, ஒரு க்ஷணத்தில்‌ கோடி 
எண்ணங்களை எண்ணிவிடுதிறது. எண்ணத்துக்கு ஒரு 
கணக்கு வழக்கேயில்லாமல்‌ இருக்கிறது. இப்படி அதைத்‌ 
தறிகெட்டுப்‌ போகவிடக்‌ கூடாது. எத்தனை கஷ்டப்பட்டாகி 
லும்‌, கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக பிரயத்தனம்‌ பண்ணி, இந்த 
எண்ண ஓட்டத்துக்கு அணைபோட்டேயாக வேண்டும்‌. ஒரே 


, வஸ்துவை நினைப்பது -- நினைப்பதுகூட இல்லாமல்‌ 


அதுவாகவே ஆவது -- இதெல்லாம்‌ இப்போது முடியாத . 
காரியம்‌. ஆனாலும்‌, இப்போதிலிருந்து கூடியவரையில்‌ ஸத்‌ 
விஷயங்களை மட்டுமே எண்ண ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. 
சித்தம்‌ சிதறச்‌ சிதற அத்தனைக்கத்தனை அதற்கு பலக்குறைவு 
தான்‌. அணை போட்டு ஒரு சில நல்ல விஷயங்களில்‌ மட்டும்‌ 
அதைத்‌ இருப்பிவிட்டால்‌, அது சக்தியுடன்‌ செயலாற்றி 
உத்தமமான பிரயோஜனங்களை உண்டாக்கும்‌. அவசியமில்‌ 
லாத எண்ணங்களில்‌ மனஸை ஓடவிட்டுக்கொண்டேயிரா 
மல்‌, இது இதைத்தான்‌ நினைப்பது என்று ““கணக்காயிருக்க 

பண விஷயமே நமக்கு முக்கியமாக இருப்பதால்‌, அதில்‌ 
ஆரம்பித்து ஒவ்வொன்றாக எல்லா விஷயங்களிலும்‌ -- பேச்சு, 
காரியம்‌, நினைப்பு எல்லாவற்றிலும்‌ -- கணக்காயிருக்கணும்‌ 
என்றேன்‌. 

இந்த நடைமுறை உலகில்‌ மனுஷ்யர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
“பணமே வேண்டாம்‌” என்று இருப்பது சாத்தியமே இல்லை. 
பொருள்‌ இல்லார்க்கு இவ்வுலகம்‌ இல்லை: என்று திருவள்‌ 
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ளுவரே சொல்லிவிட்டார்‌. ஆனாலும்‌ அவசிய மில்லாமல்‌ 
ஏராளமாகச்‌ சம்பாதிப்பதும்‌, அவசியமில்லாமல்‌ விரயமாகச்‌ 
செலவழிப்பதும்‌, அல்லது பூதம்‌ காத்த மாதிரி பாங்கில்‌ 
மூட்டை மூட்டையாகப்‌ போட்டு வைப்பதும்‌ ரொம்பப்‌ 
பிசகு. போதும்‌ என்ற மனஸோடு சம்பாதனம்‌ செய்து, 
அதைக்‌ கவனத்துடன்‌ செலவழிக்க வேண்டும்‌. சொந்தச்‌ 
செலவுகளை அதமபட்சமாக்கிக்‌ கொண்டு, தான தர்மங்‌ 
களுக்கு முடிந்த மட்டும்‌ செலவழிக்க வேண்டும்‌. செலவுகளுக்‌ 
குள்‌ நமக்கு என்று இல்லாமல்‌, தானமாகச்‌ செலவழிப்பது 
தான்‌ உண்மையில்‌ நமக்கு “வரவு.” இதனால்‌ புண்ணிய வரவு 
கிடைக்கிறது. தனக்கென்று செலவழிப்பதால்‌ பெறமுடியாத 
ஆத்ம சிரேயஸை இதனாலேயே பெறுகிறோம்‌. சொந்த 
விஷயங்களில்‌ “கணக்காயிருந்தால்‌' ஏழை எளியவர்களாலும்‌ 
கூட ஒரு பைசாவாவது தர்மம்‌ பண்ண முடியும்‌. அப்படி 
அவர்கள்‌ கொடுக்கிற பைசாவை ஈசுவரன்‌ கோடியாக மதித்து 
அநுக்கிரகம்‌ செய்வான்‌. பரம ஏழைகளாக இருந்துகொண்டு 
தங்களால்‌ முடிந்த ஸத்காரியங்களுக்கு உதவுகிற எத்தனை 
யோபேர்‌ இருந்திருக்றொர்கள்‌; இப்போதும்‌ இருப்பார்கள்‌. 

ஓரொரு பணக்காரனுக்கும்‌ தன்னைவிடப்‌ பணம்‌ 
படைத்த ஒருத்தனைப்போல்‌ தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்ற 
எண்ணம்‌ இருக்கறது. ஆடம்பரத்துக்கும்‌ டாம்பீகத்துக்கும்‌ 
ஊதாரித்தனமாகச்‌ செலவழித்துக்‌ கடன்படுகிறான்‌. உலகத்‌ 
தில்‌ பணக்காரனுக்குத்தான்‌ ஜாஸ்திக்‌ கடன்‌ இருக்கிறது. இது 
விசித்திரமாக, வேடிக்கையாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, வாஸ்தவ 
நிலை இதுதான்‌. ஏழைகள்‌ எத்தனையோ பேர்‌ கடன்‌ 
இல்லாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. பணக்காரர்களில்‌ கடன்‌ இல்லா 
மலிருப்பவர்கள்‌ துர்லபமாகத்தான்‌ இருப்பார்கள்‌. போலி 
அந்தஸ்தை விட்டால்‌, அவனுக்கு இத்தனை செலவு, கடன்‌ 
இருக்கவே இருக்காது. லோகத்தில்‌ எத்தனையோ பேர்‌ கஷ்‌ 
டப்படுகிறபோது நாம்‌ இத்தனை டாம்பீகங்கள்‌ செய்வது 
நியாயமா என்று அவரவரும்‌ கேட்டுக்கொண்டு, செலவை 
தர்ம நியாயமாகக்‌ கட்டுப்படுத்தக்கொண்டால்‌ எத்தனையோ 
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ET TE TE 
தான, தர்மம்‌, பரோபகாரம்‌ செய்யலாம்‌. லோகத்தில்‌ ஒருத்த 
ருக்கும்‌ சாப்பாடு இல்லை, துணி இல்லை என்கிற குறையில்‌ 
லாமல்‌ செய்துவிடலாம்‌. இப்போது செய்றெ டாம்பீகத்தால்‌ 
ஒரு நாளும்‌ பெறமுடியாத ஈசுவராநுக்ரெகத்தையும்‌ இந்த 
பரோபகாரத்தினால்‌ பெற்று விடமுடியும்‌. ஏழைதான்‌ என்‌ 
றில்லை. பணக்காரனும்கூட, “இந்த வஸ்து நமக்குத்‌ தேவை 
தானா? இது இல்லாவிட்டால்‌ பிராணன்‌ போய்விடுமா? இது 
இல்லாமல்‌ ஜீவிக்க முடியாதா? நம்‌ அப்பாவும்‌ தாத்தாவும்‌ 
இது இல்லாமலே செளக்கியமாக இல்லையா?” என்று 
அவ்வப்போதும்‌ கேட்டுக்கொண்டு செலவழிப்பதில்‌ கணக்‌ 
காயிருக்கணும்‌. இப்படிச்‌ செய்தால்‌ கொடுப்பதில்‌ கணக்‌ 
இல்லாமலிருக்க முடியும்‌. எடுக்க எடுக்க ஊற்றில்‌ ஜலம்‌ 
வருகிறமாதிரி கொடுக்கக்‌ கொடுக்க மகாலக்ஷ்மியின்‌ 
அநுக்கிரகம்‌ மேலும்‌ வளரும்‌. 


நம்‌ தேசத்தில்‌ ஜலத்தைக்கூட அதிகமாகக்‌ கொட்டிச்‌ 
செலவிடக்கூடாது என்பார்கள்‌. ஏதாவது ஒரு விஷயத்தில்‌ 
சிக்கனம்‌ இல்லாவிட்டால்‌, இதே மனோபாவம்‌ மற்ற எல்லா 
வற்றிலும்‌ வந்துவிடும்‌ என்பதால்‌ இப்படிச்‌ சொன்னார்கள்‌. 
சிக்கனமாயிருப்பது கருமித்தனம்‌ அல்ல. சொந்த விஷயத்தில்‌ 
படாடோபம்‌ இல்லாமல்‌ '“கணக்காயிருப்பது”' தான்‌ 
சிக்கனம்‌. இதுவே, கருமித்தனமில்லாமல்‌ தானமும்‌ 
தர்மமும்‌ செய்வதற்கு உதவும்‌. 


இதோடு பேச்சில்‌ கணக்காயிருப்பதைக்‌ குறிப்பாக இக்‌ 
காலத்தில்‌ முக்கியமாக எடுத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌. ஒரு 
சமயத்தில்‌ : எந்தத்‌ தொத்து வியாதி ரொம்பவும்‌ உக்ரெமாகப்‌ 
பரவியிருக்கிறதோ அதற்குத்தானே முக்கியமாக சிகித்ஸை 
செய்யவேண்டும்‌? இன்று பேச்சுதான்‌ ரொம்ப உக்கிரமாகப்‌ 
பரவியிருக்கிறது. நம்‌ நீதி நூல்களில்‌ (மெளனம்‌ கலகம்‌ 
நாஸ்தி என்கிறார்கள்‌. பேச்சுக்‌ குறைந்தால்‌ சண்டையும்‌ 
குறையும்‌ -- மேல்நாட்டில்கூட, “பேச்சு வெள்ளி என்றால்‌, 
மெளனம்தான்‌ தங்கம்‌ (Speech is silver silence is golden)’ 
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என்கிறார்கள்‌. ஆத்ம சிரேயஸ-க்கு ரொம்பவும்‌ வற்புறுத்தப்‌ 
பட்ட விஷயம்‌ இது. மோனம்‌ என்பது ஞான வரம்பு: 
என்றார்கள்‌. அந்த வரம்புக்குப்‌ போய்‌, ஒரே மெளனமாயி 
ருக்க நம்மால்‌ முடியாவிட்டாலும்‌, நாம்‌ பேச்சை ரொம்பவும்‌ 
குறைத்துக்‌ கொள்ளப்‌ பாடுபடவேண்டும்‌. “பத்திரிகைகளில்‌ 
பத்தி பத்தியாக வருகிற இத்தனை பேச்சால்‌, வாதங்களும்‌ 
பிரதிவாதங்களும்‌ உண்டாகி மண்டை உருளுவதைத்தவிர, 
ஏதாவது உருப்படியான விளைவு இருக்கறதா? அடில்‌ 
வருவது போதாது என்று அதைப்பற்றி நாம்‌ வேறு தொண்‌ 
டைத்‌ தண்ணீர்‌ வற்ற விமரிசிப்பதால்தான்‌ ஏதாவது பிரயோஜ 
னம்‌ இருக்கிறதா? இப்படி சக்தியெல்லாம்‌ விருதாவாகலா 
மா?' என்று யோசித்துப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌. வாக்குக்‌ கட்டுப்‌ 
பாட்டை அநுஷ்டானத்தில்‌ கொண்டுவர வேண்டும்‌. கணக்‌ 
காகப்‌ பேசவேண்டும்‌. பிறருடைய மனஸைப்‌ புண்படுத்‌ 
தாத பேச்சே பேச வேண்டும்‌. தன்‌ ஆத்மாவை உயர்த்திக்‌ 
கொள்ள உதவுகிற விஷயங்களையே : பேசவேண்டும்‌. 
எண்ணத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்துவது கஷ்டம்‌. அது இப்போது 
நம்மால்‌ முடியாமல்‌ போனாலும்‌ பாதகமில்லை. ஆனால்‌, 
if எண்ணியதை எல்லாம்‌ பேசிப்பேசி இப்போது செய்து 
டி வருகிற உற்பாதத்தை நம்‌ நிச்சயம்‌ குறைக்கவேண்டும்‌. 
| பேச்சில்‌ கணக்காயிருக்கணும்‌ என்று இப்போது நான்‌ பேசுகி 
றேனே, இதில்கூட நானே ““கணக்காயிருக்கணும்‌. '? இல்லா 
விட்டால்‌, பேச்சு சுவாரசியம்‌ இழுத்துக்கொண்டு போய்‌, 
இதிலிருந்தே வியர்த்தமான சர்ச்சைகள்‌ இளம்பக்கூடும்‌. 
அதோடுகூட வளவளவென்று சொல்வதால்‌, இது மனசிலும்‌ 
சுருக்கென்று தைக்காமல்‌ பிசுபிசுத்துப்‌ போய்விடும்‌. 


படிப்படியாக நம்‌ சொற்கள்‌, செயல்கள்‌, சிந்தனைகள்‌ 
்‌ — word, deed and thought — எல்லாவற்றிலும்‌ ஒரு வரையறை, 
கணக்கு வேண்டும்‌. முடிவில்‌ மனோ, வாக்கு, காயங்களில்‌ 
கட்டுப்பாடு வேண்டும்‌. மனம்‌ சிந்திப்பது, வாக்கு பேசுவது, 
காயம்தான்‌.காரியம்‌ செய்வது. இவை எல்லாம்‌ கட்டுப்பாட்‌ 
டின்‌8ழ்‌ வந்தாலே ஆத்ம க்ஷேமகரமாகும்‌. இவற்றோடு 
பணத்தைச்‌ செலவு செய்வதை முதலில்‌ சொன்னேன்‌. 
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கட்டுப்பாடுதான்‌ யோகம்‌, யோகம்‌ என்பது. சிதறிப்‌ 
போகாமல்‌ ஒன்றிக்‌ கட்டுப்பட்டிருப்பதுதான்‌ யோகம்‌. 


இருஷ்ண பரமாத்மாகூட இப்படித்தான்‌ கதையில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌ என்று அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
அதிலே சாங்கியமும்‌ யோகமும்‌ ஒன்றுதான்‌' என்கிறார்‌. 
அவர்‌ சாங்கியம்‌' என்ற சித்தாந்தத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பண்டிதர்கள்‌ 
பல இனுசாகத்‌ தருகிற விளக்கங்கள்‌ ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்‌ 
டும்‌. நேராக அந்தச்‌ சொல்லின்‌ பொருளைப்‌ பார்த்தால்‌ 
சாங்கியம்‌” என்பது 'சங்கியை' என்பதிலிருந்தே வந்திருக்கி 
றது. 'சங்கியை' என்றால்‌ கணக்கெடுப்பது என்றுதான்‌ 
அர்த்தம்‌. 'ஜனசங்கியை” என்று சொல்கிறோமல்லவா அதுமாதிரி! 
எதிலும்‌ சரியாகக்‌ கணக்கிடுறெ புத்தி வந்து விட்டால்‌, புத்தி . 
இப்படி ஒரு கணக்கிலே கட்டுப்பட்டு நின்று விட்டால்‌, 
அதுவே சலனமில்லாத சமநிலையில்‌ நிற்பதற்குப்‌ 
பழக்கி விட்டுவிடும்‌. இப்படி சமநிலையில்‌ நிற்பதன்‌ 
முற்றிய ஸ்தானம்தான்‌ “யோகம்‌.” 


பரம லெள$ூகமாக, பணவிஷயத்தில்‌ ஆரம்பித்து “கணக்‌ 
காயிருக்கணும்‌' என்றேன்‌. அதுவே பரம வேதாந்தத்தில்‌ 
கொண்டு சேர்த்து விட்டது! திருமூலரும்‌ இருமந்திரத்தில்‌ 
இப்படித்தான்‌ சொல்கிறார்‌. 'உண்மையான கல்வி ஈசுவர 
தத்வத்தை அறிவதுதான்‌! என்று சொல்ல வந்த திருமூலர்‌ 
“கணக்கறிந்தார்‌ கல்வி கற்றறிந்தாரே” 
என்கிறார்‌. இது அவசியம்‌, இது அநாவசியம்‌; இது நல்லது, 
இது கெட்டது; இது மெய்‌, இது பொய்‌ என்று கணக்குப்‌ 
பண்ணி, தள்ளுவதைத்‌ தள்ளி, எடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டிய 
தைக்‌ கொண்டாலன்றி, ஈசுவர தத்வத்தைக்‌ காண முடியாது. 
அதாவது அநுபவ பூர்வமாக உணர முடியாது என்கிறார்‌: 
கணக்கறிந்‌ தார்க்கன்றி காணவொண்‌ ணாதது 
கணக்கறிந்‌ தார்க்கன்றி கைகூடாக்‌ காட்சி. 


பணத்தை விட்டுக்‌ 


குணத்தைக்‌ கொள்க 


நான்‌ பலவிதமான இடங்களில்‌ தங்க வேண்டியிருந்த 
ருக்கிறது. சில இடங்களில்‌ சமையல்கட்டு ரொம்பவும்‌ 
8க்கிடமாக இருக்கும்‌. அங்கேயிருந்து ஒரேயடியாகப்‌ புகை 
கிளம்பி நான்‌ பூஜை செய்கிற மண்டபம்‌ வரை வந்து 
கப்பி விடும்‌. மடத்து முகாமுக்குள்‌ எங்கே போனாலும்‌ 
புகையாயிருக்கும்‌. இருப்பதற்குள்‌ புகை எங்கே குறைச்சலாக 
இருக்கிறது என்று தேடிக்கொண்டே போய்‌, கடைசியில்‌ 
பார்த்தால்‌ அடுப்ப்டியிலேதான்‌ புகை குறைவாக இருக்கும்‌. 
அதனால்‌ சமையற்கட்டுக்குப்‌ பக்கத்திலேயே பூஜைக்கட்டை 
வைத்துக்‌ கொள்வேன்‌. 

அடுப்பிலிருந்துதான்‌ புகை உண்டாகி நாலா பக்கமும்‌ 
பரவுகிறது. அதனால்‌ அடுப்படியில்‌ புகை குறைவாக 
இருக்கறது. 


நான்‌ பொதுவாகப்‌ பட்டணங்களுக்குள்‌ போகாமல்‌ 
கிராமங்களிலேயே சஞ்சாரம்‌ செய்வது என்று வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தேன்‌. காரணம்‌ பட்டணங்களில்‌ நவநாகரிகம்‌ 
என்கிற பெயரில்‌ அநாசாரம்‌ ரொம்பவும்‌ அதிகம்‌; இராமங்‌ 
களில்‌ அவ்வளவு இராது என்று எண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. 
அப்புறம்‌ பட்டணத்து ஜனங்களும்‌ என்னை ரொம்பவும்‌ 
வற்புறுத்தி அழைத்ததால்‌ பட்டணங்க 
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ப ப ப ப ததக த ததத ரு ௮ அட 
பூஜை புனஸ்காரம்‌ எல்லாம்‌ இராமங்களில்‌ இருப்பதை 
விடவும்‌ கூடப்‌ பட்டணங்களிலேயே அதிகமாக இருப்பதாகத்‌ 
தெரிந்து கொண்டேன்‌; புகையை உற்பத்தி செய்கிற அடுப்பு, 
அதை வெளியே அனுப்பிவிட்டு தன்‌ இடத்தைக்‌ கூடிய 
மட்டும்‌ சுத்தமாக வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பது போல்‌, 
பட்டணங்கள்‌ கூடியவரை ஆசாரங்களில்‌ பயபக்தி 
காட்டுவதாகத்‌ தோன்றியது. 


இராம ஜனங்களுக்குப்‌ பட்டணத்தில்‌ இருப்பதுபோல்‌ 
வேலைவெட்டிகள்‌ அதிகம்‌ கிடையாது. அவர்கள்‌ சகல 
அநுஷ்டானங்களையும்‌ குறைவில்லாமல்‌ செய்ய வசதி 
உண்டு. ஆனால்‌, பொதுவாக அவர்கள்‌ அநுஷ்டானங்கள்‌ 
எதுவுமே செய்யாமல்‌, சாஸ்திர விஷயங்கள்‌ எதுவுமே 
தெரிந்து கொள்ளாமல்‌ விருதாவாகக்‌ காலத்தைப்‌ போக்குகி 
றார்கள்‌. பட்டணவாசத்து ஜனங்களுக்குத்‌ தலை தெறிக்கக்‌ 
காரியங்கள்‌ இருக்கின்றன. ஆபீஸ்‌ காரியம்‌, சோஷியல்‌ 
சர்வீஸ்‌, விளையாட்டு கிளப்‌ எல்லாம்‌ இங்கு அதிகம்‌. 
இவற்றில்‌ நமது ஆசார அநுஷ்டானங்கள்‌ பலவற்றை விட்டு 
விடும்படியாக இருக்கிறது. என்றாலும்‌, 'இப்படிச்‌ செய்கி 
றோமே, இது தப்பு அல்லவா? என்ற பச்சாத்தாபமும்‌ 
பட்டணத்து ஜனங்களிடம்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டிருப்பதாகத்‌ தெரி 
இறது. அதனால்தான்‌ எத்தனையோ வேலை நெரிசல்கள்‌ 
இருந்தாலும்‌ ஏதோ ஒரு சின்ன .பூஜை, கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ 
அநுஷ்டானங்கள்‌, -பஜனை, புராணப்‌ பிரவசனம்‌, ஆலய 
வழிபாடு ஆகியவற்றைத்‌ தனித்தனியாகவும்‌, சங்கமாகக்‌ 
கூடியும்‌ காப்பாற்றி வருகிறார்கள்‌. இது ஓரளவுக்கு 
சந்தோஷம்‌ தருகிறது. 


பூரண சந்தோஷம்‌ பழைய தர்மங்களை நாம்‌ பூரணமாக 
அநுஷ்டிக்குமாறு நம்மைச்‌ செய்து கொள்ளும்‌ போதுதான்‌ 
உண்டாகும்‌. இப்போதைய பட்டணவாச வாழ்க்கை முறை 
யும்‌, நவநாகரிகமும்‌ வெறும்‌ பணத்தையும்‌ லெளகிக செளக்‌ 
இயங்களையும்‌ தேடிப்‌ போனதால்‌ உண்டானவைதாம்‌. பணத்‌ 
துக்கான இந்த வேட்கை போகவேண்டும்‌, குணவானாக 
வேண்டும்‌ என்பதற்கே அவரவரும்‌ பிரயத்தனப்பட வேண்‌ 
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டும்‌. மேலும்‌ மேலும்‌ பணம்‌ தருகிற தொழில்‌, மேலும்‌ 
மேலும்‌ வியாதி தருகிற காரியங்கள்‌ இவற்றை விட்டு விட்டு, 
நிம்மதியோடு நிறைவோடு அடங்கி வாழ்வதற்கு மனஸார 
முயற்சி செய்யவேண்டும்‌. பக்தியும்‌ பூஜையும்கூடப்‌ பணத்‌ 
துக்காக, மற்ற செளகரியங்களுக்காகச்‌ செய்யப்படலாம்‌. நம்‌ 
பூஜையை மற்றவர்கள்‌ எப்படிச்‌ சிலாகிக்கிறார்கள்‌, தமது 
சாஸ்திர பாண்டித்தியத்தைப்‌ பிறர்‌ எப்படி மெச்சுறொர்கள்‌ 
என்பதிலெல்லாம்‌ ஆசை உண்டாகக்கூடும்‌. இவ்விஷயங்‌ 
களில்‌ மிகவும்‌ ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்டும்‌. எல்லாவற்‌ 
றுக்கும்‌ மூலம்‌ அகம்பாவத்தை விட்டுத்‌ தொலைப்பதுதான்‌. 
அது தொலைந்தால்‌ அடக்கத்தோடு, ஆனந்தத்தோடு, எந்தக்‌ 
காரியத்தையும்‌ ஈசுவரார்ப்பண புத்தியோடு செய்து நாமும்‌ 
க்ஷேமம்‌ அடையலாம்‌; லோகத்தையும்‌ க்ஷேமமாக வைத்தி 
ருக்கலாம்‌. 


நாகரிக வாழ்க்கை! என்கிற பெயரில்‌ ஏதோ ஒன்றுக்கு 
ஆசைப்பட்டுக்கொண்டு இப்போது பல நல்ல வழிகளை 
விட்டு விட்டோமே என்பதை நினைத்தால்தான்‌ பரிதாபமாக 
இருக்கிறது. “நாகரிக? மார்க்கத்தில்‌ போய்க்‌ கொண்டிருந்த 
மேல்‌ நாட்டில்‌ பலர்‌ வாழ்க்கையின்‌ நிறைவு இதில்‌ இல்லவே 
இல்லை என்று சலிப்படைந்து, நம்முடைய வேதாந்தம்‌, 
பக்தி முறை இவற்றுக்குத்‌ இரும்ப ஆரம்பித்திருக்கிறார்கள்‌. 
நாமோ அநாதி காலமாக நமக்கு வந்துள்ள அற்புதமான 
பிதுரார்ஜிதத்தை அலட்சியம்‌ செய்து, மேல்நாட்டுக்காரர்கள்‌ 
வேண்டாம்‌ என்று கழித்துக்கட்டியதை எடுத்துக்‌ கொள்கி 
றோம்‌. 
இத்தனை கோளாறுகளுக்கும்‌ மூலம்‌ பணமே பெரிதாகி 
விட்டதுதான்‌. இனியாவது பணத்தில்‌ பற்றுதலைவிட வேண்‌ 
டும்‌. ஸத்குணங்களைச்‌ சம்பாதிக்கப்‌ பாடுபட வேண்டும்‌. 
அப்போதுதான்‌ ஜன்மா எடுத்த பலனை நாம்‌ அடைந்து 
லோகத்துக்கும்‌ உபகாரம்‌ செய்தவர்‌ ஆவோம்‌. 
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ஒவ்வொருவருக்கும்‌ எத்தனையோ விதமான கஷ்டங்கள்‌, 
தொல்லைகள்‌ இருக்கின்றன. அதையெல்லாம்‌ சிறிது காலமா 
வது மறந்திருப்பதற்கே இங்கே பூஜை பார்க்கவும்‌, உபந்நியா 
சம்‌ கேட்கவும்‌ வருகிறீர்கள்‌. ஆனால்‌ இந்த உபந்நியாசம்‌ : 
வெறும்‌ பொழுதுபோக்காக மட்டும்‌ இருந்தால்‌ பிரயோஜன 
மில்லை. உபந்நியாசம்‌ உபயோகமாக இருக்க வேண்டுமானால்‌ 
அதில்‌ உங்கள்‌ வாழ்க்கையில்‌ அநுசரிப்பதற்கு ஏதாவது ஒரு 
அம்சமாவது இருக்க வேண்டும்‌. உங்களுக்குப்‌ பிடிக்காத 
விஷயமாக இருந்தாலும்கூட, உங்களுடைய க்ஷேமத்தை 
உத்தேசித்து நான்‌ சில விஷயங்கள்‌ சொல்லத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
நீங்கள்‌ அதைச்‌ செய்வதும்‌, செய்யாததும்‌ உங்கள்‌ காரியம்‌. 
சொல்லத்தான்‌ என்னால்‌ முடிந்தது. “ஜகத்குரு” என்று பெயர்‌ 
வைத்துக்கொண்டு, உங்கள்‌ பணத்தை எல்லாம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொண்டு எனக்கு நல்லதாகத்‌ தோன்றுவதை நான்‌ சொல்லக்‌ 
கூட இல்லை என்றால்‌ அது பெரிய தோஷம்‌. அதற்காகவே 
சொல்கிறேன்‌. 


சென்னை நகரத்தில்‌ வந்து நீண்ட காலமாகத்‌ தங்கியதில்‌ 
என்‌ மனஸில்‌ மிகுந்த கிலேசம்‌ உண்டாகியுள்ள ஓர்‌ அம்சத்‌ 
தைச்‌ சொல்வதற்காகத்தான்‌ இத்தனை பீடிகை போடுகிறேன்‌. 
இங்கே என்னிடம்‌ வயசு வந்த எத்தனையோ பெண்கள்‌ 
தங்களுக்குக்‌ கல்யாணமாகவில்லை, என்ற குறையுடன்‌ கண்‌ 
ணும்‌ கண்ணீருமாக வந்து முறையிடுகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
மனஸில்‌ எத்தனை கஷ்டமும்‌ தாபமும்‌ இருக்கின்றன என்று 
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எனக்குத்‌ தெரிகிறது. இந்த பரிதாபகரமான காட்சி என்னை 
ரொம்பவும்‌ வேதனைப்படுத்துஇறது. 


இந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ வயசு முற்றிய பின்னும்‌ கல்யாண 
மாகாமல்‌ நிற்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? சாரதாச்‌ சட்டத்தின்‌ 
தலையில்‌ பழியைப்‌ போடுவதை நான்‌ ஒப்புக்கொள்வதற்‌ 
கில்லை. சாரதாச்‌ சட்டம்‌ பதினாலு வயசுக்குக்‌ 8ழ்‌ கல்யா 
ணம்‌ செய்யக்கூடாது என்றுதான்‌ கட்டுப்படுத்துகிறது. இருபத்‌ 
தைந்து முப்பது வயசுவரை பெண்களைக்‌ கல்யாணம்‌ செய்து 
கொடுக்காமலிருப்பதற்கு அந்தச்‌ சட்டம்‌ எவ்விதத்திலும்‌ 
கட்டுப்படுத்தாமலிருந்துங்கூட நாம்‌ அவற்றையும்‌ உரிய 
காலத்தில்‌ செய்யாமல்தானே இருக்கிறோம்‌? எனவே பெண்‌ 
கள்‌ கல்யாணமாகாமல்‌ கஷ்டப்படுவதற்குச்‌ சட்டத்தை 
இழுக்க வேண்டியதில்லை. நம்‌ அசிரத்தைதான்‌ காரணம்‌. 


கல்யாணம்‌ என்றால்‌ ஆடம்பரமாகச்‌ செலவழிக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்றாகிவிட்டது. இதைவிட முக்கியமாகப்‌ பிள்ளை 
வீட்டார்‌ வரதக்ஷ்ணையும்‌ சீர்வரிசையும்‌ ஏராளமாகக்‌ கேட்டி 
றார்கள்‌. அன்றாட வாழ்க்கைக்கே கஷ்டமாயிருக்கிற நிலை 
யில்‌, இத்தனை செலவுக்கு ஈடுகொடுத்துச்‌ சேமித்து வைக்கப்‌ 
பெண்ணைப்‌ பெற்றோருக்கு முடியாமல்‌ போகிறது. பணக்‌ 
கஷ்டம்‌ காரணமாகவே குழந்தைகள்‌ கல்யாணமாகாமல்‌ 
மாளாத மனக்குறையுடன்‌ நிற்கிறதுகள்‌. 


இதோடு விஷயம்‌ நிற்கவில்லை. இதைத்‌ தொடர்ந்து 
பாரத தேசத்தின்‌ ஸ்திரீ தர்மத்துக்கே விரோதமான போக்கு 
கள்‌ உண்டாகின்றன; கல்யாணமாகாத பெண்ணைப்‌ படிக்க 
வைத்து, வேலைக்கு விட்டு, அவளே சம்பாதிக்கும்படியாகப்‌ 
பெற்றோர்கள்‌ விடுிறார்கள்‌. முதலில்‌ இது அவமானமாக 
இருந்தது. ஆனால்‌ முதலில்‌ தயக்கத்தோடு ஆரம்பிக்கிற ஓர்‌ 
ஏற்பாடு வழக்கத்தில்‌ வந்துவிட்டால்‌ பிறகு அதில்‌ கூச்சம்‌ 
போய்விடுகிறது. முதலில்‌ அவமானமாக நினைத்த 
விஷயமே பிறகு பழகப்‌ போய்‌ விடுறது. அதுவே நாகரிகத்தின்‌. 
அடையாளம்‌ என்ற அளவுக்கு வந்துவிடுகிறது. பெண்கள்‌ 


ட்‌ 
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ப ட ப ணை னானை உன்ன டா டட. 
உத்தியோகம்‌ பார்ப்பது இப்படித்தான்‌ ஆகிவிட்டிருக்றெது. 
வயசு வந்த பெண்கள்‌ சர்வசகஜமாக ஆண்களுடன்‌ சேர்ந்து 
உத்தியோகம்‌ பார்ப்பது நம்‌ தேச ஆசாரத்துக்கே விரோதமா 
னது. இதனால்‌ எத்தனையோ தப்பிதங்கள்‌ நேருகின்றன. 
இதை எல்லோரும்‌ கண்டும்‌ காணாமல்‌ இருப்பதுபோல்‌ 
நானும்‌ இருந்தால்‌ பிரயோஜனமில்லை. “என்‌ மனஸில்‌ 
பட்டதை, நீங்கள்‌ கேட்டாலும்‌, கேட்காவிட்டாலும்‌, வெளி 
யிட்டுச்‌ சொல்வது கடமை என்பதால்‌ சொல்லுகிறேன்‌. 


பிள்ளைகளைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ ஒரு காலும்‌ வரதகரிணை 
வாங்குவதில்லை என்று தீர்மானம்‌ செய்யவேண்டும்‌. மற்ற 
விஷயங்கள்‌ திருப்தியாக இருந்தால்‌ கல்யாணத்தை முடிக்க 
முன்வர வேண்டும்‌. வரதக்ஷிணை கேட்டால்தான்‌ தங்களுக்கு 
மதிப்பு, வரதகஷிணை கேட்காவிட்டால்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைக்கு 
ஏதோ குறை என்று நினைப்பார்கள்‌ என்பது போன்ற 
எண்ணங்களை விட்டு, எல்லோருக்கும்‌ சந்தோஷம்‌ தரும்‌ 
வகையில்‌ கல்யாணத்தை முடிக்க வேண்டும்‌. தேசத்துக்காக, 
பாஷைக்காக, அரசியல்‌ கொள்கைக்காக ஏதேதோ தியாகங்‌ 
கள்‌ செய்கிறார்கள்‌. நம்‌ தர்மத்துக்காக இந்த வரதக்ஷிணையை 
தியாகம்‌ செய்யக்கூடாதா? 


வரதக்ஷிணைப்‌ பழக்கமும்‌, கல்யாணங்களை டாம்பீக 
மாக நடத்துகிற வழக்கமும்‌ தொலைய வேண்டும்‌. பெயருக்‌ 
கும்‌ புகழுக்கும்‌ ஆசைப்பட்டுத்‌ தான தர்மங்கள்‌ செய்வதை 
விட, பணக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ ஏழை பந்துக்களின்‌ விவாகத்துக்‌ 
குத்‌ தாராளமான திரவிய உதவி தரவேண்டும்‌. உரியகாலத்‌ 
தில்‌ தம்‌ பெண்‌ குழந்தைகளுக்கு கல்யாணமாகி ஸ்திரீ 
காமமும்‌ சமூக தர்மமும்‌ கெடாமலிருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
என ஆசை. 


_ஸ்திரீகள்தான்‌ தர்மத்தை வளர்க்கிற ஒபங்களாக இருக்கி 
றவர்கள்‌. அவர்களின்‌ பண்பு கெடுறெதற்கு இடம்‌ தரக்‌ 
கூடாது. அப்புறம்‌ தேசம்‌ பிழைக்காது. குலஸ்திரீகளின்‌ சித்தம்‌ 
கெட்டுப்‌ போய்விட்டதானால்‌ அப்புறம்‌ தருமமே போய்‌ 
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விடும்‌. தேசமே போய்விடும்‌ என்றுதான்‌ அர்ஜுனன்‌ கூட 
பகவானிடம்‌ அழுதான்‌. நம்‌ ஸ்திரீ தர்மத்தைக்‌ காப்பாற்றுகிற 
பெரிய கடமையில்‌ நாம்‌ தவறிவிடக்‌ கூடாது. பெண்கள்‌ 
உரிய காலத்தில்‌ கல்யாணமாகி கிருஹலக்ஷ்மிகளாக இருக்க 


வேண்டியது சமூக க்ஷேமத்துக்கு ரொம்பவும்‌ அவசியம்‌, . 
இதற்கு ஒரு . பெரிய முட்டுக்கட்டையாக இருக்கிற 


வரதக்ஷிணை வழக்கத்தை நாம்‌ கைவிட்டேயாக வேண்டும்‌. 


உங்களை இப்படிச்‌ செய்யப்‌ பண்ணுவதற்கு எனக்கு 
எந்த அதிகார சக்தியும்‌ இல்ல. என்னால்‌ முடிந்தது, ஒரு 
ஆயுதப்‌ பிரயோகம்‌ பண்ணுகிறேன்‌: இப்போது ரொம்பப்‌ 
பேர்‌ கல்யாணப்‌ பத்திரிகைகளில்‌, ஆசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ 
அநுக்கிரகத்தோடு நிச்சயிக்கப்பட்டிருப்பதாகப்‌'' போடுகி 
றீர்கள்‌ அல்லவா? இனிமேல்‌ வரதக்ஷிணை வாங்குகிறவர்‌ 
களும்‌ கொடுக்கிறவர்களும்‌ அப்படிப்பட்ட கலியாணப்‌ 
பத்திரிகைகளில்‌ என்‌ அநுக்கிரத்தோடு நிச்சயித்ததாகப்‌ 
போட வேண்டாம்‌/ 


இளைஞர்‌ கடமை 


பிறருக்கு உபகாரம்‌ செய்வதற்கே நமது சரீரம்‌ ஏற்பட்டி 
ருக்கிறது என்பது ஆன்றோர்‌ மொழி. “பரோபகாரார்த்த இதம்‌ 
சாரீரம்‌' என்பார்கள்‌. தேகத்தில்‌ நல்ல தெம்பு இருக்கிற 
போதே, யுவர்கள்‌ சேவை நெறியில்‌ ஈடுபட வேண்டும்‌. 
பிறருக்குச்‌ சேவை செய்வதற்காகவே தேக பலத்தை நன்கு 
காத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேக பலத்தைவிட ஒழுக்க பலம்‌ 
முக்கியம்‌. நமது மதம்‌ கூறுகிற சாஸ்திர தர்ம நெறியின்படி. 
சுத்தமான வாழ்வு வாழ வேண்டும்‌. இப்படி நாம்‌ தூய்மை 
யாக இருந்தால்தான்‌ பிறருக்கு நல்ல முறையில்‌ சேவை 
செய்ய முடியும்‌. காமக்‌ குரோதாதிகள்‌ இருந்தால்‌ எப்படி 
நல்ல முறையில்‌ சேவை செய்வது? 


சமூகசேவை உண்மையாக இருக்க வேண்டுமாகில்‌ 
சேவை செய்றைவர்களுக்கு தர்மத்திலும்‌, சத்தியத்தில? 
தளராத பிடிப்பு இருக்க , வேண்டும்‌. அவர்களுக்குப்‌ பயம்‌ 
என்பதே கூடாது. பயமற்ற நிலை வேறு; ஹிம்ஸை வழியில்‌ 
நடப்பது வேறு. இரண்டையும்‌ குழப்பிக்‌ கொள்ளக்கூடாது. 
யுவர்களுக்கெல்லாம்‌ உதாரணமாக இருப்பவர்‌ ஆஞ்சநேய 
ஸ்வாமி. அவருக்கு இருந்த பலம்‌ மிகப்‌' பெரியது. சுபாவத்‌ 
இலோ சாந்தராக இருந்தார்‌. கோபித்து எழவேண்டிய சமயத்‌ 
இல்‌ மஹாவீரராக எழும்பி ஹதாஹதம்‌ செய்தார்‌. அவரு 
டைய புத்தி பலம்‌ பெரிது. ஆயினும்‌ பக்தியில்‌ தோய்ந்து 
அடக்கத்துடன்‌, விநயமே ஸ்வ்ரூபமாகச்‌ சேவை செய்து 
கொண்டிருந்தார்‌. பயமென்பதே அவருக்கு இல்லை. ஆனா 
லும்‌, தாமாக ஹிம்ஸை வழியில்‌ அவர்‌ சென்றதில்லை. 
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4180 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
பிறருடைய ஹிம்ஸைக்கு எதிர்‌ மருந்தாகவே தாமும்‌ எதிர்த்‌ 
தார்‌. அவர்‌ சொந்த நலனுக்காக பலத்தைப்‌ பிரயோஜனப்‌ 
படுத்தவில்லை. துர்பலருக்குக்‌ கொடியவரால்‌ கஷ்டம்‌ ஏற்‌ 
பட்டால்‌, தம்‌ நலனையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ பலவீனரை 
ரட்சிப்பதில்‌ அஞ்சா நெஞ்சராகச்‌ சேவை செய்தார்‌. சிவாஜி 
யும்‌ இப்படிப்பட்ட ஓர்‌ உதாரண புருஷர்‌. ஆஞ்சநேயரின்‌ 
அவதாரமாக மதிக்கப்படும்‌ ஸமர்த்த ராமதாஸரின்‌ அத்யந்த 
சிஷ்யராக இருந்ததாலே சிவாஜிக்கு இப்படிப்பட்ட குண 
சம்பத்து இருந்தது. / 

தேக பலம்‌, அஹிம்ஸை, பயமற்ற நிலை இவற்றோடு 
சொந்தக்‌ கஷ்டங்களைப்‌ பாராட்டாமல்‌ பிறரைக்‌ காக்கும்‌ 
பான்மையும்‌ சேர்ந்தால்‌ அது மிகப்‌ பெரிய சீலமாகும்‌. 
இதற்கே “க்ஷத்ர தர்மம்‌: என்று முன்னாளில்‌ பெயர்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டது. 'க்ஷதாத்‌ இல த்ராயதே; இத க்ஷத்ரம்‌' -- “பிறரைத்‌ 
தீமையிலிருந்து காப்பதே க்ஷத்ரம்‌' என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 
இப்போது நம்‌ நாட்டு யவர்கள்‌ இந்த க்ஷத்ர தர்மத்தை 
மேற்கொள்ள நிரம்ப அவசியமிருக்கிறது. பலிஷ்டர்களைக்‌ 
கண்டு பயப்படக்கூடாது.' பலவீனர்களை வெறும்‌ மிருக 
பலம்‌ படைத்தவர்கள்‌ கொடுமைப்படுத்தாதபடி சர்வத்‌ தியா 
கம்‌ செய்து காப்பாற்ற (வேண்டும்‌. மெஜாரிடி, மைனாரிடி 
என்ற பயம்‌ இல்லாமல்‌, தர்மத்துக்கு ஆபத்து வந்தால்‌ 
உயிரைத்‌ தருணமாக மதித்துப்‌ போராடுகிற நெறி இளை 
ஞர்களுக்கு இருக்க வேண்டும்‌. இதுவே சேவையில்‌ ஈடு 
பட்ட யுவர்களின்‌ தர்மம்‌. 


துரதிர்ஷ்டவசமாக இதற்கு நேர்மாறான போக்கைக்‌ 
காணும்போது வருத்தமாக இருக்கிறது. பலவீனர்களைப்‌ 
பயமுறுத்தி ஹிம்ஸை முறையால்‌ பணியவைக்கிற போக்கு 
நல்லதல்ல. இந்தமாதிரி செய்கிற ஸ்டிரைக்‌, உண்ணாவிரதம்‌, 
கொடும்பாவி கொளுத்தல்‌, கிளர்ச்சி இவையெல்லாம்‌ 


. ப 


இ 


ப ரத்தத்‌ 
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கதியில்‌ நம்பிக்கை இல்லாததால்தான்‌ இத்தகைய நடவடிக்கை 
ளை எடுக்கிறார்கள்‌. பெரும்பான்மை (மெஜாரிடி) பலம்‌ 
படைத்தவர்கள்‌ பலத்தை துஷ்பிரயோகம்‌ செய்யும்போது 
அதைக்கண்டு பயப்படுவதும்‌, அதேபோல்‌ தங்கள்‌ பலத்தை 
துஷ்பிரயோகம்‌ செய்து பலவீனர்களைப்‌ பயமுறுத்துவதும்‌ 
தேசத்துக்கு நல்லதல்ல. மக்களின்‌ இந்தப்‌ பலவீனம்‌ சர்க்காரி 
லும்‌ தானே பிரதிபலிக்கிறது. மறுபடி நாம்‌ இந்த தேசத்தில்‌ 
பயமில்லாத பிரஜைகளாகத்‌ தலையை நிமிர்த்தி நடக்க 
வேண்டுமானால்‌ க்ஷ்த்ர தர்மத்தை விருத்தி செய்ய வேண்டும்‌. 
தனிமனிதர்கள்‌ உறுதியும்‌ ஆத்மபலமும்‌ கொண்டிருப்பது, 
அவர்கள்‌ கட்டுப்பாட்டுடன்‌ ஒன்றுகூடி ஐக்கியமாக உழைப்‌ 
பது, தீமையையும்‌ அடக்கு முறையையும்‌ கண்டு அஞ்சாத 
நெஞ்சுறுதியுடன்‌ ்‌ போராடுவது--இவையெல்லாம்‌ இந்த 
தர்மத்தில்‌ அடக்கம்‌. லோக க்ஷேமம்‌ ஒன்றே லக்ஷியமாகக்‌ 
கொண்டு இந்த தர்மத்தை நடத்திக்‌ காட்டினால்‌ நாட்டின்‌ 
ஒழுக்கம்‌ மிக உயர்ந்த நிலை அடையும்‌. அரசாங்கத்தின்‌ 
தரமும்‌ தானாகவே உயரும்‌. 


| அஹிம்ஸா ஸோல்ஜர்கள்‌ தேவை 


“நவீன ஸயன்ஸின்‌ அபிவிருத்தியால்‌ எல்லா செளகரி 
யங்களையும்‌ செய்து கொண்டு ஆனந்தமாக வாழலாம்‌; 
மதமும்‌, அநுஷ்டானமும்‌ எதற்கு வேண்டும்‌?” என்று சிலர்‌ 
கேட்கிறார்கள்‌. ஸயன்ஸினால்‌ பல செளகரிய சாதனங்களை 
உண்டாக்க முடிவது உண்மையே. ஆனால்‌ இதனால்‌ ஆனந்‌ 
தம்‌ வந்து விட்டதா என்பதுதான்‌ கேள்வி. ஆனந்தம்‌ என்பது 
மனத்திருப்தியை, உள்ள நிறைவைக்‌ குறித்த விஷயம்‌, 
செளகரிய வாழ்வுக்கு இதெல்லாம்‌ தேவை. இன்னமும்‌ 
தேவைகள்‌ இருக்கின்றன என்ற அடிப்படையில்‌ ஓயாமல்‌ 
திரவியங்களைச்‌ சேகரித்துக்‌ கொண்டிருப்பதில்‌ மக்கள்‌ திருப்‌ 
தியா அடைந்து வருகிறார்கள்‌? ஏற்கெனவே. இருந்த திருப்தி 
யும்‌ போய்விட்டதையே பார்க்கிறோம்‌. அதோடு இதில்‌ 
போட்டா போட்டி, வர்க்க பேதம்‌, துவேஷம்‌ எல்லாமும்‌ 
வளர்ந்துவிட்டன. மநுஷ்யனின்‌ ஆசையைப்‌ பூர்த்தி செய்வது 


உண்மையான ஆனந்தம்‌ காணமுடியும்‌. இதற்கு வழி காட்டு 


றது எனலாம்‌. 


தேசங்களும்‌ நிதரிசனமாகக்‌ காட்டுகின்றன. முதலில்‌ 
போதனை கிடையாது. இருந்தா 


ஷ்‌ 


முடியாத காரியம்‌. ஆசைகளைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டாலே : 


வது மதம்தான்‌. ஆனபடியால்‌, ஸயன்ஸ்‌ அபிவிருத்தி | 
ஆகியிருப்பதாலேயே மதத்தின்‌ தேவையும்‌ அதிகமாயிருக்கி ' 


லெளகி, விஞ்ஞான அபிவிருத்தியால்‌ ஆத்ம சாந்தி , 
காண முடியவில்லை என்று அமெரிக்கா, ருஷ்யா ஆகிய இரு . 


| 
| 


கா. 
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னாத கள எப படட 
லும்‌ டெக்னாலஜி அபிவிருத்தி மட்டும்‌ அந்த நாட்டுக்கு 
உள்ள நிறைவை அளிக்கவில்லை. அதனால்தான்‌ நமது 
உன்ட ரத்தை ருஷிய மொழியில்‌ மொழி பெயர்த்துத்‌ தங்கள்‌ 
பள்ளிகளில்‌ போதிக்க அவர்கள்‌ ஏற்பாடு செய்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. அமெரிக்க மக்களுக்கு ஆத்ம சந்துஷ்டி இல்லாததா 
லேயே அவர்கள்‌ யோகம்‌, வேதாந்தம்‌, சங்கீர்த்தனம்‌ இவற்‌ 
றில்‌ இரும்பியிருக்கிறார்கள்‌: ஸயன்ஸில்‌ மிக முன்னேறிய 
தேசங்கள்‌ நம்‌ பாரத தேசத்தின்‌ பக்கம்‌ திரும்பிப்‌ பயனடைய 
முயலும்போது, நாமே நமது புராதன தர்மத்தை மறந்து 
வெறும்‌ இந்திரிய செளக்கியத்தில்‌ இறங்கினால்‌ அது ரொம்ப 
வும்‌ பரிதாபமாகும்‌. 


நம்‌ தேசத்தில்‌ லெளகிக ஆசையும்‌, நாஸ்திகமும்‌, தெய்வ 
நிந்தனையும்‌ தலைதூக்கினால்கூட்‌, ஜீவசக்தி வாய்ந்த நம்மு 
டைய ஸநாதன தர்மத்துக்கு எந்நாளும்‌ அழிவு வராது என்று 
நம்பலாம்‌. அப்படி அழிவு வராமல்‌ காப்பது நம்முடைய 
பொறுப்பு. 


“காப்பது? என்றால்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌? நாஸ்திகர்‌ 
களோடு, மத நம்பிக்கை இல்லாதவர்களோடு சண்டை 
போடுவதா? இல்லை. ஹிந்து மதம்‌ சண்டையின்‌ மூலம்‌ 
தன்னை வளர்த்துக்‌ கொண்டதாகச்‌ சரித்திரமே கிடையாது. 
அல்லது சமூகப்‌ பணிகளைக்‌ காட்டி நம்‌ சமயத்துக்கு 
மற்றவரை இழுத்துக்கொண்டதாகவும்‌ சரித்திரம்‌ இல்லை. 
ஆக, ஹிந்து மதம்‌ சண்டையும்‌ போடவில்லை; மதமாற்ற 
நோக்கத்தோடு சமூக ரீதியில்‌ சேவையும்‌ செய்யவில்லை. 
ஆனாலும்‌, இத்தனை யுகாந்தரமாக, எத்தனை எத்தனையோ 

எதிர்ப்பு வந்தும்‌ அது அழியாமல்‌ இருப்பதை மட்டும்‌ 
பிரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இது எதனால்‌? நம்‌ மதத்தி 
வள்ள தத்துவங்களின்‌ சத்தியத்தினால்‌ என்று சொல்லலாமா? 
pS. மதத்‌ தத்துவங்கள்‌ பரம்‌ உத்த்மமானவை என்பது 
-மைதான்‌. ஆனால்‌ கூட, பாமர மக்கள்‌ உள்பட ஏராளமா 
வர்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு இந்தத்‌ 
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ட தத்துவ மதிமைதான்‌ காரணம்‌ என்று நான்‌ சொல்லமாட்‌ 
டேன்‌. நம்‌ ஜனங்களில்‌ ஏராளமானவர்களுக்கு இந்தத்‌ தத்து 
டு வங்கள்‌ சமாசாரமே தெரியாது. 

| 


இல்லாமலே, பழையகால போப்‌ மாதிரி, லாமா மாதிரி, 
(1 காலிஃப்‌ மாதிரி, பலம்‌ வாய்ந்த குருபீடங்களும்‌ 
ர்‌ இல்லாமலே இத்தனை கோடி மக்கள்‌ இத்தனை ஆயிரம்‌ 
வருஷங்களாக நம்‌ மதத்தில்‌ நிலைத்து இருப்பதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்ன? முன்பு பிற மதத்தினர்‌ ஆட்சியில்‌ 
பலவிதக்‌ கொடுமைகளுக்கு ஆளாகியும்‌, அவர்கள்‌ 
நயமாகவும்‌ பயமாகவும்‌ எத்தனையோ பிரசாரங்கள்‌ செய்தும்‌ 
கூடக்‌ கோடிக்கணக்கான மக்கள்‌ நம்‌ சநாதன தர்மத்திலேயே 
இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? எனக்குத்‌ தெரிகிற காரணம்‌ 
இதுதான்‌. மதத்தைப்பற்றிப்‌ பேசுவதை விட, தத்வார்த்தங்‌ 
களை வாயால்‌ விளச்குவதைவிட நம்‌ மதம்‌ விதிக்றெபடியே பூரண | 
மாக வாழ்ந்து காட்டிய உத்தம புருஷர்கள்‌ ஆதியிலிருந்து 
தோன்றிக்கொண்டே யிருந்திருக்கிறார்கள்‌. கர்மாநுஷ்டானங்‌ 
களைச்‌ செய்து கொண்டு, நல்ல தெய்வபக்தியுடனும்‌, எல்‌ 
லோரிடமும்‌ பிரேமையுடனும்‌, தெளிந்த ஞானத்துடனும்‌, 
நேர்மையான வாழ்க்கை நடத்திய பெரியார்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ 
ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ தோன்றிக்கொண்டே யிருந்தி | 
ருக்கிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ பெரிதாகத்‌ தத்துவப்‌ பிரசாரம்‌ என்று 
செய்ய வேண்டும்‌ என்பதில்லை. ஆனால்‌ இப்படிப்பட்டவர்‌ 
களைப்‌ பார்த்த மாத்திரத்திலேயே இவர்களிடம்‌ பொது 
ஜனங்களுக்கு மதிப்பு ஏற்பட்டிருக்கறது। அதனாலேயே 
இவர்கள்‌ அனுஷ்டிக்றெ மதத்திடம்‌ பற்றுதல்‌ ஏற்பட்டிருக்கி 
றது. அந்த மதத்தைவிட்டு நீங்காமல்‌ அதிலேயே மேலும்‌ 
சிரத்தையுடன்‌ ஈடுபட்டு இருக்கிறார்கள்‌. 
நாஸ்திகமும்‌ ஸயன்ஸ-ம்‌ லெளகிகமும்‌ தலை தூக்கி 
யுள்ள, இப்போதும்‌ இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ நம்மிடை தோன்றி 
விட்டால்‌ போதும்‌, நம்‌ மதத்துக்கு எந்த ஹானியும்‌ உண்டா 


| பின்‌ என்னதான்‌ காரணம்‌? ஒருவிதமான பிரசாரமும்‌ 
ர 
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காது. மதத்துக்கு விரோதமான சக்திகளுடன்‌ பெளதிகமா 
கவோ, வாத, விவாதத்தாலோ யுத்தம்‌ செய்கிற சைன்யம்‌ 
ஏதும்‌ நமக்குத்‌ தேவையில்லை. எவரிடமும்‌ யுத்தம்‌ செய்யா 
மல்‌, எது நடந்தாலும்‌ நடக்கட்டும்‌ என்ற துணிவோடு, 
தம்பாட்டில்‌ கர்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்து கொண்டு, சீலர்‌ 
களாக வாழ்கிற அஹிம்ஸா ஸோல்ஜர்களே இன்று நமக்குத்‌ 
தேவை. “ஸோல்ஜர்‌' என்று . ஏன்‌ சொன்னேன்‌ என்றால்‌, 
அவன்தான்‌ சாகத்‌ துணிந்தவன்‌. அப்படியே இவர்கள்‌ 
பிராணத்‌ தியாகத்தையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌, ஸ்வதர்மங்களை 
அநுஷ்டிக்க வேண்டும்‌. சண்டை போடுவதில்‌ ஸோல்ஜர்‌ 
இல்லை; சாகத்‌ துணிந்ததிலேயே ஸோல்ஜர்‌. தங்களது 
வாழ்க்கையின்‌ தூய்மையால்‌ தெய்வீகம்‌ பெற்று, பிறர்‌ 
அனைவரிடமும்‌ காட்டும்‌ அன்பினால்‌ அவர்களின்‌ ப்பைப்‌ 
பெற்று விளங்கும்‌ இப்படிப்பட்ட சிஷ்டர்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ 
தோன்றிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ வரையில்‌ இருள்‌ தானாக விலகி 
ஒளிவீசிக்‌ கொண்டேயிருக்கும்‌. சுய ஆசைகள்‌ இல்லாமல்‌, 
சாஸ்திரம்‌ விதித்த பிரகாரம்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌ செய்யத்‌ 
தொடங்கினால்‌, தன்னால்‌ கட்டுப்பாடு, சித்தசுத்தி முதலிய 
குணங்கள்‌ உண்டாகி, ஒவ்வொருவரும்‌ உத்திருஷ்டமான 
நிலையை அடையலாம்‌. அனைவரும்‌ அடைய முடியாவிட்‌ 
டாலும்‌ தோஷமில்லை. அனைவருமே இப்படி ஒரு முயற்சி 
செய்தால்தான்‌ லட்சத்தில்‌ ஒருவராவது உண்மை மகானாக 
உருவாக முடியும்‌. அப்படி ஒரு சிலர்‌ வந்துவிட்டாலும்‌ 
போதும்‌. அவர்களைப்‌ பார்த்தே ஜனங்கள்‌ நமது வேத 
தர்மத்தில்‌ பிடிப்புக்‌ கொண்டு விடுவார்கள்‌. 

பூரணத்துவம்‌ அடைந்த புருஷர்களின்‌ வாழ்க்கை உதார 
ணத்தாலேயே வளர்ந்து வந்த நமது மதம்‌ இனியும்‌ 
அப்படியே வனர வேண்டும்‌. நாம்‌ மனப்பூர்வமாக இந்த முயற்சி 
எடுத்தால்‌, பரமேசுவரன்‌ நிச்சயம்‌ கைகொடுப்பார்‌!. நாஸ்தி 
கம்‌ வந்துவிட்டதே என்று பயப்பட வேண்டாம்‌. நம்மை 
நாமே சோதித்துக்‌ கொண்டு இருந்துவதற்கே ஈசுவரன்‌ இந்த . 
எதிர்ப்புக்களை உண்டாக்குகிறான்‌ என்று உணருவோம்‌. 


= 
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இன்றிருப்பதைவிட மகா பெரிய எதிர்ப்புக்கெல்லாம்‌ ஈடு 
கொடுத்தது நம்‌ ஸநாதன தர்மம்‌. எதிர்ப்புக்‌ காரணமாகவே, 
ஆஸ்திகர்களிடத்தில்‌ உண்மையான எழுச்சி உண்டாகி, சம 
யப்‌ பற்று அதிகமாகியிருக்றெது. புராண காலங்களில்‌ ராக்ஷ்ஸர்‌ 
எதிர்த்த கதைகள்‌ ஒருபுறமிருக்கட்டும்‌. சரித்திர காலத்தில்கூட 
அவைதிக மதங்கள்‌ வலுப்பெற்றபோது எங்கிருந்தோ ஒரு 
சங்கர பகவத்பாதர்‌ வந்தார்‌; திருஞான சம்பந்தர்‌ வந்தார்‌. 
ஒளரங்கஜேப்‌ தோன்றி ஹிந்து மதத்தை ஒடுக்கப்‌ பார்த்தார்‌. 
உடனே ஒரு சிவாஜியும்‌ அஹல்யாபாயும்‌ வந்து நம்‌ சமய 
உணர்வை முன்னைவிட வலுவாக்குகிறார்கள்‌! எனவே மதம்‌ 
என்ன ஆகும்‌ என்ற பயம்‌ வேண்டாம்‌. விஷ்ணு ஸஹஸ்ரநாமத்‌ 
தில்‌ பகவானுக்கு 'பயக்ருத்‌” (பயத்தைத்‌ தருபவர்‌) “பயநான,, 
(பயத்தைப்‌ போக்குபவர்‌) என்று அடுத்தடுத்து நாமங்கள்‌ 
உள்ளன. நம்மைத்‌ திருத்துவதற்கே பயக்ருத்‌” ஆகிறார்‌. நாம்‌ 
திருந்த முயன்றோமானால்‌ உடனே “பயநாசனன்‌' ஆவார்‌. 
இந்த முயற்சியில்‌ இறங்குவோம்‌. மதத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கவலைப்படாமல்‌, பயப்படாமல்‌, மத விரோதிகளைப்‌ பற்‌ 
றிக்‌ கோபப்படாமல்‌, சண்டையோ வாதமோ செய்யாமல்‌ 
அவரவரும்‌ நம்‌ மத விதிகளை நாமே அநுசரித்து நடக்கச்‌ 
சங்கல்பம்‌ செய்து கொள்வோம்‌. “எங்கள்‌ மதத்தில்‌ இன்‌ 
னின்ன கர்மங்களையும்‌ தர்மங்களையும்‌ சொல்லியிருக்றெது” 
என்று வாதப்‌ பிரதிவாதம்‌ செய்வதோடு திருப்‌ அடையா 
மல்‌, ''எங்கள்‌ மதத்தில்‌ சொன்ன கர்மங்களையும்‌ தர்மங்க 
ளையும்‌ பூரணமாகச்‌ செய்துகாட்டுறெ லேர்களை. இதோ 
பாருங்கள்‌?" 
தோன்ற முயற்சி செய்வோம்‌. இவ்வாறு ஒவ்வொருவரும்‌ 
வேத த்தின்‌ அஹிம்சா ஸோல்ஜராவதற்கு முயல்வோம்‌. 
ஸோல்ஜர்‌ தன்‌ தேசத்‌இன்‌ நிலத்தில்‌ ஒரு அங்குலம்கூட 
எதிராளிக்கு விடமாட்டான்‌ அல்லவா? .அப்படியே நம்‌ 
சாஸ்திர வழக்கங்களைக்‌ கொஞ்சம்கூட விடாமல்‌ தைரியத்‌ 
தோடு நம்‌ தர்மத்தை ரக்ஷிக்கப்‌ பிரயாசை எடுப்போம்‌. நாம்‌ 
ந்தரங்க சுத்தமாக முயற்சி எடுத்தால்‌ ஈசுவரன்‌ நமக்கும்‌ 
ஒறைவு வராமல்‌ அநுக்கிரகிப்பார்‌. 


என்று காட்டக்கூடியவாறு உத்தமப்‌ பிறவிகள்‌ - 


வையகம்‌ துயர்‌ தர வழி 


சென்ற ஐம்பது வருஷங்களுக்குள்‌ எவ்வளவோ 
மாறுதல்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்கின்றன. விஞ்ஞான, பொருளாதார, 
அரசியல்‌, சமூக விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பெரிய 
மாறுதல்கள்‌ உண்டாகிவிட்டன. அதற்கு முன்‌ ஐயாயிரம்‌ வருஷங்‌ 
களில்‌ ஏற்பட்ட மாறுதல்களைவிட இந்த ஐம்பது வருஷ 
மாறுதல்கள்‌ அதிகம்‌ என்றே சொல்லலாம்‌. இந்த ஐம்பது 
வருஷ மாறுதல்களிலிருந்து நமக்கு ஏற்பட்ட அநுபவம்‌ 
மிகப்‌ பெரியது. இவ்வளவு அநுபவங்களினின்றும்‌ ஒரு. 
விஷயம்‌ மாத்திரம்‌ இர்மானமாகத்‌ தெரிறெது. மனிதர்கள்‌ எவ்வள 
வுக்கெவ்வளவு பகவானிடத்திலிருந்தும்‌ தர்ம நூல்களினின்றும்‌ 
விலகுகிறார்களோ அவ்வளவுக்கவ்வளவு துன்பங்க ' 
ளூக்கு உள்ளாகிறார்கள்‌ என்றே கண்கூடாகத்‌ தெரிந்து கொண் 
டிருக்கிறோம்‌. ஸயன்ஸின்‌ அபரிமித அபிவிருத்திக்குப்‌ 
பிற்பாடு இன்று சர்வ தேசத்திலும்‌ ஒரு தத்தளிப்பு, நிம்மதி 
பின்மைதானே அதிகரித்திருக்றெது? ஐம்பது வருஷத்துக்கு முன்‌ 
சமுதாயத்தில்‌ இருந்த நிச்சிந்தையான, நிம்மதியான, 
செளஜன்யமான வாழ்க்கை இப்போது இல்லவே இல்லை 


என்றது தானே மிஞ்சி நிற்றெது? அறிவுச்‌ சக்தியோ 


பெளதிக ஆற்றலோ அதிகப்பட அதிகப்பட உலகத்துக்கு 
ஆபத்தும்‌ அஇிகரிக்றெது என்று நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. 

_ சரி, வியாதியைத்‌ தெரிந்துகொண்டோம்‌. இனி மருந்து 
என்ன? பக்‌இயும்‌ சாந்தமுமே இவைகளுக்கெல்லாம்‌ உற்ற 
மருந்து. உண்மை பக்தியும்‌ சாந்தமும்‌ உலகில்‌ பரவப்பரவப்‌ 
போலீசுக்கும்‌, நீஇமன்றங்களுக்கும்‌, சைன்யங்களுக்கும்‌ 


ச 


| 
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1 உ 
வேலை குறையும்‌. இதுதான்‌ முந்தைய ஐயாயிரம்‌ வருஷம்‌ | 
காட்டுகிற உண்மை. ்‌ | 


ஆதலால்‌, ஆட்சி மன்றத்தின்‌ முதற்கடமை பக்தியையும்‌ | 
சாந்தத்தையும்‌ பரவச்‌ செய்வதே. 


ஆனால்‌, நடப்பது என்ன? ஆட்சி மன்றத்தினரோ தாம்‌ | 
மதச்‌ சார்பற்றவர்கள்‌ என்று தீர்மானித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற. ' 
படியால்‌ பக்திப்‌ பிரசாரம்‌ அத்தீர்மானத்துக்கு மாறுபட்டதாகி 
விடுமோ என்று சந்தேதத்து, இவ்வழி திரும்பாமலிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. மதச்சார்பின்மை என்றால்‌ ஒரு மதத்தை மட்டும்‌ 
சாராமல்‌ எல்லா மதங்களையும்‌ வளர்ப்பது. என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, எந்த மதத்தையுமே வளர்ப்பதில்லை என்று 
அர்த்தம்‌ பண்ணிக்கொண்டிருப்பதால்‌ ஏற்பட்ட விளைவு 
இது. அவ்வப்போது நெறிபோதனை (௱/லாa! nstruction), மத 
போதனை (religious instruction) என்றெல்லாம்‌ அரசியல்வாதி 
கள்‌ பெரிதாகப்‌ பேச, ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ கமிட்டி, கமிட்டி 
போட்டு, அதுவும்‌ ஊரெல்லாம்‌ சுற்றி, ஆயிரம்‌ பத்தாயிரம்‌ 
பக்கம்‌ “ரிப்போர்ட்‌ ' சமர்ப்பிக்றெது. ஆனாலும்‌ கடைசியில்‌, 
காரியத்தில்‌ ஏதாவது அமல்‌ ஆயிற்றா என்று பார்த்தால்‌ | 
ஸைபர்தான்‌. கலாசாரம்‌, பண்பாட்டு வளர்ச்சி என்று 
செய்கிற காரியங்களும்‌ வெறும்‌ கூத்தும்‌, பாட்டுமாக, 
வெறும்‌ “ஷோ: வாக முடிந்து போகின்றன. 


ர பு 


சர்க்கார்‌ எப்படியிருப்பினும்‌ மக்களில்‌ அறிந்தோருடைய 
கடமை மக்களுக்கு உண்மையான நலனைக்‌ கோருவதே; 
அவர்களை உயர்த்தப்‌ பாடுபடுவதே. மக்களுக்கு உண்மை 
யான நலன்‌, நம்மை விட்டுப்‌ பிரிய முடியாத பேர்‌ 
உறவினனான ஆண்டவனிடம்‌ அன்பு செலுத்துவதனாலேயே 
வளரும்‌. பக்தி போனதிலிருந்து க்ஷேமும்‌ போய்விட்ட 
தென்பதே ஐம்பதாண்டுகளில்‌ நமக்கு ஏற்பட்ட அநுபவத்தின்‌ 
ஸாரம்‌. 
"ல ஒவ்வொரு ஊரிலும்‌ அநேக சங்கங்கள்‌, மன்றங்கள்‌: 
கழகங்கள்‌, குழுக்கள்‌ நிறுவப்படுகின்றன. ஒவ்வொன்றுக்‌ 
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கும்‌ ஒவ்வொரு குறிக்கோள்‌ உண்டு. இவை ஒவ்வொன்றும்‌. 


பற்பல சமயங்களில்‌ மற்றவர்களுடன்‌ முரண்பட்டு ஊரிலும்‌ 
நாட்டிலும்‌ வெறுப்பு, கசப்பு, புரட்சி முதலியவைகளுக்குக்‌ 
காரணமாக முடிறெ நிலைக்குக்‌ கொண்டு விடுவதையும்‌ 
நிறையப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஆதலால்‌ எல்லாக்‌ கசப்பையும்‌ 
இனிப்பாக மாற்றக்கூடியதும்‌, எல்லாப்‌ புரட்சிகளையும்‌ 
அன்பாக மாற்றக்கூடியதுமான, ஒரு கழகம்‌ நமக்குத்‌ தேவையாகி 
றது. பக்தி மார்க்கம்‌ என்னும்‌ வழிபாட்டைப்‌ பரப்பும்‌ 
கழகங்களே இவை. இந்த வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களே இப்போ 
தும்‌, எப்போதும்‌ தேவை. மற்ற எல்லா வாழ்க்கை அம்சங்‌ 
களையும்‌, மற்ற எல்லாக்‌ கழகங்களையும்‌ சாந்தமுறையில்‌ 
சீர்படுத்தும்‌ சாதனம்‌ வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களே. 


எனவே நம்‌ தேசத்திலுள்ள அத்தனை லக்ஷம்‌ திராமங்‌ 
களிலும்‌ சாந்தம்‌ பரவ, ஒவ்வொரு இராமத்துக்கும்‌ ஒரு 
வழிபாட்டுக்‌ கழகம்‌ நிறுவ வேண்டும்‌. நாம்‌ எல்லோரும்‌ 
முனைந்து முயற்சி செய்து ஈசன்‌ அருளைத்‌ துணை கொண்டு, 
இப்பணியை முடித்தாக வேண்டும்‌. இதனால்‌ நாமும்‌ சீர்ப்‌ 
பட்டு நம்‌ நாட்டில்‌ உள்ள எல்லாக்‌ கட்சிகளும்‌ மக்களும்‌ 
ரர்ப்பட்டு நாடே அன்பு மயமாகும்‌. நம்‌ ஒரு நாட்டின்‌ 
உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ உலகமும்‌ சாந்தியாகி, “லோகா: 
ஸமஸ்தாஸ்‌ ஸ--இனோ பவந்து”?, “வையகம்‌ துயர்‌ தீர்கவே”' 
என்ற நமது வேத நெறியின்‌ சிறப்புக்‌ கொள்கை புத்துயிர்‌ 
பெற்று நிலவும்‌; நாம்தான்‌ அப்படி நிலவ வைக்கவேண்டும்‌. 
இப்பணிக்கே நம்‌ ஆயுளை அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. 


நவீன விஞ்ஞான வளர்ச்கெளாலோ, பணவீக்கம்‌ முதலி 
யவைகளாலோ, . பரஸ்பர அவநம்பிக்கைகளாலோ ஏற்படக்‌ 
கூடிய எந்தப்‌ புரட்சியையும்‌ வெகு சாந்தமான முறையில்‌ 
சமாளிக்கக்கூடிய வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களை நிறுவும்‌ பணி 
யில்‌ நாம்‌ எல்லோரும்‌ ஒன்றுபட்டு, எஞ்சியிருக்கும்‌ நமது 
வாழ்நாட்களை இதிலே பயன்படுத்தித்‌ தொண்டு புரிவோ 


மாக] “நம்‌ கடன்‌ பணி செய்து ெப்பதே!”' 


பண்பாட்டின்‌ இதயஸ்தானம்‌ 


.... கலா.என்கிற சமஸ்கிருத வார்த்தை, கல்வி என்கிற 
தமிழ்ச்‌ சொல்‌, கல்ச்சர்‌ என்கிற ஆங்கிலப்‌ பதம்‌, கொலே 
என்கிற பிரெஞ்சு வார்த்தை எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலம்‌ 
ஒன்றே. கலை சர்வ தேசத்தையும்‌ தழுவுகிற விஷயமாதலால்‌, 
வார்த்தையும்‌ ஒன்றாகவே இருக்கிறது. “கலா என்றால்‌ 
எப்போதும்‌ வளருவது என்று பொருள்‌-சந்திரகலை 
என்கிறோமே, அதுபோல்‌. பிறை தினந்தோறும்‌ வளர்வது 
போல்‌ மன வளர்ச்சியைத்‌ தருவது கலை. முடிவே இல்லாமல்‌ 
வளர்வது இது. “கற்றது . கைம்மண்ணளவு' என்று 
ஸரஸ்வதியே கற்றபடிதான்‌ இருக்கிறாளாம்‌. கலைச்சிறப்பே 
'கல்ச்சர்‌'. “கலாசாரம்‌' என்று இதைச்‌ சமீப காலமாகச்‌ 
சொல்கிறோம்‌. பண்பு பண்பாடு என்பது பழைய வார்த்தை. 


உயர்ந்த எண்ணம்‌ வளர்ந்து வளர்ந்து பல கலைகளாக 
உருவெடுத்திருக்கிறது. உயர்ந்த எண்ணங்கள்‌ ஒவ்வொருவரி 
டத்தில்‌ ஒவ்வொரு விதமாக உருவெடுக்கின்றன. சில்ப 
ரூபமாக, சித்திர ரூபமாக, நாட்டிய ரூபமாக, சங்கே ரூபமாக, 
காவிய ரூபமாக, தியாக ரூபமாக, சேவை ரூபமாக, தான 
ரூபமாக இப்படிப்‌ பல உருவங்களாக உயர்ந்த எண்ணம்‌ 
வெளிப்படுகிறது. இந்த உயர்ந்த எண்ணம்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்து 
விரிந்து எடுத்துக்கொள்றெ உருவமே, எல்லா உயிர்களிட 
மும்‌ அன்பு. உலகம்‌ முழுக்க ஒன்றாகிவிட வேண்டும்‌ என்று 
எண்ணுகிற அன்பில்‌ பிறப்பதே மிகப்‌ பெரிய பண்பாடு. 
இதுவே நமக்கெல்லாம்‌ தலையாய கலை. 


, ஒரு தேசத்தின்‌ பண்புக்கு அளவுகோல்‌ எது? ஒரு நாடு 
என்று இருந்தால்‌, அதில்‌ எல்லோரும்‌ பண்பாளர்களாக 


இ 
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தங்கா அ ப்ப ட்டை ட 
(பபா) இருக்க முடியாது. திருடன்‌, பொய்யன்‌, மோசக்கா - 
ரன்‌ எல்லோரும்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்வார்கள்‌. இப்படிப்‌ | 

| பட்டவர்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 'இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ பண்பு இருக்கு | 

| றது. கெடுதலானவர்கள்‌ இருந்தாலும்கூட இந்த நாடு பிழைத்‌ 

| துப்போகும்‌' என்று தெரிந்து கொள்வதற்கு என்ன செய்ய 

| வேண்டும்‌? ஒரு நோயாளிக்குப்‌ பல கோளாறுகள்‌ இருந்தா 

| லும்‌ டாக்டர்‌ இருதயத்தைச்‌ சோதனை செய்து பார்த்துவிட்டு, _- 

| “இருதயம்‌ நன்றாக இருக்கிறது; ஆகவே பயமில்லை” என்கி 

றார்‌ அல்லவா! அதுபோல்‌ ஒரு தேசத்தில்‌ கோளாறுகள்‌ 

| இருந்தாலும்‌, அதன்‌ பண்பாட்டை உரைத்துப்‌ பார்க்க ஓர்‌ 

| இருதய ஸ்தானம்‌ இருக்றெதா? 

| 

| இருக்கிறது. ஒரு தேசத்தின்‌ பண்பு உயர்ந்திருக்கிறது; 

மனோபாவங்கள்‌ உயர்ந்திருக்கன்றன; அங்கங்கே அழுக்கு 

இ கள்‌ இருந்தாலும்‌ மொத்தத்தில்‌ அது சுத்தமாக இருக்கிறது 

என்பதை உரைத்துப்‌ பார்ப்பதற்கு அந்தத்‌ தேசத்து மகா 

கவிகளின்‌ (இலக்கிய கர்த்தர்களின்‌) வாக்கே ஆதாரமாகும்‌. 

ஒரு தேசத்தின்‌ பண்புக்கு இதயமாக அல்லது உரைகல்லாக 

இருப்பது, அந்த: நாட்டு மகாகவியின்‌ வாக்குத்தான்‌. 
இலக்கிய கர்த்தர்களில்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌, மட்டமானவர்‌ 

கள்‌ எல்லோரும்‌ இருப்பார்கள்‌. இவர்களில்‌ அசுத்தமே 

இல்லாதவனின்‌ வார்த்தைதான்‌, அழுக்கின்‌ கனம்‌ இல்லாத 

தால்‌ காலப்‌ பிரவாகத்தில்‌ அமுங்காமல்‌, என்றென்றும்‌ 

மேலேயே விளங்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. அப்படிப்பட்ட 

வனின்‌ வாக்கே நமக்குக்‌ கலாசார விஷயங்களில்‌ பிரமாண 

மாகும்‌. 


மத ஸ்தாபகர்களின்‌ கருத்துக்கு நிரம்ப முக்கியத்துவம்‌ 
உண்டு என்பது வாஸ்தவம்‌. ஆனாலும்‌, ஒரு மதத்தை 
ஸ்தாபிப்பது என்று வருகிறபோது பிற மதங்களுடைய 
கொள்கைகளைக்‌ கண்டனம்‌ செய்து, தங்கள்‌ சித்தாந்தத்‌ 
தையே உறுதிப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று ஏற்பட்டுவிடுகிறது- 
தையல்காரர்‌ மாதிரி, தங்கள்‌ கொள்கையை மட்டும்‌ இறுக்கிப்‌ 
பிடித்து வைத்துக்கொண்டு, மற்றதை எல்லாம்‌ வெட்டி, 
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தங்கள்‌ கருத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ பலவீனமானதற்குக்கூட ஒட்டுக்‌ 


கொடுத்துத்‌ தைத்துக்‌ கொண்டு போகவேண்டியிருக்கிறது. 
வெறுமே இலக்கிய சிருஷ்டியில்‌ ஈடுபட்டிருப்பவனுக்கு 
இந்தப்‌ பட்ச பாதமான வேலை கிடையாது. மனத்தில்‌ 
தோன்றியது, கண்ணில்பட்டது, அழகான காட்சி, அழகிய 
பண்பு இவற்றை விருப்பு வெறுப்பில்லாமல்‌ அவன்‌ சொல்‌ 
லிக்கொண்டே போவான்‌. 'தனது” என்று எதையும்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ விஷயத்தை உள்ளபடி பார்த்து (௦bjective- ஆக) 
பேதமில்லாமல்‌, நடுநிலை கருத்தோடு (ராறகரகி- ஆக) சர்வ 
சுதந்திரமாக திறந்த மனசோடு உள்ளதை உள்ளபடி சொல்‌ 
வான்‌. உலகம்‌ முழுவதையும்‌ இப்படியே படம்‌ பிடித்துக்‌ 
காட்டி விடுவான்‌. அதை உலகம்‌ எடுத்துக்கொண்டாலும்‌ சரி, 
தள்ளிவிட்டாலும்‌ சரி, அதைப்‌ பற்றியும்‌ இலக்கிய கர்த்தாவுக்‌ 
குக்‌ கவலை இல்லை. பயனை எதிர்பார்க்காதவன்‌ அவன்‌. 
முதலில்‌ சொன்னது .போல்‌ இவன்‌ அழுக்கே இல்லாமல்‌ 
சுத்தமானவனாக இருந்தால்‌ இவன்‌ மனத்தில்‌ தோன்றுவதே 
உத்தமமான.பண்பு. அதை யாருக்கும்‌ பயப்படாமல்‌ சொல்லி 
விடுவான்‌. தன்‌ மனத்தில்‌, உத்தமமாகத்‌ தோன்றாததை இன்‌ 
னொருத்தருக்குப்‌ பயப்பட்டோ பவ்யப்பட்டோ ஒரு கவி 
சொல்லமாட்டான்‌. 


ஒரு விஷயம்‌ ஒரு நாட்டின்‌ பண்புக்கு உகந்ததுதான்‌ , 
என்று அறிய வேண்டுமானால்‌ அந்தப்‌ பிரமாண வாக்கு 
(வர்ர) அந்தத்‌ தேசத்தின்‌ இப்படிப்பட்ட மகாகவியின்‌ 
வாக்குத்தான்‌. 

இன்று உள்ள . இலக்கியம்‌ நாளை நிற்குமா என்று 
நமக்குத்‌ தெரியாது. எனவே, பல காலமாக உரைத்து 
உரைத்து மக்களுடைய ஜீவனைப்‌ போலவே உறைந்து சாசுவ 
தமாக விளங்கி வந்திருக்கிற காவியங்களை இயற்றியவர்‌ 
களின்‌ வாக்கையே பிரமாணமாக எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
குமாரிலபட்டர்‌, வேதாந்த தேசிகன்‌ போன்ற மத ஸ்தாபகர்‌ 
களுங்கூடக்‌ காளிதாஸன்‌ மாதிரியான இப்படிப்பட்ட மகா 
கவிகளின்‌ வாக்கை அதிகார பூர்வமானதாக எடுத்துக்‌ காட்டு 
றார்கள்‌! அதிலிருந்தே அதன்‌ 'அதாரிடி தெரிகிறது. 

॥ தெ.கு. 28 
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லோகத்தில்‌ மனசுக்கு ரொம்பவும்‌ ஆனந்தமாகவும்‌ 
சாந்தமாகவும்‌ இருக்கப்பட்ட பல விஷயங்களுக்கு, அப்பர்‌ 
ஸ்வாமிகள்‌ ஒரு “லிஸ்ட்‌” கொடுக்கிறார்‌. இந்திரியங்களுக்கு 
அகப்படுகிற சுகங்கள்போல இருந்தாலும்‌, நிரந்தரமான, 
தெய்வீகமான ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிற வஸ்துக்களைச்‌ சொல்க 
றார்‌. அந்த வஸ்துக்கள்‌ என்ன? முதலில்‌, துளிக்கூட 
தோஷமே இல்லாத வீணா கானம்‌; அப்புறம்‌, பூரண சந்திர 
னின்‌ பால்‌ போன்ற நிலா; தென்றல்‌ காற்று; வஸந்த 
காலத்தின்‌ மலர்ச்சி; வண்டுகள்‌ ரீங்காரம்‌ செய்துகொண்டிருக்‌ 
கிற தாமரைத்‌ தடாகம்‌. 


மாசில்‌ வீணையும்‌ மாலை மதியமும்‌ 

வீசு தென்றலும்‌ வீங்ளெ வேனிலும்‌ 

மூசு வண்டறைப்‌ பொய்கையும்‌ போன்றதே 
ஈசன்‌ எந்தை இணையடி நீழலே. 


இந்திரியங்களால்‌ பெறுகிற இன்பங்களை ஈசுவர சரணா 
ரவிந்த இன்பத்துக்கு உபமானமாக அடுக்கும்போது, 
“மாசில்‌ வீணை" என்று சங்கெத்துக்கே முதலிடம்‌ தருஒறார்‌. 

நல்ல ஸங்கதம்‌--அதுவும்‌ குறிப்பாக நம்முடைய 
ஸங்கதத்துக்கே எடுத்த வீணையோடு கானம்‌-- என்றால்‌ 
அது ஈசுவரனின்‌ பாதத்துக்குக்‌ கொண்டு சேர்ப்பதாகவே 
இருக்கும்‌. நம்‌ பூர்வீகர்கள்‌ இசையை ஈசுவரனின்‌ சரணங்களி 
லேயே ஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணினார்கள்‌. அந்த இசை அவர்‌ 
களையும்‌, அதைக்‌ கேட்றெவர்களையும்‌ சேர்த்து, ஈசுவர 
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சரணாரவிந்தங்களில்‌ லயிக்கச்‌ செய்தது. தர்ம சாஸ்திரம்‌ தந்த 
மகரிஷி யாக்ஞவல்கியரும்‌ ““சுஸ்வரமாக வீணையை மீட்டிக்‌ 
கொண்டு, சுருதி சுத்தத்தோடு, லயம்‌ தவறாமல்‌ நாதோபா 
ஸனை செய்துவிட்டால்‌ போதும்‌ -- தியானம்‌ வேண்டாம்‌; 
யோகம்‌ வேண்டாம்‌; தபஸ்‌ வேண்டாம்‌; பூஜை வேண்டாம்‌; 
கஷ்டமான சாதனைகளே வேண்டாம்‌ -- இதுவே மோக்ஷத்‌ 
துக்கு வழிகாட்டிவிடும்‌”! என்கிறார்‌. 

வீணா வாதன தத்வக்னா: ச்ருதி ஜாதி விசாரத: ॥ 


தாளகஞச்ச அப்ரயதனேன மோக்ஷமார்க்கஸ ஸ கச்சதி ॥ 


இதிலே இன்னொரு விசேஷம்‌ சங்கீத வித்வான்‌ மட்டு 
மில்லாமல்‌, அவன்‌ கானம்‌ செய்வதை வெறுமே கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கிற அத்தனை பேருக்கும்‌, அவன்‌ ஒருத்தன்‌ 
செய்கிற சாதனையின்‌ பூரண பலனான ' நிறைந்த திவ்விய 
சுகம்‌ கிட்டிவிடுகிறது. 


வித்யா தேவதையான சரஸ்வதி எப்போதும்‌ வீணா 
கானம்‌ செய்கிறாள்‌. லெளகிகமான (860/௭) பாட்டே கூடாது. 
பகவானைப்‌ பற்றித்தான்‌ பாடவேண்டும்‌. சரஸ்வதியும்‌ 
பரமேசுவரனின்‌ பலவித லீலைகளைப்‌ பற்றித்தான்‌ பாடுகிறாள்‌ 
என்று *ஸெளந்தர்ய லஹரி! சுலோகம்‌ சொல்கிறது. 

ஆசாரியாள்‌ “ஸெளந்தரிய லஹரி'யில்‌ அம்பாளின்‌ கழுத்‌” 
தழகைச்‌ சொல்லும்போது, அவளிடமிருந்து, சங்கீதம்‌ முழு 
தும்‌ பிறக்கிறது என்பதை வெகு அழகாகச்‌ சொல்லுகிறார்‌ 
('கலே ரேகா; இிஸ்ரோ' என்று ஆரம்பிக்கும்‌). கழுத்திலே 
மூன்று ரேகைகள்‌ இருப்பது உத்தம ஸ்திரீ லட்சணம்‌. புருஷ்‌ 
லட்சணம்‌ நபக'5 ௨0016 என்று இங்கிலீஷில்‌ சொல்கிற 
நெஞ்சிலே இருக்கப்பட்ட உருண்டையான படைப்பு. ஈசுவ 
ரன்‌ ஆலகாலத்தைத்‌ தொண்டையில்‌ கோலிக்குண்டு மாதிரி 
அடக்கிக்கொண்டார்‌ அல்லவா? ஆண்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
அவனது ஸ்வரூபம்‌ என்பதற்கு அடையாளமாகவே உத்தம ' 
புருஷர்களின்‌ தொண்டையில்‌ இப்படி. உருண்டை இருக்கி 
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றது. அதே மாதிரி ஸ்திரீகள்‌ யாவரும்‌ தேவீ ஸ்வரூபம்‌ 
என்பதால்‌ அவளுடைய பரம மங்கள சின்னமான கழுத்து 
ரேகைகள்‌ மூன்றும்‌ உத்தமப்‌ பெண்களிடமும்‌ இருக்கிறது. 
இதை ஆசாரியாள்‌ வர்ணிக்கும்போது” ஸங்கீதத்தில்‌ ஷட்ஜ 
கிராமம்‌, மத்தியம கிராமம்‌, காந்தார கிராமம்‌ என்று மூன்று 
வரிசைகள்‌ (5096, ஏகா) உண்டு. இந்த மூன்று தொகுப்பு 
(கிராமம்‌) களிலிருந்துதான்‌ மதுரமான நானாவித ராகங்களும்‌ 
எழுந்திருக்கின்றன. அம்மா, நீயோ ஸங்கதேத்தின்‌ கதிகளிலும்‌, 
கமகங்களிலும்‌ மகா நிபுணை. அந்த மூன்று ஸங்கத இராமங்க 
ளும்‌ உன்‌ கண்டத்திலிருந்துதான்‌ பிறந்தன. அதற்கு அடையா 
ளமாகவே அது ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ உரிய ஸ்வரங்கள்‌ தொண்‌ 
டைக்குள்‌ எந்தெந்த இடத்தில்‌ பிறந்து, எந்தெந்த இடத்தில்‌ 
முடிகின்றன என்று எல்லை வகுத்துக்‌ காட்டுவதுபோல்‌, 
. வெளிப்பட இந்த மூன்று ரேகைகளும்‌ உன்‌ கழுத்தில்‌ 
காணப்படுகின்றன”! என்கிறார்‌. 


அத்வைத பரமாசாரியர்களுக்குச்‌ சங்தேத்தில்‌ எத்தனை 
பாண்டித்தியம்‌ இருந்தது என்பதும்‌ இங்கே தெரியவருகிறது. 
ஸங்கதமே அத்வைதமாக நம்மை மூலத்தோடு கரைப்பது 
தான்‌. சாக்ஷாத்‌ அம்பிகை வீணாதாரிணியான சியாமளாம்பி 
கையாக விளங்குவதைக்‌ காளிதாஸர்‌ 'நவரத்தின மாலிகை!” 
யில்‌ 'ஸரிகமபதநிரதாம்‌' என்று பாடுகிறார்‌. அவள்‌ பாடுகிற 
சங்கதத்தால்‌ அவளுடைய மிருதுவான இருதயமும்‌ அதற்கும்‌ 
உள்ளே இருக்கிற அத்வைதமான சாந்தமும்‌ (சாந்தாம்‌, 
மிருதுள ஸ்வாந்தாம்‌) வெளிப்படுகின்றன என்கிறார்‌. இதிலி 
ருந்து என்ன தெரிகிறதென்றால்‌, எத்தனை உணர்ச்சிப்‌ பரவ 
சங்களைத்‌ தூண்டிவிட்டாலும்‌ சாந்தம்தான்‌ சங்தேத்தின்‌ 
முடிந்த முடிவாக இருக்கவேண்டும்‌. சங்ததத்தாலேயே அன்பு 
என்கிற மிருதுவான இருதயம்‌ ஏற்படுவதாகவும்‌ தொனிக்கி 
றது. தசவித கமகங்களைச்‌ செய்கிற சியாமளாம்பிகையான 
மீனாக்ஷியை வீணை மீட்டிப்‌ பாடிக்கொண்டே, இந்த அன்‌ 
போடு அன்பாக, சாந்தத்தோடு சாந்தமாகத்தான்‌ முத்து 
ஸ்வாமி தீக்ஷிதர்‌ கரைந்து போனார்‌. இயாகராஜ ஸ்வாமிகளும்‌, 


பட 


த்‌ 
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௮ தெரியாதவர்களுக்கும்‌ கேட்டமாத்திரத்ில்‌ எல்லை 
யல்லாத விச்ராந்தி தருகிறமாதிரி சாம ராகத்தில்‌ “சாந்தமு 
லேக ட ஸெளக்கியமு லேது” என்று பாடியிருக்கிறார்‌. ஈசன்‌ 
எந்தை இணையடி நீழலில்‌ அப்படியே. லயித்துப்‌ போகிற 
இந்த சாந்தத்தைத்தான்‌ அப்பரும்‌ 'மாசில்‌ வீணை' என்பதாக 
உவமிக்கிறார்‌. 


இசை வழியே ஈசுவராநுபவம்‌ 


கல்வித்‌ தெய்வமான சரஸ்வதி கையிலே வீணை வைத்‌ 
திருப்பது எல்லோருக்கும்‌ தெரியும்‌. பரமேசுவரனின்‌ பத்தினி 
யான சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியும்‌ கையிலே வீணை வைத்திருப்பதாகக்‌ 
காளிதாஸர்‌ “நவரத்னமாலா' ஸ்தோத்திரத்தில்‌ பாடுகிறார்‌. 
்‌ அம்பாள்‌ விரல்‌ நுனியால்‌ வீணையை மீட்டிக்‌ கொண்டிருப்ப 
தாகவும்‌, ஸரிகமபதநி என்ற ஸப்த ஸ்வரங்களின்‌ ஸாதுரியத்‌ 
தில்‌ திளைத்து ஆனந்திப்பதாகவும்‌ பாடுகிறார்‌. 

ஸரிகமபதநி ரதாம்‌ தாம்‌ 

வீணா ஸங்க்ராந்த காந்த ஹஸ்தாந்தம்‌ ! 

இப்படி சங்‌8தத்தில்‌ முழுகியுள்ள சிவகாந்தா (சிவனின்‌ 
பத்தினி) சாந்தாவாகவும்‌, (அமைதி மயமாகவும்‌) ம்ருதுள 
ஸ்வாந்தாவாகவும்‌ (மென்மையான இரு உள்ளம்‌ படைத்தவ 
ளாகவும்‌) இருக்கிறாள்‌ என்கிறார்‌ காளிதாஸர்‌. அவளை 
நமஸ்கரிக்கிறேன்‌ என்கிறார்‌. 

சாந்தாம்‌ ம்ருதுள ஸ்வாந்தாம்‌' 

குசபரதாந்தாம்‌ நமாமி சிவகாந்தாம்‌ ॥ 
அவர்‌ சுலோகத்தைச்‌ செய்துகொண்டு போயிருக்கிற ரீதியைக்‌ 
கவனித்தால்‌, அம்பிகை ஸங்தேத்தில்‌ அமிழ்ந்திருப்பதா 
லேயே சாந்த ஸ்வரூபிணியாக ஆஃகியிருக்றொள்‌ என்று 
தோன்றுகிறது. அதேபோல ஸங்தே அநுபவத்தினால்தான்‌ 
அவளுடைய உள்ளம்‌ மிருதுளமாக--புஷ்பத்தைப்போல்‌ 
்‌ மென்மையாக, கருணாமயமாக ஆகியிருக்கிறது என்று 
.... தொனிக்கிறது லகம்‌ 
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ப பப்ப ட ட டட... 

சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியை இப்படி ஸங்கே மூர்த்தியாகப்‌ 
பாவிக்கும்போது அவளுக்கு சியாமளா என்று பெயர்‌. ஸங்‌8 
தத்தில்‌ தோய்ந்து ஆனந்த மயமாகவும்‌, சாந்த மயமாகவும்‌, 
குழந்தை உள்ளத்தோடும்‌ உள்ள சியாமளாதேவியைத்‌ தியா 
னித்தால்‌, அவள்‌ பக்தர்களுக்குக்‌ கருணையைப்‌ பொழிவாள்‌. 
அவளது மிருதுவான இதயத்திலிருந்து கருணை பொங்கிக்‌ 
கொண்டேயிருக்கும்‌. தெய்வீகமான ஸங்கதம்‌ ததும்பும்‌ சந்நி 
தியில்‌, சாந்தமும்‌ ஆனந்தமும்‌ தாமாகவே பொங்கும்‌; சிவ 
காந்தாவிடம்‌ சரண்‌ புகுந்தால்‌ நமக்கு இந்தச்‌ சாந்தமும்‌ 
ஆனந்தமும்‌ கைகூடும்‌. 

இந்த சுலோகத்திலிருந்து ஸங்கீதமானது ஆனந்தம்‌, 
சாந்தம்‌, மிருதுவான உள்ளம்‌, கருணை ஆகிய எல்லாவற்றை 
யும்‌ அளிக்கும்‌ என்று தெரிகிறது. 


வேத அத்யயனம்‌, யோகம்‌, தியானம்‌, பூஜை இவற்‌ 
றைக்‌ கஷ்டப்பட்டு அப்பியசிப்பதால்‌ இடைக்கிற ஈசுவராநுப 
வத்தை தெய்வீகமான ஸங்8தத்தின்‌ மூலம்‌, நல்ல ராக தாள 
ஞானத்தின்மூலம்‌ சுலபமாகவும்‌ செளக்கியமாகவும்‌ பெற்று 
விடலாம்‌. இப்படி தர்ம சாஸ்திரம்‌ எனப்படும்‌ ஸ்மிருதியைத்‌ 
தந்திருக்கும்‌ யாக்ஞவல்கிய மகரிஷியே சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
வீணா கானத்தை அவர்‌ குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


'அப்ரயத்னேன'--கடுமையான பிரயாசை இல்லா 
மலே -- ஸங்கதேத்தால்‌ மோக்ஷ மார்க்கத்தில்‌ போய்விடலாம்‌ 
என்கிறார்‌. நம்‌ மனஸைத்‌ தெய்வீகமான ஸங்கதத்தில்‌ ஊற 
வைத்து அதிலேயே கரைந்துபோகச்‌ செய்தால்‌ கஷ்டமில்லா 
மல்‌ ஈசுவரனை அநுபவிக்கலாம்‌. நாம்‌ பாடி அநுபவிக்கும்‌ 
போதே, இந்த ஸங்தேத்தைக்‌ கேட்றெவர்களுக்கும்‌ இதே 
அநுபவத்தைத்‌ தந்துவிடலாம்‌. வேறு எந்த சாதனையிலும்‌ 
பிறத்தியாருக்கும்‌ இப்படி ஸமமான அநுபவ ஆனந்தம்‌ தர 
முடியாது. சங்தேம்‌ என்ற மார்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌: 
இருதயங்களைப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ சமர்ப்பணம்‌ செய்த 
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5 2 ல்‌ ன னல 
தியாகராஜர்‌ போன்ற பக்தர்கள்‌, சங்தேமே சாக்ஷ£ாத்காரத்தைத்‌ 
தரும்‌ என்பதற்குச்‌ சாட்சியாக இருக்கிறார்கள்‌. 


அம்பாள்தான்‌ பிரம்மத்தின்‌ சக்தி. நாதம்‌ ஈசுவரன்‌ 
அல்லது பிரம்மம்‌. அம்பாள்‌ சங்தேத்தில்‌ சொக்கி ஆனந்தம £யிருக்‌ 
கிறாள்‌ என்றால்‌, பிரம்மமும்‌ சக்தியும்‌ வேறு வேறாக 
இல்லாமல்‌ ஒன்றிய அத்வைத ஆனந்தத்தையே குறிக்கும்‌. 
அம்பாள்‌ தன்‌ இயற்கையான கருணையைப்‌ பொழிந்து, 
ஸங்கதேத்தின்‌ மூலம்‌ அவளை உபாஸிப்பவர்களது ஆத்மா 
பரமாத்மாவிலேயே கரைந்திருக்குமாறு அருளுகிறாள்‌. 


ம்‌ 


காந்தர்வ வேதம்‌ 


“அவன்‌ என்ன புரட்டிவிட்டானா?” என்று சாதாரணமாக 
ஒரு வழக்கு இருக்கிறது. புரட்டுவதற்கு என்ன இவ்வளவு 
முக்கியத்துவம்‌? யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌, முறைப்படி புரட்டு 
வது ரொம்பவும்‌ பெரிய, அர்த்தமுள்ள விஷயம்‌ என்று 
தெரிகிறது. அநேக கலைகள்‌ புரட்டுவதினாலேதான்‌ பிறந்தி 
ருக்கின்றன. 

இத்தனை புஸ்தகங்கள்‌ நம்மிடம்‌ இருக்கின்றன. ஒரு 
சில எழுத்துக்களைப்‌ புரட்டி புரட்டி வைத்து வார்த்தைகளாக்‌ 
கியதால்தானே, இத்தனை புஸ்தகங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன! 
நம்மைவிட இங்கிலீஷ்காரர்களுக்கு எழுத்து இன்னும்‌ 
குறைவு. இருபத்தாறே எழுத்தைப்‌ புரட்டிவைத்து ஏராளமாக 
எழுதிவிட்டார்கள்‌! அந்தப்‌ புரட்டலில்‌ ஒரு முறை, ஓர்‌ அழகு 
இருந்துவிட்டால்‌ கலையாது. நமக்கும்‌ வார்த்தைகள்‌ 
தெரிநன்றன. கவியும்‌ அதே வார்த்தைகளைத்தான்‌ புரட்டி 
வைக்கிறான்‌ -- உடனே அதில்‌ ரஸம்‌ பிறக்கிறது, கவியைக்‌ . 
கொண்டாடுகிறார்கள்‌! நாம்‌ வார்த்தையைப்‌ புரட்டி எழுதி 
னால்‌ அதை யார்‌ மதிக்கிறார்‌? தாகூர்‌ மாதிரி ஒருவர்‌ 
புரட்டுகிறபடி புரட்டினால்‌ ஏக மதிப்பு உண்டாகிறது. 
அக்ஷர லக்ஷம்‌ என்கிறார்கள்‌. 

சித்திரக்‌ கலையும்‌ இப்படியேதான்‌. வர்ண பாட்டிலை 

“யும்‌ பிரஷ்ஷையும்‌ வைத்துக்கொண்டு நாம்‌ “புரட்டுவது” 
ரஞ்சகமாக இல்லை. ஆனால்‌ சைத்திரிகன்‌ அதே வர்ணங்‌ 


. களைப்‌ புரட்டுறெபடி புரட்டினால்‌ அது ஆனந்தம்‌ தருகிறது. 
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சங்தேமும்‌ புரட்டல்தான்‌. நாம்‌ எல்லோரும்‌ சத்தம்‌ 
போடுகிறோம்‌. அந்தச்‌ சப்தத்தை ஸ்வரங்களாகப்‌ பாகு 
படுத்தி, இதற்கப்புறம்‌ இது என்று அழகாகப்‌ புரட்டி வைத்தால்‌ 
இன்பம்‌ உண்டாகிறது. நன்றாகப்‌ புரட்டினால்‌ நிறைய 
இன்பம்‌! புரட்டலில்‌ நிபுணனாக இருப்பவனுக்கு ஒரு 
மணிக்கு இருநூறு முந்நூறு ரூபாய்‌ தருகிறோம்‌. நாம்‌ சத்தம்‌ 
செய்தால்‌ ஓய வைப்பதற்கு பணம்‌ கொடுக்கலாம்‌! புரட்டல்‌ 
இன்பம்‌ இப்படிப்பட்டது. 

நமது தொண்டை என்கிற மாமிச வாத்தியத்தில்‌ 
காற்றைப்‌ புரட்டுகிறோம்‌. தவிர சங்கத வாத்தியங்கள்‌ பல 
இருக்கின்றன. எல்லாவற்றுக்கும்‌ இந்தப்‌ புரட்டல்‌ மாத்திரம்‌ 
பொது. தவில்‌, மிருதங்கம்‌, கஞ்சிரா போன்ற சர்ம வாத்தியங்‌ 
களில்‌ தோலில்‌ புரட்டுகிறார்கள்‌. வீணை, தம்பூர்‌, பிடில்‌ 
போன்ற தந்தி வாத்தியங்களில்‌ தந்தியில்‌ புரட்டுகிறார்கள்‌. 
இந்த வாத்தியங்களில்‌ புரட்டுகளுக்கு நடுவே இழைந்து 
வரும்‌ 'அநுரணனம்‌” என்ற இழைப்பு ஒலி நயமான இன்பம்‌ 
தருகிறது. ஒருதரம்‌ மீட்டினால்‌ உண்டாகும்‌ ஒலி இழுத்துக்‌ 
கொண்டே நிற்கிறது. முதல்‌ மீட்டில்‌ உண்டான ஓலி நீடித்து, 
இரண்டாவது மீட்டில்‌ எழுப்பும்‌ ஒலியோடு கவ்வி நிற்கிறது. 
இதுவே அநுரணனம்‌. புல்லாங்குழல்‌, நாயனம்‌ போன்ற 
துவாரமுள்ள ரந்திர வாத்தியங்களில்‌ காற்றைப்‌ புரட்டுகிறார்‌ 
கள்‌. ஹார்மோனியமும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ ரந்தர வாத்தியந்தான்‌. 
அதில்‌ வாய்க்குப்‌ பதில்‌ துருத்தி இருக்கிறது. புல்லாங்குழலி 
லும்‌ நாயனத்திலும்‌ துவாரங்களை விரலால்‌ மாற்றி மாற்றி 
அடைத்துத்‌ இறக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, ஹார்மோனியத்தில்‌ 
பில்லைகளை மாற்றி மாற்றி அழுத்து எடுக்கிறார்கள்‌: தத்து 
வம்‌ ஒன்றுதான்‌. 

சப்தத்தைப்‌ புரட்டுவதோடு, அங்கங்களைப்‌ புரட்டி 
விட்டால்‌ நாட்டியக்‌ கலை உண்டாகிறது. சங்தேத்தில்‌ காதால்‌ 
கேட்டு அர்த்த ஆனந்தமும்‌, ஸ்வர ஆனந்தமும்‌, பெறுக 
றோம்‌. நாட்டியத்தில்‌ இவற்றோடு கண்களால்‌ பார்த்து, 
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அங்கசர்ய ஆனந்தமும்‌” (அங்கங்களை முறைப்படி அசைப்ப 
தால்‌, புரட்டுவதால்‌ ஏற்படுகிற இன்பமும்‌) பெறுகிறோம்‌. 

நவரஸ உணர்ச்சிகளை விளக்குகிற அங்க அசைவான 
அபிநயம்‌ மட்டும்‌ இல்லாமல்‌, நவரஸமில்லாத வெறும்‌ 
“ங்கசரியை (அங்கப்‌ புரட்டு) மட்டுமே ஆனந்தம்‌ தருவது 
உண்டு என்பதால்தான்‌ “நிருத்தம்‌” என்ற கலை ஏற்பட்டிருக்கி 
றது. ஈசுவரனுக்குச்‌ செய்கிற அறுபத்துநாலு உபசாரங்களில்‌ 
சங்கதத்தோடுகூட, நிருத்தமும்‌ உபசாரமாகச்‌ சொல்லப்படு 
றது. ஒர்த்தனத்தில்‌ சப்தம்‌, அர்த்தம்‌, லயம்‌ யாவும்‌ சேர்ந்து 
இன்பம்‌ தருகின்றன. ஸ்வரம்‌ பாடும்போது சப்தமும்‌, 
லயமும்‌ மட்டும்‌ இன்பம்‌ தருகின்றன. ராக ஆலாபனத்தில்‌ 
வெறும்‌ சப்தம்‌ மாத்திரம்‌ ஆனந்தம்‌ தருகிறது அல்லவா? 
நிருத்தத்தில்‌ வெறும்‌ அங்கசரியை மட்டும்‌ லயத்தோடு 
சேர்ந்து ஆனந்தம்‌ தருகிறது. 

இந்தக்‌ கலைகள்‌ யாவும்‌ காந்தர்வ வேதம்‌ எனப்படும்‌. 
கந்தர்வர்கள்‌ உற்சாகப்‌ பிறவிகள்‌. அவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ 
பாடிக்கொண்டும்‌ ஆடிக்கொண்டும்‌ இருப்பார்கள்‌. மனதுக்கு 
உற்சாகம்‌ தரும்‌ கலைகளுக்கு இதனாலேயே காந்தர்வ வேதம்‌ 
எனப்‌ பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. 
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எத்தனையோ விதமான ஜீவராசிகள்‌ இருந்தாலும்‌ மனித 
னுக்கு மட்டுமே பரமேசுவரன்‌ பேசும்‌ சக்தியைத்‌ தந்திருக்க 
றார்‌. உலகத்தில்‌ அநேக பாஷைகள்‌ இருக்கின்றன. பேச்சிலி 
ருந்து எழுத்து பிறந்து, உலகம்‌ முழுவதும்‌ பல லிபிகளும்‌ 
இருக்கின்றன. வாக்கை மூலதனமாக வைத்தே எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ பள்ளிக்கூடம்‌, காலேஜ்‌, லைப்ரரி, 
பத்திரிகைகள்‌ எல்லாம்‌ பரவியிருக்கின்றன. 


மிருகங்களின்‌ உலகில்‌ காலேஜ்‌ இல்லை, லைப்ரரி 
இல்லை, பிரிண்டிங்‌ பிரஸ்‌ இல்லை. அவற்றுக்கு வாக்குக்‌ 
கிடையாது. ஆனால்‌ இவையெல்லாம்‌ இல்லாததால்‌ அவை 
மீனிதனைவிடக்‌ கஷ்ட நிலையில்‌ இருக்கின்றனவா? அப்ப 
டித்‌ தோன்றவில்லை. நமக்கு இருக்குமளவுக்கு அவற்றுக்கு 
வியாதி இல்லை; அவை சொத்துக்களைச்‌ சேர்த்துக்கொண்டு 
தவிக்கிறதில்லை; நேற்று என்ன செய்தோம்‌; நாளைக்கு 
என்ன செய்வோம்‌ என்ற விசாரம்‌ அவற்றுக்கு இல்லை. 
அதற்கும்‌ எப்படியோ ஆகாரம்‌ கிடைக்கிறது. ஏதோ விதத்தில்‌ 
வாழ்ந்து பிழைத்துப்‌ போகிறது. ஒன்றையொன்று அடித்துச்‌ 
சாப்பிட்டாலும்‌ எல்லா விலங்கு இனங்களும்‌ விருத்தியாகிக்‌ 
கொண்டே தானிருக்கின்றன. 


மனிதப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கே வந்தாலும்கூட காலேஜும்‌ 
லைப்ரரியும்‌, பிரிண்டிங்‌ பிரஸ-ம்‌ இல்லாத ஆஇவாசிகளைப்‌ 
“பார்த்தால்‌ அவர்கள்‌ நம்மைவிட நிம்மதியாகவும்‌ நல்லவர்க 
ளாகவும்‌ இருப்பதாகவே தெரிது. ஆப்பிரிக்கக்‌ காடுகளி 
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ப ப ப அ ட அ ப பப்‌. 
லைப்ரரியும்‌ இல்லாதது போலவே கோர்ட்டுகளையும்‌ 


காணோம்‌. அதாவது எழுத்தறிவற்ற காட்டுக்குடிகள்‌, நாகரிக 
மடைந்த நம்‌ போல்‌ இவ்வளவு குற்றம்‌ செய்வதில்லை. 
நாகரிகமும்‌, அஇக புத்தியும்‌ படைத்த நாம்‌ செய்யத்‌ தகாத 
செயல்களில்‌ -- அகாரியங்களில்‌ -- நூதன கற்பனையுடன்‌ 
விருத்தியடைந்து கொண்டே வருகிறோம்‌. படிப்பு எத்தனைக்‌ 
கெத்தனை அதிகமோ அத்தனைக்கத்தனை பாபமும்‌ அதிகமா 
யிருக்கிறது. நாகரிகத்தினால்‌ எத்தனைக்கெத்தனை செல்வத்‌ 
தைப்‌ பெருக்கிக்‌ கொண்டோமோ, அத்தனைக்கத்தனை அநவ 
ரதமும்‌ அதிருப்திப்படும்‌ மனோபாவமும்‌ பெருகியிருக்கி 
றது. எத்தனை வந்தும்‌ போதவில்லை. தேவை அதிகமாகவே 
இருக்கிறது. வாக்கும்‌ எழுத்தும்‌ எல்லாவித அகாரியங்களை 
யும்‌ பரப்புவதிலேயே தடபுடலாகப்‌ பிரோயஜனமாகி 
வருகின்றன. படிப்பு முறை, பத்திரிகைகள்‌, புஸ்தகங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ மனிதனுக்கு நிம்மதியும்‌, நிறைவும்‌ தருவதற்குப்‌ பல்‌ 
அவனை அதிருப்இயிலும்‌ அகாரியத்திலும்‌ கொண்டு விடுவ 
தாகவே உள்ளன. மனிதனுக்கு மட்டும்‌ “ஸ்பெஷலாக 
ஸ்வாமி தந்திருக்கும்‌ வாக்குச்‌ சக்தி அநுக்கிரகமா, சாபமா 
என்றே புரியவில்லை. 


இதை யோசித்துப்‌ பார்க்கும்போது ஏன்‌ வாயில்லாத 
மிருக ஜன்மா தாழ்வானது, மனித ஜன்மா உயர்வானது என்று 
சொல்லி வந்திருக்கிறார்கள்‌ என்று தோன்றுகிறது. ஒரு மிருகம்‌ 
பிறந்ததிலிருந்து இறக்கிற வரையில்‌ உள்ளுணர்ச்சி (105100) 
மீதே நடப்பதால்‌ அதற்குப்‌ புத்தி பூர்வமாகச்‌ செய்கிற பாபம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை. மனிதன்தான்‌ அவனை ஓயாமல்‌ கணக்கெ 
முத வைக்கிறான்‌. எவ்வளவுக்கெவ்வளவு படிப்பும்‌ நாகரிக 
மும்‌ அதிகமோ அவ்வளவுக்கவ்வளவு வஞ்சனை, மோசம்‌, 
பொய்‌ வேஷம்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ நிபுணர்களாகி, சித்ரகுப்த 
னுக்கு நிறைய வேலை வைக்கிறோம்‌. 

“நர ஜன்மம்‌ துர்லபம்‌; அதுவே உயர்ந்தது என்பது ஏன்‌ 
என்று யோசித்தேன்‌. யோசனை செய்ததில்‌ மிருக ஜன்மத்தில்‌ 
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உள்ள பெரிய ஒரு குறை தெரிய வந்தது. மிருகங்களுக்குப்‌ 
பாபம்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ பயம்‌ இருக்கிறது. எப்போது யார்‌ 
தன்னைக்‌ கொல்வார்களோ என்ற பிராண பயம்‌ கொடிய 
மிருகத்துக்கும்கூட நிறைய உண்டு. மனிதனுக்கும்‌ பலவித 
மான பயங்கள்‌ உண்டு. ஆனால்‌ பயமில்லாமல்‌ செய்‌ 
கொள்ள மனிதனுக்கு மட்டுமே வழி இருக்கிறது. மிருகத்‌ 
துக்கு இந்த வழி இல்லை. பயம்‌ இல்லாமல்‌ செய்து 
கொள்வது எப்படி? பிறவி இல்லாமல்‌ செய்து கொண்டால்‌ 
தான்‌ பயம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. “எல்லாம்‌ நாம்தான்‌ 
என்கிற ஞானம்‌ வந்துவிட்டால்‌ எதனிடமும்‌ பயம்‌ இராது. 
அந்த ஞானத்துக்குப்‌ பின்‌ சரீரம்‌ விழுந்தால்‌ இன்னொரு சரீரம்‌ 
எடுக்க மாட்டோம்‌. இந்த ஞானத்தை, அபய நிலையை, 
ஜன்ம நிவிருத்தயை அடையவே மகான்கள்‌ வாக்கைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்கள்‌. வேத, வேதாந்த, இதிஹாஸ, புராண, 
தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ எல்லாம்‌ வாக்கு இருப்பதால்தானே 
உண்டாயின! 


பாஷை, லிபி, புத்தி இவற்றுக்கு இப்பேர்ப்பட்ட 
உயர்ந்த பிரயோஜனம்‌ இருப்பதைப்‌ புரிந்துகொண்டபின்‌ 
ஆறுதலாக இருந்தது. 


பகவான்‌ தந்திருக்கும்‌ புத்தியால்‌, வாக்கால்‌, பிறருக்கோ 
தனக்கோ கெடுதல்‌ உண்டாக்காமல்‌ எவ்வளவோ நல்லது 
செய்யலாம்‌. பாபமும்‌, துக்கமும்‌, பயமும்‌ நீங்க வாக்கைப்‌ 
பயன்படுத்தலாம்‌. நாம்‌ அப்படியே செய்ய வேண்டும்‌. 


இதற்கெல்லாம்‌ அடிப்படை பக்தி வாக்கு தெய்வ 
சம்பந்தமாகப்‌ பயனாக வேண்டும்‌. இதனால்தான்‌ அக்ஷராப்‌ 
யாச காலத்தில்‌, ஆரம்பிக்கும்போதே 'நமோ நாராயணாய” 
என்று விரலைப்‌ பிடித்து எழுத வைக்கிறார்கள்‌. பகவான்‌, 
தான்‌ கொடுத்திருக்கும்‌ வாக்கை இவன்‌ எப்படிப்‌ பிரயோஜ 
னம்‌ செய்கிறான்‌ என்று பார்த்துக்கொண்டே யிருக்கிறான்‌. 
லோக க்ஷேமத்துக்கும்‌ ஆத்ம க்ஷேமத்துக்கும்‌ அதைப்‌ பயன்‌ 
“செய்யாவிட்டால்‌, அடுத்த ஜன்மாவில்‌ வாக்கைப்‌ பிடுங்கிக்‌ 
கொண்டுவிடுவார்‌. அதாவது மிருகமாகப்‌ படைப்பார்‌. 


சொல்லுக்கும்‌ பொருளுக்கும்‌ 

மூலம்‌ இறைவனே 
நம்முடைய கண்ணுக்குத்‌ தெரிவதும்‌ காதுக்குக்‌ கேட்ப 
துமே உண்மை. இதைத்‌ தவிர வேறு உண்மை கிடையாது. 


வேத புராணங்களில்‌ சொல்லியிருப்பதெல்லாம்‌ பொய்‌ 
என்று நினைப்பது மிகவும்‌ தப்பு. இப்போது நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ 


்‌ தெரிகிற வஸ்துக்களின்‌ அளவை நம்‌ கண்ணிலுள்ள லென்ஸி 


னால்‌ நிர்ணயித்துக்கொள்கிறோம்‌. இந்த லென்ஸ்‌ பெரியதா 
கவோ சிறியதாகவோ இருந்தால்‌ நாம்‌ பார்ப்பனவற்றின்‌ 
அளவும்‌ அதைப்‌ பொறுத்து மாறித்தான்‌ தெரியும்‌. நம்‌ 
முடைய லென்ஸு-க்குள்‌ பிடிபடாத ஒளி அலைகளும்‌ (5) 
இருக்கக்கூடும்‌. நம்முடைய காதில்‌ உள்ள டமாரத்துக்குப்‌ 
(ரா) பிடிபடாத ஒலிகளும்‌ இருக்கக்கூடும்‌. நமக்குத்‌ தெரிவ 
தையும்‌ கேட்பதையும்‌ தவிர பிரபஞ்சத்தில்‌ ஏதுமே இருப்ப 
தற்கில்லை என்று நாம்‌ எப்படிச்‌ சொல்ல முடியும்‌? தெய்வீக 
சக்திகளைப்‌ பெற்ற மகாபுருஷர்கள்‌ ஞானக்‌ கண்‌ கொண்டு, 
நமக்குத்‌ தெரியாத இவ்விய காட்சிகளைப்‌ பார்த்து அந்தத்‌ 
தெய்வ மூர்த்திகளை வர்ணிக்கிறார்கள்‌. நமக்குக்‌ கேளாத 
திவ்விய சப்தங்களைக்‌ கேட்டு மந்திரங்களாக்கித்‌ தந்திருக்க 
றார்கள்‌. 

இப்படிப்பட்ட மகான்கள்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ இயக்‌ 
5ம்‌ முழுவதையும்‌ பரமேசுவரனின்‌ நாட்டியமாகவே பார்க்கி 
றார்கள்‌. அதுதான்‌ நடராஜனின்‌ நடனம்‌. ஆடிக்கொண்டிருக்‌ 
றெ நடராஜனிடமிருந்துதான்‌ சகல சப்தங்களும்‌ பிறக்கின்‌ 


வி 
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றன. நடராஜா வெகு வேகமாக நர்த்தம்‌ பண்ணுகிறார்‌. ஆடி 
நிறுத்துகிற சமயத்துக்கு முந்தி ஜடை விழுதுகள்‌ பக்கவாட்‌ 
டில்‌ இருபுறமும்‌ நீட்டி நிற்கின்றன. சலனத்தில்‌ உள்ள 
வஸ்துவை இந்தக்‌ காலத்தில்‌ “ஸ்நாப்‌ ஷாட்‌” என்று 
போட்டோ பிடிக்கிறார்கள்‌ அல்லவா? அதுபோல்‌ இந்த 
ஜடை இருபுறமும்‌ நீட்டிக்கொண்டிருக்கும்‌ அவசரத்தைத்‌ 
தெய்வச்‌ சிற்பி அப்படியே நடராஜ விக்ரெகமாகப்‌ பண்ணி 
விட்டார்‌. இது நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிறை நடராஜ மூர்த்தியின்‌ 
ஸ்வரூபம்‌. 

நம்‌ காதுக்குப்‌ புலனாறெ சப்தப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ அவரிட 
மிருந்தே தோன்றியது. நடராஜா கையில்‌ உடுக்கை இருக்கிறது. 
அது குடுகுடுப்பாண்டியின்‌ உடுக்கையைவிடப்‌ பெரியது. 
மாரியம்மன்‌ கோவில்‌ பூசாரி வைத்திருப்பதைவிடச்‌ சிறியது. 
இந்த உடுக்கைக்கு “டக்கா' என்றும்‌ டமருகம்‌” என்றும்‌ 
பெயர்‌. நாட்டியம்‌ முழுவதிலுமே பலவிதமாக ஆடி. முடிக்‌ 
கிற சமயத்தில்‌ ஜடை விரித்து நின்றதுபோல்‌, இந்த உடுக்கா 
னது நாட்டியம்‌ முழுவதும்‌ பாத தாளத்தை அநுசரித்துச்‌ 
சப்இத்துவிட்டு, ஆடலை நிறுத்தின வேகத்தில்‌ படபட 
வென்று ஒரு சாப்புத்‌ தொனியை ஒலித்தது. ஸ்வரூபத்தை 
விச்வகர்மா விக்கிரகமாக வடித்ததுபோல்‌ இந்தச்‌ சாப்புத்‌ 
தொனியை அப்படியே கிரகித்து நந்திகேசுவரர்‌ “ “மகேசுவர 
சூத்திரம்‌” என்று பெயரிட்டார்‌. அந்தச்‌ சாப்புத்‌ தொனியில்‌ 
பதினாலு சப்தத்‌ தொகைகள்‌ இருந்தன. அவை “அ இ உண்‌' 
என்று தொடங்கி “ஹல்‌” என்று முடியும்‌. 


இந்த ஒலிகளையே வியாகரணத்துக்கு--அதாவது. 
மொழி இலக்கணத்துக்கு மூலமாக வைத்துப்‌ பாணினி 
மகரிஷி “அஷ்டாத்தியாயி: என்ற நூலை எழுதினார்‌. 


வேதங்கள்‌ நான்கு;.அதன்‌ அங்கங்கள்‌ ஆறு; மீமாம்ஸை, 
நியாயம்‌, புராணம்‌, தர்ம சாஸ்திரம்‌ என்று நாலு-- மொத்தம்‌ 
இந்தப்‌ பதினான்குமே நமது ஸநாதன மதத்இன்‌ ஆதார 
நூல்கள்‌. இவற்றை சதுர்த்தச (பதினான்கு) வித்யா ஸ்தானம்‌ 
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பப பபப பப ப ப பப 
என்பர்‌. இதற்கு ஏற்றாற்போல்‌ சர்வ வித்தைகளுக்கு ஈசுவர 
னான நடராஜாவின்‌ டமருகத்திலிருந்தும்‌ பதினாலு சப்தக்‌ 
கோவைகளே வந்தன. இவை ௮: வில்‌ ஆரம்பித்து “ல்‌' 
__லோடு முடிவதாகச்‌ சொன்னேன்‌. இதனால்‌ “அல்‌' என்‌ 
நாலே இலக்கண சாஸ்திரப்படி எல்லா எழுத்துக்களையும்‌ 
குறிக்கும்‌. இதில்‌ குறிப்பிட வேண்டிய அம்சம்‌, இந்த “அல்‌ 
எல்லா பாஷைகளிலும்‌ இருக்கிறது. உருதுவில்‌ 'அலீஃப்‌” 
என்பது முதல்‌ எழுத்து. கிரீக்கில்‌ 'அல்‌ஃபா' என்பது முதல்‌ 
எழுத்து. 'ஆல்‌ஃபபெட்‌' என்று ஆங்கிலத்தில்‌ சொல்வதும்‌ 
இந்த “அல்லை வைத்துத்தான்‌. இப்படியாக சகல 
பாஷைகளும்‌ சகல சப்தங்களும்‌ ஈசுவரனிடமிருந்தே 
பிறந்திருக்கின்றன. 

இதைப்பற்றி யக்ஞ நாராயண தீக்ஷிதர்‌ சமத்காரமாக ஒரு 
சுலோகம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 'பாணி' என்றால்‌ கை, 'நாதம்‌' 
என்றால்‌ ஒலி. 'பாணி நிநாதம்‌' என்றால்‌ (நடராஜர்‌) கையால்‌ 
செய்த ஓலி என்று அர்த்தம்‌. அதுவே 'பாணினி' மகரிஷி 
செய்த (நாத பாஷை) சாஸ்திரமாயிற்று. வியாகரணத்துக்கு 
பாஷ்யம்‌ செய்தவர்‌ பதஞ்சலி. இவர்‌ ஆதி சேஷ அவதாரம்‌. 
ஆதிசேஷன்‌ நடராஜரின்‌ காலைப்‌ பாதசரமாகச்‌ சுற்றியிருக்கி 
றார்‌. நடராஜாவின்‌ கையிலுள்ள உடுக்கிலிருந்து சப்தம்‌ 
வந்தது. அவரது காலில்‌ உள்ள பதஞ்சலி அதற்கு விளக்கம்‌ 
தந்திருக்கிறார்‌. அதனால்‌, நடராஜா கையையும்‌ காலையும்‌ 
ஆட்டினாலே ஸகல பாஷா சாஸ்திரமும்‌ உண்டாகிவிடுகிற 
தென்று கவி சொல்கிறார்‌. 

இதன்‌ உட்பொருள்‌ சப்தம்‌, அதன்‌ அர்த்தம்‌ இரண்டுக்‌ 
கும்‌ ஈசுவரனே மூலம்‌ என்பதேயாகும்‌. இதை உணர்ந்து 
விட்டால்‌ நாம்‌ வாக்கை வீணாக்கமாட்டோம்‌. நாம்‌ எழுது 
வது பேசுவது எல்லாம்‌ நம்மையும்‌ பிறரையும்‌, ஈசுவர 
பரமாக நினைக்கச்‌ செய்து உயர்த்தவே பயனாகும்‌. 
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சூட்சமமான தத்துவங்களையும்‌, சிரமசாத்தியமான 
சடங்குகளையும்‌ சொல்கிற வேதங்களை நான்காகப்‌ பிரித்து, 
நான்கு சிஷ்யர்களுக்குப்‌ போதித்தார்‌ வியாஸர்‌, அந்தச்‌ 
சூட்சமங்களைப்‌ புரிந்துகொண்டு, வேதம்‌ விதிக்கிற யக்ஞ 
அநுஷ்டானங்களை ஏராளமான கட்டுப்பாடுகளுக்கு உட்பட்‌ 
டுச்‌ செய்யக்கூடிய ஒரு சிலருக்கு, இந்த நாலு சிஷ்யர்கள்‌ 
வேதங்களைப்‌ போதித்தார்கள்‌. வேதங்களை இவ்வாறு 
வகுத்துப்‌ பரப்பிய அதே வியாசர்‌, அதே வேதங்களின்‌ பரம 
தாத்பரியத்தைச்‌ சிலருக்கு மட்டுமின்றி அனைவருக்கும்‌ ரஞ்ச 
கமான புராணங்களாக இயற்றினார்‌. இவற்றைப்பொது 
ஜனங்களுக்கெல்லாம்‌ பிரசாரம்‌ செய்கிற பணியை, ஸுதர்‌ 
என்பவரிடம்‌ ஒப்புவித்தார்‌. புராணங்களைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்து 
கொண்டேயிருந்ததால்‌, அவர்‌ ஸ.த பெளராணிகர்‌ என்றே 
பெயர்‌ பெற்றார்‌. இவர்‌ அப்பிராமணராக இருந்தும்‌, பெரிய 
பிரம்ம ரிஷிகளெல்லாம்‌ இவரை உயர்ந்த ஸ்தானத்தில்‌ 
அமர்த்தி, நிரம்ப மரியாதை செய்து, இந்தப்‌ புராணங்களைக்‌ 
கேட்டார்கள்‌. 


வேதத்தில்‌ “ஸதயம்‌ வத” என்று ஒரு விதி இருக்கும்‌. அந்த 
விதியைக்‌ கதாரூபமாக்கி ஜனங்கள்‌ யாவரும்‌ ஏற்குமாறு 
செய்கிறது ஹரிச்சந்திரன்‌ வரலாறு. “தர்மம்‌ சர” என்றெ 
வேதத்தின்‌ சட்டத்துக்கு மகாபாரதம்‌ முழுவதும்‌ விளக்கமாகி 
றது. 'மாத்ரு தேவோபவ”, “பித்ரு தேவோபவ' என்றெ வேத 
வாக்கியங்களுக்கு ஸ்ரீராமனின்‌ சரித்திரம்‌ அற்புதமான பாஷ்ய 
மாக இருக்கிறது. ஆத்ம அபிவிருத்‌இக்காக வேதத்தில்‌ 
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சொல்லியிருக்கிற, சூக்ஷ்மமான தத்வங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
இப்படிப்‌ பொது ஜனங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ பெளராணி 
கரால்‌ கதைகளாகப்‌ பிரசாரம்‌ செய்யப்பட்டன. 


தொன்று தொட்டு பெளராணிகர்களின்‌ பிரவசனங்கள்‌ 
நம்‌ தேசத்தில்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ நடந்து வந்திருக்கின்றன. 
கல்வெட்டுக்களைப்‌ பார்த்தால்‌ கோயில்களிலெல்லாம்‌ புரா 
ணப்‌ பிரவசனம்‌, குறிப்பாக பாரதப்‌ பிரசங்கம்‌ நடந்து 
வந்திருப்பது தெரியும்‌. நித்திய பூஜை போலவே புராணப்‌ 
பிரவசனமும்‌ கோயில்களில்‌ அன்றாடம்‌ நடக்க வேண்டும்‌ 
என்று மானியங்கள்‌ விட்டிருக்கிறார்கள்‌. ஆலயத்தில்‌ வழிபட்‌: 
டும்‌, புராணங்களை சரவணம்‌ செய்துமே சமீப காலம்‌ 
வரையில்‌ நம்முடைய பொது ஜனங்கள்‌ சூதுவாதில்லாமல்‌ 
யோக்கியர்களாக இருந்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. இக்கால நோக்‌ 
இன்படி, அவர்களுக்கு எழுத்தறிவு இல்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. 
ஆனால்‌, அவர்கள்‌ நல்ல பண்பு படைத்திருந்தார்கள்‌ என்ப 
தைப்‌ பார்த்தால்‌, அவர்களே வாஸ்தவமாகக்‌ கல்வி பெற்ற 
வர்கள்‌ என்று சொல்ல வேண்டும்‌. 

அச்சு இயந்திரம்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌ வரையில்‌ எல்லா 
கல்வியும்‌ வாய்மொழியாகச்‌ சொல்லி காது வழியாகக்‌ 
கேட்டே, வழிவழியாக வளர்ந்து வந்திருக்கிறது. அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ பனை ஓலையில்‌ எழுதுகிற தேர்ச்சி பெற்றவர்கள்‌ 
சிலரே இருந்தார்கள்‌. மற்றபடி, பெரிய வேத வேதாந்தம்‌ 
தெரிந்தவர்கள்கூட எல்லாம்‌ செவிவழியேதான்‌ கேட்டறிந்‌ 
தார்கள்‌. அச்சு இயந்திரம்‌ வந்தது. அப்புறம்‌ நிறையப்‌ 
புஸ்தகங்கள்‌, நியூஸ்‌ பேப்பர்கள்‌ ஏற்பட்டுவிட்டன. பெளரா 
ணிகர்களின்‌ இடத்தை இவை பிடித்துக்கொண்டன. 


எனவே, பத்திரிகையாளர்களும்‌ எழுத்தாளர்களும்தான்‌ 
இன்றைய பெளராணிகர்கள்‌. ஸுதரும்‌ மற்ற பெளராணிகர்‌ 
களும்‌ ஏப்படி தர்மங்களை ரஸமான கதைகள்‌ மூலம்‌, பொது 
ஜனங்களிடையே பிரசாரம்‌ செய்தார்களோ, அவ்விதமே , 
செய்யவேண்டியது இன்றைய பத்திரிகையாளர்கள்‌, எழுத்தா 
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ளர்களின்‌ கடமை. ஜனங்களுக்குப்‌ பிடித்ததை மட்டுமே 
சொல்வது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது. அவர்களின்‌ 
அறிவை, மனத்தை உயர்த்துகிற விஷயங்களையே எழுத 
வேண்டும்‌--இதைச்‌ சுவாரசியமாகச்‌ செய்யவேண்டும்‌. 
உத்தமமான விஷயங்களைப்‌ புதுப்புது விதங்களில்‌ உணர்த்த 
வேண்டும்‌. பத்திரிகையாளர்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுதும்‌ 
மாணாக்கர்களாகவே இருந்தால்தான்‌, தாங்களும்‌ இப்படிப்‌ 
புதுப்புது விஷயங்களை அறிந்து, மற்றவர்களுக்குப்‌ பிரசாரம்‌ 
செய்ய முடியும்‌. 


சத்தியத்தை சர்க்கரைப்‌ பூச்சிட்ட மாத்திரைகளாக்கித்‌ 
தரவேண்டும்‌. சர்க்கரை பூச்சுத்தானே ஒழிய, முழுக்கவும்‌ 
சர்க்கரையாகிவிடக்‌ கூடாது. வெறும்‌ சர்க்கரை உடம்புக்கு 
நல்லதல்ல. வெறும்‌ இந்திரிய ரஞ்சகமான சமாசாரங்களில்‌ 
தான்‌ ஜனங்களுக்கு அதிகக்‌ கவர்ச்சி இருக்கிறது என்று 
சொல்லிக்கொண்டு, இவ்விதமே எழுதுவது சரியல்ல. ஜனங்‌ 
களுக்கு ஆத்மாபிவிருத்து தருகிற முறையில்‌ எழுதுவதற்கு 
இதயபூர்வமாக எழுத்தாளர்கள்‌, பத்திரிகையாளர்கள்‌ 
முனைந்தால்‌, தானாகவே ஜனங்களுக்கு அதில்‌ ௬௫ பிறக்கும்‌. 
நம்மையும்‌ உயர்த்திக்கொண்டு, நம்‌ வாசகர்களையும்‌ நாம்‌ 
உயர்த்த வேண்டும்‌' என்கிற கடமை உணர்ச்சியைப்‌ பத்திரி 
கையாளர்களும்‌ எழுத்தாளர்களும்‌ பெற வேண்டும்‌. 
இவ்விதம்‌ ஆத்மக்ஷேமம்‌, லோகக்ஷேமம்‌, சாந்தி, சுபிட்சம்‌ 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ மெய்யான சேவை செய்கிற பாக்கியத்தைப்‌ 
பத்திரிகையாளர்கள்‌, எழுத்தாளர்கள்‌ பெறவேண்டும்‌. 


மஹாபாரதம்‌ 


தற்போதுள்ள அத்தனை இந்திய மொழிகளில்‌ லிபி 
களுக்கும்‌ ஆதாரமாக இருக்கப்பட்ட பிராம்மி என்ற லிபியில்‌ , 
தான்‌, ரொம்பவும்‌ பழைய சாஸனங்கள்‌ இருக்கின்றன. இந்த 
மிகப்‌: பழமையான சாஸனங்களின்‌ எழுத்தும்‌ அழகாக, 
பாஷையும்‌ காவிய அழகோடு (ர0%65/-ஆக] இருக்கின்றன. 
அப்புறம்‌ பல்லவர்‌ காலக்‌ கல்வெட்டுக்களிலும்‌ எழுத்து 
அச்சடித்தாற்போல்‌ இருக்கிறது. வாசகமும்‌ இலக்கிய நயத்‌ 
தோடு இருக்கிறது. 

அதன்பின்‌ சோழர்‌ காலத்துச்‌ செப்பேடுகளில்‌, எழுத்தும்‌ 
வாசகமும்‌ பெருமளவு நன்றாக 'இருக்கிறது. ஆனால்‌ இரண்‌ 
டுமே ஆதியில்‌ இருந்ததைவிடக்‌ கொஞ்சம்‌ மட்டம்தான்‌. 
ரொம்பப்‌ பழையது. அச்சடித்த மாதிரி, கண்ணில்‌ ஒத்திக்‌ 
கொள்ளலாம்போல்‌ இருக்கிறது! சமீபத்தில்‌ இருநூறு முந்‌ 
நூறு வருஷங்களுக்கு முந்திய : செப்பேடுகளைப்‌ பார்த்‌ 
தாலோ, ஒரு ஏரும்‌ இல்லை; முறையும்‌ இல்லை; தப்பும்‌ 
அதிகமாக இருக்கிறது. மண்டை மண்டையான எழுத்து. 
ஏகப்பட்ட இலக்கணப்‌ பிழை. 


இப்படியே ஆதிகாலத்திலிருந்து சமீபகாலம்‌ வரையி 
லான விக்கிரகங்களைப்‌ பார்த்தேன்‌. இவற்றிலும்‌, காலம்‌ 
சொல்லத்‌ தெரியாதவை ரொம்ப ரொம்ப லட்சணமாயிருக்‌ 
ன்றன. பல்லவ விக்கிரகங்கள்‌ நிரம்ப நன்றாக இருக்கின்‌ 
றன. சோழ விக்கிரகங்கள்‌ ஒருமாதிரி நியதியிலே நன்றாக 
இருக்கன்றன. அதன்பின்‌ வரவர மேலும்‌ தரக்குறைவுதான்‌. 
இப்போது யாரிடமாவது புதிதாக ஒரு விக்கிரகம்‌ அடிக்கக்‌ 
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டடத 2 > க த்‌ 
கொடுத்தால்‌ எப்படி. இருக்கிறது? அழகோ, சாந்நித்தியமோ, 
தெய்வக்களையோ பழையவற்றில்‌ இருப்பதுபோல்‌ புதிதில்‌ 
இருப்பதில்லை. 


பழைய காலத்து ஜனங்களுடைய குணம்‌ எப்படி? 
அதுவும்‌ அதேமாதிரி உயர்ந்துதான்‌ இருந்ததாகத்‌ தெரிகிறது. 
இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ இந்நாட்டுக்கு வந்த 
மெகஸ்தனிஸ்‌, “இந்தியாவில்‌ யாராவது, ஏதாவது கொடுத்தா 
லும்கூடக்‌ கைநீட்டி வாங்கிக்கொள்பவர்‌ இல்லை. எந்தப்‌ 
பண்டம்‌ எங்கு கிடைத்தாலும்‌ அந்த நாட்டவருக்குத்‌ 
திருடவே தெரியாது. பொய்‌ சொல்லவே தெரியாது" 
என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறான்‌. 


சாந்தமும்‌, நல்ல குணமும்‌, தப்பு வழியே இல்லாமல்‌ 
சரியானபடி போகும்‌ போக்கும்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இருந்தன. 
இப்போது அந்த நிலை மாறிவிட்டது. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
ஜனங்கள்‌ எப்படி இருந்தார்கள்‌? அவர்களுடைய மனசு 
எப்படி இருந்தது? அந்த மாதிரியே இப்போதும்‌ இருக்கக்‌ 
கூடாதா? என்று தோன்றுகிறது. 


பொதுவாக வாழ்க்கையில்‌ ஒழுக்கம்‌ ஏற்பட்டுவிட்டால்‌ 
அப்புறம்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு துறையிலுமே ஒழுக்கத்தினால்‌ 
உண்டாகிற அழகும்‌ ஏற்பட்டு விடுகிறது. இதனால்தான்‌ 
பழங்கால சிற்ப சித்திரங்கள்‌, எழுத்து (௦வ107207௩) உட்பட 
எல்லாம்‌ ஒழுங்காக, அழகாக இருக்கின்றன. 

அந்தக்‌ காலத்தில்‌ நல்ல நிலைமையில்‌ இருந்து, இப்‌ 
போது அதே வமிசத்தில்‌ தோன்றிய ஜனங்களின்‌ நிலை 
இப்படி எல்லாவற்றிலும்‌ மிகவும்‌ தாழ்வாகப்‌ போனதற்கு, 
ஏதாவது காரணம்‌ இருக்க வேண்டுமென்று யோசித்தேன்‌. 

அந்தக்‌ காலத்தில்‌ கோயில்களிலெல்லாம்‌ பாரதம்‌ 
வாசிக்க வேண்டுமென்று கட்டளை இருந்திருக்கிறது. பார 


தம்‌ வாசிப்பதற்கென்றே மானியம்‌ தருகிற சாஸனங்கள்‌ 


இருக்கின்றன. இப்போது, பெரிய கோவில்களில்‌ எதிலுமே 
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பாரதம்‌ வாசிக்கிறதைக்‌ காணோம்‌. கிராமாந்தரங்களில்‌ 
இராம தேவதைகளின்‌ கோவில்களில்‌ மட்டும்‌ எங்கோ 
பரதம்‌ வாரிக்றெதைப்‌ பார்ச்கிறோம்‌. இராம ரகைரக்காக உள்ள, 
அந்த ஒரு சில கோயில்களுக்கு இன்றும்‌ கிராம மக்கள்‌ 
போகிறார்கள்‌. ஸினிமா வந்து இவ்வளவு ஜனங்களை ஆகர்‌ 
ஷிக்கிறபோதுகூட பாரதம்‌ கேட்க ஜனங்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ 
என்றால்‌, பழைய காலத்தில்‌ எப்படி இருந்திருக்கும்‌? 
அப்போது மக்களுக்கு வேறே பொழுது போக்கே இல்லையே! 


அந்த பாரதத்தில்‌ என்ன இருக்கிறது? பொறுமை என்ப 
தற்கு வடிவமாக தர்மபுத்திரர்‌ இருக்கிறார்‌. சத்தியமான 
பிரதிக்ஞை என்பதற்கு பீஷ்மர்‌ இருக்கிறார்‌. தானத்துக்குக்‌ 
கர்ணன்‌. கண்ணியத்துக்கு அர்ஜுனன்‌. இப்படியே ராமாய 
ணத்தை எடுத்துக்கொண்டால்‌, சகல தர்மங்களின்‌ மூர்த்தியாக 
ஸ்ரீராமன்‌ இருக்கிறார்‌. பெண்களுடைய உத்தமமான தர்மத்‌ 
துக்கு உதாரணமாக சீதை இருக்கிறாள்‌. ராமனுக்கு நேர்‌ 
விரோதியான ராவணனுக்கு மனைவியாக இருக்கும்‌ - 
மண்டோதரியும்‌ சதைக்குக்‌ குறைவில்லாத மகாபதி 
விரதையாக இருக்கிறாள்‌. 


ராமாயண, பாரதக்‌ கதைகளைக்‌ கேட்கும்போது இப்ப 
டிப்பட்ட உத்தமமான ஆத்மாக்களின்‌ ஞாபகம்‌ வருகிறது. 
படித்தவர்‌, படிக்காதவர்‌ எல்லோருக்கும்‌ அடிக்கடி அந்தக்‌ 
கதைகள்‌ காதில்‌ விழுந்து கொண்டிருந்தால்‌, நம்மால்‌ அந்த 
உத்தம பாத்திரங்களைப்‌ போலவே நடக்கமுடியாமற்‌ போனா 
லும்‌, இதுதான்‌ நாம்‌ இருக்கவேண்டிய உண்மையான முறை 
என்ற நினைவு அடிக்கடி வரும்‌. , இதற்கே பலனுண்டு. 
இதனால்தான்‌ இந்தக்‌ கதைகளைக்‌ கேட்டு வந்த அந்தக்‌ 
காலங்களில்‌, உயர்ந்த தர்மமும்‌, நீதியும்‌ நாட்டில்‌ இருந்தன. 

தர்மம்‌, நீதி இரண்டும்‌ சேர்ந்துதான்‌ பண்பு உண்டாகி 
மீது. அந்தப்‌ பண்பாட்டை மாற்றுவதற்கும்‌, குலைப்பதற்கும்‌ 
இப்போது எத்தனையோ ஏற்பாடுகள்‌ வந்திருக்கின்றன. 
முன்பு இருந்த பழக்கத்தை மறுபடியும்‌ உண்டாக்குவது 
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கஷ்டம்தான்‌. ஆனாலும்‌ சிறிதாவது செய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
நாம்‌ நல்லது பண்ணிக்கொண்டுபோனால்‌ ஈசுவரன்‌ நமக்குக்‌ 
கை கொடுப்பார்‌. அவர்தான்‌ நமக்குக்‌ கை கொடுத்திருக்க 
றார்‌; கால்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌; கண்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. 
கொஞ்சம்‌ ஆலோசிப்பதற்கு புத்தியும்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. 
இந்தச்‌ சக்தியும்‌ புத்தியும்‌ இருப்பதற்குள்ளே திருந்துவதந்‌ 
கான ஸத்காரியம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
இப்போது என்ன என்னவோ விதமான ஆபத்துக்கள்‌ 
நமக்கு வந்து கொண்டிருக்கின்றன. ஜனங்கள்‌ இன்ன வழி 
யில்‌ போவது என்று தெரியாமல்‌ சிரமப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கும்போது, அநேக கட்சிகள்‌ வந்து அவர்களுடைய புத்தி 
யைப்‌ பலவிதமாகக்‌ குழப்பி மாற்றிக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. 
இந்த நிலையில்‌ நம்முடைய சத்தியமும்‌ நீதியும்‌ தர்மமும்‌ 
ஜனங்களுடைய மனசில்‌ கலையாமல்‌ நின்று காப்பாற்ற 
வேண்டும்‌. அப்படிக்‌ காப்பாற்றுவதற்கு மஹாபாரதமே 
உபகாரமாக இருக்கும்‌ என்று அன்றிலிருந்து இன்றுவரை 
ஜனங்களுடைய அநுபவத்தினாலே தெரிகிறது. 


கட்டட ப. அதிப அறிம ௮00 ததி உ 1 ப லர அட பயத்த 3 ps 


விஞ்ஞானமும்‌ ஆன்ம நிறைவும்‌ 


வேதாந்தம்‌ உலகமே மாயை என்கிறது. அதனால்‌ 
உலக வாழ்க்கைக்கு உதவுகிற விஷயங்களில்‌ இந்தியர்களுக்கு 
அக்கறையே கிடையாது. ஸயன்ஸ்‌, டெக்னாலஜி, வைத்தி 
யம்‌, என்ஜினீயரிங்‌ எல்லாம்‌ மேல்‌ நாட்டிலிருந்துதான்‌ இந்தி 
யாவுக்கு வந்திருக்றெது'' என்று சில வெள்ளைக்காரர்கள்‌ 
சொல்வதுண்டு. இதுவே உண்மை என்று நம்மவர்களும்‌ 
நம்பி, “ஏதோ கண்ணுக்குத்‌ தெரியாத ஸ்வாமியையும்‌, 
ஆத்மாவையும்‌ பற்றித்தான்‌ ஹிந்து சாஸ்திரங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. லோக வாழ்க்கைக்கு உபயோகமாக அவற்றில்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லை' என்று கண்டனம்‌ செய்வதுண்டு. 


உண்மையில்‌ நம்முடைய சாஸ்திரங்களில்‌ இல்லாத 
ஸயன்ஸ்‌ எதுவுமே இல்லை. நமது புராதன சாஸ்திரங்களை 
யெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, இந்த உண்மை தெரியும்‌. 
ஆயுர்வேதத்தை -- சரகர்‌, சுச்ருதர்‌ முதலானவர்களின்‌ இிரந்தங்‌ 
களைப்‌ பார்த்தால்‌, இப்போதைய பெரிய டாக்டர்களும்‌ 
அதிசயிக்கும்படியான மருத்துவ முறைகளையும்‌, ஸர்ஜரி 
விஷயங்களையும்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. மிகவும்‌ புராதன 
மான அதர்வண வேதத்திலேயே யுத்தத்தில்‌ உண்டாகும்‌ பல 
விதமான காயங்களைக்‌ குணப்படுத்தும்‌ மூலிகைகள்‌, 
சிகிச்சை முறை முதலியவற்றைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லியிருப்பது 
இப்போது ரொம்பவும்‌ உபயோகமாக இருப்பதாகச்‌ சமீபத்‌ 
தில்‌ காசி சர்வகலாசாலையில்‌ ஒருத்தர்‌ ஆராய்ச்சி செய்து 
கண்டு பிடித்‌இருக்கிறார்‌. என்ஜினீயரிங்‌ டெக்னாலஜியிலும்‌ 
ஆதியிலேயே அபாரமான திறமையை நம்மவர்கள்‌ காட்டியி. 
ருக்கிறார்கள்‌. போஜராஜன்‌ செய்த ஸமராங்கண சூத்திரத்தில்‌ 
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ஆகாய விமானம்‌ உள்படப்‌ பலவிதமான மிஷின்களைச்‌ 
செய்வதற்கான அடிப்படைத்‌ தத்வங்களை விவரித்‌இிருக்ி 
றது. சுமார்‌ இரண்டாயிரம்‌ வருஷங்களான ஓர்‌ இரும்பு 
ஸ்தம்பம்‌ இன்றைக்கும்‌ தில்லி குதுப்மினாருக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ 
துருப்பிடிக்காமல்‌ இருக்கிறது. டாடா தொழிற்சாலை இல்லா 
மலே இப்படிப்பட்ட பெரிய தரணை எந்த உலையில்‌ 
(ர்பாரக௦௦) அடித்து உருவாக்கினார்கள்‌ என்று ஆச்சரியப்படும்‌ 
படி. இருக்கிறது. தமிழ்நாட்டிலேயே இப்படிப்‌ பல என்ஜினீ 
யரிங்‌ அற்புதங்கள்‌ இருக்கின்றன. பல நூற்றாண்டுகளான 
கல்லணை எந்தவிதமான கலவையால்‌ கட்டப்பட்டது என்று 
இன்றும்‌ புரியவில்ல. ஆவுடையார்‌ கோயில்‌ கொடுங்கையில்‌ 
பாறாங்கல்லை ஒரு காகிதத்தின்‌ அளவுக்கு மெல்லியதாக 
இழைத்திருக்கிறார்கள்‌. திருவீழிமிழலை வெளவால்‌ ஓட்டி 
மண்டபத்தின்‌ பிரம்மாண்டமான வளைவை (4801) எந்த 
ஆதாரத்தில்‌ கட்டியிருக்கிறார்கள்‌ என்று என்ஜினீயரிங்‌ 
நிபுணர்களும்‌ வியக்கிறார்கள்‌. 


தமிழில்‌ பதினெண்‌ இத்தர்கள்‌ பாடலில்‌ இருக்கிற 
வைத்திய நுணுக்கங்கள்‌ கொஞ்ச நஞ்சமல்ல. 


வான நூலில்‌ (A்0ாறy) நமக்கு இருந்த பாண்டித்தியத்‌ 
தால்தான்‌ எத்தனையோ ஆயிரம்‌ வருஷங்களாக, இன்று 
அமாவாசை, இன்று கிரகணம்‌ என்று கொஞ்சம்கூடத்‌ தப்பா 
மல்‌ பஞ்சாங்கம்‌ கணிக்க முடிந்திருக்கிறது. 

எல்லா கலைகளும்‌ சாஸ்திரங்களும்‌, ஸயன்ஸ-களும்‌ 
பாரத தேசத்தில்‌ நன்றாக வளர்ந்தே வந்திருக்கின்றன. ஆனா 
லும்‌, இப்போது விஞ்ஞானக்‌ கண்டுபிடிப்புக்களால்‌ அணு 
குண்டுபோன்ற எத்தனையோ அனர்த்தங்கள்‌ உண்டாகியிருப்‌ 


பதைப்‌ பார்க்கறோமல்லவா? இப்படி நேரக்கூடாது என்பதா 


லேயே, பக்குவமானவர்களுக்கு மட்டும்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ 
விஞ்ஞான நுணுக்கங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. 
சாதாரண ஜனங்களுக்குப்‌ புரியாத பரிபாஷையில்‌ இந்த சாஸ்தி 
ரங்கள்‌ அமைந்திருப்பதற்கு இதுவே காரணம்‌. இத்தர்களின்‌ 
தமிழ்ப்‌ பாடல்களும்கூட இப்படித்தான்‌ நமக்குப்‌ புரியாத 
பரிபாஷையில்‌ இருக்கும்‌. 


விஞ்ஞானமும்‌ ஆன்ம நிறைவும்‌ ( 459 


இப்போது நிபுணர்கள்‌ ஆராய்ச்சி செய்தால்‌, நம்‌ சாஸ்தி 
ரங்களிலிருந்து! பல விஷயங்கள்‌ தெரிந்து கொள்ளமுடியும்‌. 
லெ சமாசாரங்கள்‌ நமக்குப்‌ புரியாமல்‌ இருக்கும்‌. அதற்காக 
அவற்றை ஒதுக்கிவிடக்கூடாது. நமக்குப்‌ பின்னால்‌ வருபவர்‌ 
களுக்காவது அது புரியக்கூடும்‌ என்பதால்‌, நமக்குப்‌ புரிகிற 
சாஸ்திரங்கள்‌, புரியாத சாஸ்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌” 


ரக்ஷித்துக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 


மற்ற தேசங்களில்‌ சமீப காலமாகவே இந்த விஞ்ஞான . 
வித்தைகள்‌ வளர்ந்து வந்திருக்கின்றன. நாம்‌ ஆதியில்‌ நமக்‌ 
கென்றே இருந்த இந்த வித்யா சம்பத்தை மறந்துவிட்டு; 
மற்றவர்களிடமிருந்து இப்போது கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌! 
இதில்‌ ஒரு முக்கியமான வித்தியாசம்‌, இந்த வித்தைகள்‌ 
யாவும்‌ பிரம்மவித்தை என்கிற ஆத்ம சிரேயஸுக்கு அநுசர 
ணையாகவே நம்‌ தேசத்தில்‌ வைக்கப்பட்டிருந்தன. வெறும்‌ 
லெளூகை செளக்கியத்துக்காகவே அவற்றை உபயோகப்‌ 
படுத்தி மேல்நாடுகள்‌ உண்டாக்கியிருக்கிற 'நாகரிக'த்தில்‌ 
ஆத்மசாந்து அடியோடு போய்விட்டது. இதை மேல்நாட்டுக்காரர்‌ 
கள்‌ நன்றாக உணர்ந்திருக்கிறார்கள்‌. விஞ்ஞானத்தின்‌ மூலம்‌ 
படிப்படியாக நாகரிகத்தில்‌ ஏறி, இப்போது அவர்கள்‌ அதில்‌ 
உச்ச நிலைக்கு வந்திருக்கிறார்கள்‌. ஆனாலும்‌ இதில்‌ ஆத்ம 
இருப்து இல்லை என்று கண்டுகொண்டு நம்முடைய வேதாந்‌ 
தத்தின்‌ பக்கமும்‌ நம்முடைய பக்திமார்க்கத்தின்‌ பக்கமும்‌ 
வர ஆரம்பித்திருக்கிறார்கள்‌. நாமோ நம்முடைய லெளகிக 
வித்தை, ஆத்ம வித்தை இரண்டையும்‌ அலட்சியம்‌ செய்து 
விட்டு, மற்ற நாட்டவர்கள்‌ அடைந்திருக்கிற இரண்டுங்கெட்‌ 
டான்‌ நாகரிகத்தைத்‌ தேடி ஓடுகிறோம்‌. அவர்கள்‌ இரும்பு 
்‌ யுகத்திலிருந்து (£௦ 492) தங்க யுகத்துக்கு (02 Age) 
அதாவது, இருட்டு யுகத்திலிருந்து பிரகாச யுகத்துக்கு 
வந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. நாமோ பிரகாச யுகத்திலி 
ருந்து இருட்டு யுகத்திற்குப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறோம்‌! 
குறைவிலிருந்து அவர்கள்‌ நிறைவுக்குப்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்‌ 
றார்கள்‌ என்றால்‌, நாமோ நிறைவிலிருந்து குறைவுக்குப்‌ 
போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 


வருங்காலத்தவருக்கு 
வஞ்சனை செய்யலாமா? 


தமது பழைய சாஸ்திரங்களில்‌ இல்லாத கலைகளோ 
ஸயன்ஸ்களோ மற்ற விஷயங்களோ இல்லவே இல்லை, 
போஜராஜன்‌ செய்துள்ள ஸமராங்கண சூத்திரம்‌ என்ற நூலில்‌ 
பலவிதமான ..மிஷின்கள்‌ செய்யும்‌ முறைகள்கூட உள்ளன. 
அதில்‌ ஆகாயவிமானத்தைப்‌ பற்றிக்கூட வருகிறது என்றால்‌ 
ஆச்சரியமாயிருக்கும்‌! போஜன்‌ இந்த விமானத்தைப்‌ பற்றிய 
சித்தாந்த முறையை (80௩) மட்டுமே சொல்லிவிட்டு, 
“நடைமுறையில்‌ (Practical) இதைப்‌ பண்ணும்‌ வழியை நான்‌ 
சொல்லாததால்‌ எனக்கு அது தெரியாது என்று நினைக்க 
வேண்டாம்‌; நடைமுறையைச்‌ சொல்லி இந்த விமானம்‌ 
செய்யப்பட்டால்‌, ஜனங்களுக்கு செளகரியத்தை விட அசெள 
கரியமே அதிகமாகும்‌ என்றே சொல்லவில்லை" என்கிறார்‌. 


ஆகாய விமானம்‌, அணுசக்திக்‌ குண்டு இவற்றையெல்‌ 
ஈம்‌ நடைமுறைக்குக்‌ கொண்டு வந்ததன்‌ அனர்த்தத்தை நாம்‌ 
உலக யுத்தத்தில்‌ கண்கூடாகப்‌ பார்த்து விட்டோம்‌. அது : 
ஒருபுறம்‌ இருக்கட்டும்‌. 


ல 


போஜன்‌ சொல்லியிருக்கிற ஆகாயவிமான 'தியரி'யைச்‌ 
லை என்ஜினீயர்களுடன்‌ சேர்ந்து படித்துப்‌ பார்த்ததில்‌ 
பலூன்‌, ஜோர்டான்‌ என்ஜின்‌ போன்ற ஒரு முறையை 
போஜன்‌ சொல்கிறார்‌ என்று தெரிய வந்தது. 


i - 


ம்‌ தனித்தனி நூல்கள்‌:இருந்தன. இந்த நூல்கள்‌ ஒவ்வொன்‌ 
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பழைய காலத்தில்‌ ணன ப காலத்தில்‌ ஒவ்வொரு கலைக்கும்‌ ஸ்வ வக கலைக்கும்‌ ஸயன்ஸாத்‌ 
ஸ்‌ 


றையும்‌ டைஜஸ்ட்‌ மாதிரி ஒரு அத்தியாயமாகச்‌ சுருக்கி 
பிருஹத்‌ ஸம்ஹிதை' என்ற புஸ்தகத்தை வராஹமிஹிரர்‌ 
எழுதியிருக்கிறார்‌. கிட்டத்தட்ட 1500 வருஷங்களுக்கு முன்‌ . 
எழுதப்பட்ட இந்தப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ தாவர சாஸ்திரம்‌, மிருக 
சாஸ்திரம்‌, பட்சி சாஸ்திரம்‌, தாது சாஸ்திரம்‌ இப்படி சகல 
விஷயங்களும்‌ அடங்கியிருக்கின்றன 

பழங்காலத்தவரின்‌ என்ஜினீயரிங்‌ ஞானம்‌ இன்றுள்ள 
நிபுணர்களையும்‌ ஆச்சரியத்தில்‌ ஆழ்த்துகிறது. 

இவற்றுக்கெல்லாம்‌ ஆதார நூல்கள்‌, சாஸ்திரங்கள்‌ 
உள்ளன. ஆயிரம்‌, பதினாயிரம்‌ வருஷங்களாக - தலைமுறை 
தலைமுறையாக -— ரக்ஷிக்கப்பட்டு நம்‌ கைக்கு வந்துள்ளன. 
இந்த நாள்போல்‌ அச்சுப்‌ புஸ்தகம்‌ போடத்‌ தெரியாத 
காலங்களிலும்‌ இவற்றை நம்‌ முன்னோர்கள்‌ எப்படியோ 
காத்து நம்‌ வரைக்கும்‌ தந்துவிட்டார்கள்‌. இப்படி யுகாந்தர 
மாக வந்த சாஸ்திரங்களை எல்லாம்‌ நமக்குச்‌ சகல வசதி 
இருந்தும்‌, அடுத்த தலைமுறைக்குக்‌ காத்துத்‌ தராமல்‌ இருக்கி 
றோம்‌... ஆயிரம்‌, பதினாயிரம்‌ வருஷங்களாகத்‌ தொடர்ந்து 
வந்து கொண்டிருந்த இழையை அறுத்து விடுகிற 
பாக்கியம்‌” நமக்கே ஏற்பட்டிருக்றெது! 


குருடன்‌ ஒருவன்‌ கையில்‌ லாந்தருடன்‌ போய்க்‌ கொண் 
டிருந்தானாம்‌. எதிரில்‌ வந்த ஒருவன்‌ “உனக்குத்தான்‌ கண்‌ 
தெரியவில்லையே, லாந்தர்‌ ஏன்‌ எடுத்து வருகிறாய்‌?” என்று 
கேட்டான்‌. அதற்குக்‌ குருடன்‌, 'எனக்குக்‌ கண்‌ இல்லாவிட்டா 
லும்‌ உனக்குக்‌ கண்‌ இருக்கிறது அல்லவா? அதற்காகத்தான்‌ 
இதை எடுத்து வருகிறேன்‌. இல்லாவிட்டால்‌ இந்த இருட்டில்‌ 
நீயே என்மேல்‌ தடுக்கி விழுந்திருப்பாயே! என்றானாம்‌. 
அதுபோலவே பழைய சாஸ்திரங்கள்‌ நமக்குப்‌ புரியாவிட்டா 
லும்‌, எதிர்காலத்தில்‌ யாருக்காவது புரியலாம்‌; பயனாகலாம்‌ 
என்பதனாலாவது அவற்றை நாம்‌ ரச்ஷித்தாக வேண்டும்‌. 
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வசதியே இல்லாத காலங்களில்‌ யுகாந்தரமாக ரக்ஷிக்கப்‌ 
பட்ட சாஸ்திரங்களை நமக்கு முதல்‌ , தலைமுறையினர்‌ 
எல்லா வசதியிருந்தும்‌ காப்பாற்றாமல்‌ அழித்து, நம்மை 
வஞ்சித்து விட்டார்கள்‌'' என்று, வருங்காலத்‌ தலைமுறையி 
னர்‌ நம்மைக்‌ குற்றம்‌ சொல்ல இடம்‌ வைக்கலாமா? 


பழைய காலங்களில்‌ சாஸ்திர ரக்ஷணம்‌ அரசர்களின்‌ 
பொறுப்பிலிருந்தது. இப்பொழுது ராஜாக்கள்‌ இல்லை; 
ராஜ்ய, மத்ய சர்க்கார்கள்தாம்‌ உள்ளன. அவற்றுக்கு 
நிம்மதியே இல்லை. ஒரு பக்கம்‌ பாஷைச்‌ சண்டை; ஒரு பக்கம்‌ 
எல்லைச்‌ சண்டை. ஏகப்பட்ட பாலிடிக்ஸ்‌, ஊழல்‌ இப்படிப்‌ 
பல கஷ்டங்கள்‌. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ ஒரு ராஜாவுக்கும்‌ இன்‌ 
னொரு ராஜாவுக்கும்‌ சண்டை நடந்தது என்றால்‌, இப்பொ 
முது ஒரு ராஜ்யத்துக்கும்‌ இன்னொரு ராஜ்யத்துக்கும்‌ 
சண்டை; ஒரு வர்க்கத்துக்கும்‌ இன்னொரு வர்க்கத்துக்கும்‌ 
சண்டை; ஒரு கட்சிக்கும்‌ இன்னொன்றுக்கும்‌ மண்டை 
உடைகிறது. எனவே, சாஸ்திர ரக்ஷணத்துக்கு அரசாங்கத்தை 
எதிர்பார்த்துப்‌ பிரயோஜனமில்லை. “சுற்றுப்புறத்தில்‌ 
எல்லாம்‌ ஒரே பூசல்‌; குடும்பத்திலும்‌ தொல்லை' என்று நாம்‌ 
தட்டிக்கழிக்கக்கூடாது. வனவிலங்குகளைப்‌ பாருங்கள்‌. 
சிங்கம்‌ புலியை அடிக்றெது. புலி மானை அடிக்கிறது. இருந்தா 
லும்‌, காட்டிலே சிங்கக்குட்டியும்‌, புலிக்குட்டியும்‌, மான்‌ 
குட்டியும்‌ வளர்ந்துகொண்டும்‌ விளையாடிக்கொண்டும்தான்‌ 
இருக்கின்றன. அப்படி இருக்க நாமும்‌ பழக வேண்டும்‌. 
எத்தனை இடையூறு இருப்பினும்‌, நமக்கு எதிர்காலத்தினரி 
டம்‌ உள்ள கடமையையும்‌ பொறுப்பையும்‌ உணர்ந்து 
பழைய சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்துத்‌ தரவேண்டும்‌. 


தமிழ்நாட்டுப்‌ 
பண்பின்‌ பெருமை 


உலகத்தில்‌ இருக்கிற கோயில்களில்‌ பாதிக்குமேல்‌ 
இந்தியாவில்தான்‌ இருக்கின்றன. இதிலும்‌ பாதிக்கு 
மேற்பட்ட ஆலயங்கள்‌ தமிழ்நாட்டில்தான்‌ இருக்கின்றன. 


உலகத்தில்‌ இருக்கிற: சாஸ்திரங்களில்‌, பக்தி நூல்களில்‌ 


பாதிக்குமேல்‌ இந்தியாவில்தான்‌ இருக்கின்றன. இதில்‌ 


பாதிக்கு மேற்பட்ட நூல்கள்‌ தமிழ்நாட்டைச்‌ சேர்ந்தவையே. 
கும்பகோணத்தைச்‌ சுற்றியுள்ள காவிரிப்‌ பிரதேசத்தில்‌ 
இடைத்த ஏட்டுச்‌ சுவடிகள்‌, உலகத்திலுள்ள சாஸ்திரங்களில்‌ 
பாதிக்கு மேற்பட்டவை என்று அறியும்போது, நமக்கு 
ரொம்பவும்‌ பெருமையாக இருக்கிறது. 


இதோடுகூடத்‌ தமிழ்நாட்டுக்கு இன்னொரு தனிப்‌ 
பெருமை உண்டு. சாதாரணமாக ஒரு குறிப்பிட்ட மொழியும்‌, 
ஒரு விசேஷமான கலாசாரமும்‌ உள்ள ஒரு பிரதேசத்தில்‌ பிற 
மொழியினரும்‌, பிற கலாசாரத்தினரும்‌ குடியேறினால்‌, நாள 
டைவில்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ தனி வழக்கங்களையும்‌ பாஷை 
களையும்‌ இழந்து அந்தப்‌ பிரதேசத்தின்‌ மொழியையே பேச 
ஆரம்பித்துவிடுவார்கள்‌. அங்குள்ள நாகரிகத்தையே பின்‌ 
பற்ற ஆரம்பித்து விடுவார்கள்‌. உலக நாடுகளின்‌ சரித்திரத்‌ 
தைப்‌ பார்க்கும்போது இந்த உண்மை நிதரிசனமாகிறது. 
இப்போது உத்யோக நிமித்தம்‌ வடக்கே நம்மவர்‌ போகிறது 
மட்டுமின்றி, பூர்வத்தலேயே தமிழ்நாட்டு பிராமணர்‌ பலர்‌ 
வடக்கே போயிருக்கிறார்கள்‌. ஆந்திரர்களுக்கும்‌ சோழர்களுக்‌ 
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கும்‌ கலியாணக்‌ கொள்வினை, கொடுப்பினை இருந்த சமயத்‌ 
தில்‌, இப்படி பலர்‌ போயிருக்கிறார்கள்‌. வேறு சந்தர்ப்பங்களி 
லும்‌ போயிருக்கிறார்கள்‌. இப்போது வடநாட்டுக்‌ காரர்கள்‌ 
பலர்‌ 'த்ரவிட்‌ (0ால/(0) என்று குலப்பெயர்‌ போட்டுக்கொள்வ 
தைப்‌ பார்த்திருப்பீர்களே. அவர்களில்‌ பலர்‌, இம்மாதிரி 
குடியேறியவர்களின்‌ வம்சத்தில்‌ வந்தவர்கள்தான்‌. ஆனால்‌, 
வெளி மாகாணங்களில்‌ உள்ள இந்தத்‌ “திராவிடர்‌: களுக்குத்‌ 
தமிழ்‌ மொழியே அடியோடு தெரியவில்லை. நீண்ட கால 
மாக ஒரு பகுதியில்‌ வசிக்கும்‌ பிற சமையைச்‌ சேர்ந்த 
மைனாரிட்டிக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ மூல பாஷையைக்கூட மறந்து 
விடுகிறார்கள்‌ என்பதற்கு இது ஓர்‌ உதாரணம்‌. 


இப்படி நான்‌ சொன்னதால்‌ ஆரியர்கள்‌ வடக்கே, திராவி 
டர்கள்‌ தெற்கே என்று பாகம்‌ பிரிப்பதாக அர்த்தமில்லை. 
நம்‌ பழைய சாஸ்திரங்களைப்‌ பார்த்தால்‌, இப்போது வெள்‌ 
ளைக்காரர்கள்‌ ஆரியர்‌; திராவிடர்‌ என்று இரண்டு வேறு 
இனமாக (௦9) பேதப்படுத்திச்‌ சொல்லியிருப்பதற்கே ஆதார 
மில்லை. தேசம்‌ பூராவிலும்‌ இருந்தவர்களை-ஒரே இனத்த 
வர்களைத்தான்‌-— பஞ்ச கெளடர்கள்‌, பஞ்ச திராவிடர்கள்‌ 
என்பதாக பாரத தேசத்திலிருக்றெ பத்துப்‌ பிராந்தியங்களில்‌ 
இப்படி ஐந்து அப்படி ஐந்து என்று பிரித்திருந்ததாகவே நம்‌ 
சாஸ்திரங்களிலிருந்து தெரிகிறது. இது பிரதேச ரீதியில்‌ 
(regional) செய்த பிரிவே தவிர, இன ரீதியில்‌ (30161) செய்தது 
அல்ல. பிற்பாடு இராவிடம்‌ என்பது தமிழரை மட்டும்‌, கெளடர்‌ 
என்பது வங்காளியரை மட்டும்‌ குறிப்பதாக ஆகியிருக்கிறது. 
ஆதியில்‌ எல்லாம்‌ ஒரே இனம்‌, ஒரே மதம்‌ என்றுதான்‌ 
இருந்திருக்கிறது. பிற்காலத்தில்‌ தமிழ்‌ நாடே திராவிடம்‌ ஆன 
பிறகும்‌, இங்கிருந்து ல கூட்டமாக வடக்கே போய்க்‌ 
குடியேறிய பிராம்மணர்களைப்‌ பற்றித்தான்‌ நான்‌ மேலே 
சொன்னேன்‌. அவர்களுக்கெல்லாம்‌ இப்போது பேரில்‌ 
“திராவிட: என்பது ஒட்டிக்கொண்டிருந்தும்‌ கூட, தமிழ்‌ 
பாஷை அடியோடு தெரியாமல்‌, அந்தந்தப்‌ பிராந்திய பாஷ்‌. 
பழக்கம்‌ இவற்றிலேயே பூரணமாகக்‌ கரைந்துவிட்டிருக்கிறார்‌ 
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கள்‌. இதுதான்‌ லோகம்‌ முழுக்கவே பொது வழக்கு. ஒரு 
பிரதேசத்துக்கு இன்னொரு பிரதேசத்தவர்கள்‌ வந்து குடியேறி 
னார்கள்‌ என்றால்‌, இப்படிக்‌ குடியேறிகள்‌ தங்கள்‌ கலாசா 
ரத்தை நாளாவட்டத்தில்‌ இழந்து அந்தப்‌ பிரதேசக்‌ கலாசாரத்‌ 
தையே தழுவிவிடுவார்கள்‌. 

பிறருடைய பாஷையை, பழக்கங்களை வெகு சுலப 
மாக எடுத்துக்கொள்வதில்‌ தமிழ்‌ ஜனங்களுக்கே ரொம்பவும்‌ 
திறமை இருக்கிறது. தமிழன்‌ என்றால்‌ இங்கிலீஷ்காரனை 
விட நன்றாக இங்கிலீஷ்‌ பேசுகிறான்‌. ஹிந்திக்காரனைவிட 
நன்றாக ஹிந்தியில்‌ பேசுகிறான்‌. பால்ரூம்‌ டான்ஸிலிருந்து, 
ஹிந்துஸ்தானி சங்தேம்‌ வரை எல்லாம்‌ இவனுக்கு அநாயாச 
மாக வந்துவிடுகிறது. இதிலே பாராட்டுவதற்கும்‌ விஷயம்‌ 
இருக்கறது; கண்டிப்பதற்கும்‌ விஷயம்‌ இருக்கிறது. இது 
அந்நியம்‌, பிறத்தியாருடையது என்று இல்லாமல்‌ எதையும்‌ 
இவனால்‌ எடுத்துக்கொள்ள முடிகிறதே என்று பாராட்ட 
லாம்‌. ஆத்ம சிரேயஸ-க்காக இல்லாமல்‌ வெறும்‌ இந்திரிய 
சுகத்துக்காகவோ, புத்திப்‌ பெருமைக்காகவோ மட்டும்‌ 
இவன்‌ மற்றவர்களின்‌ தப்பான சமாசாரங்களில்‌ மோகித்து 
விழுந்து, அவற்றையும்‌ தனதாக ஸ்வீகரித்து விடுறொனே 

என்கிறபோது கண்டிக்க வேண்டியதாகிறது. 


தமிழ்மொழியும்‌ இந்தப்‌. பிரதேசத்துக்கென்றே விசேஷ 
மாக உள்ள சில பண்பாடுகளும்‌ ரொம்பவும்‌ புராதனமா 
னவை--ஜீவசக்தி வாய்ந்தவை. அப்படியானால்‌, இத்தனை 
தொன்மையும்‌ சக்தியும்‌ இல்லாத கலாசாரங்களே புதிதாக 
வந்தவர்களைத்‌ தங்களில்‌ கரைத்துக்கொள்கின்றன என்றால்‌, 
அவற்றைவிட வலுவாகத்‌ தமிழ்‌ நாடானது இங்கே வந்து 
குடியேறியவர்களின்‌ விஷயத்தில்‌ இதைச்‌ செய்திருக்கத்‌ 
தானே வேண்டும்‌? இப்படி நினைக்கத்‌ தோன்றுகிறது. 
ஆனால்‌, நடைமுறையில்‌ பார்த்தால்‌ நேர்மாறாக இருக்கிறது. 
மற்றப்‌ பிரதேசங்கள்‌ தங்கள்‌, பாஷை, பழக்கங்கள்‌ இவற்றி 
லேயே பதிதாக வந்தவர்களைக்‌ கரைத்து விடுகின்றன: 
1 தெ.கு. 30 
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ஆனால்‌, தமிழ்‌ நாடு ஒன்று மட்டும்‌ இதற்கு விலக்காக 
இருக்கிறது. தமிழ்‌ நாட்டில்‌ மகாராஷ்டிரர்கள்‌, ஆந்திரர்கள்‌, 
கன்னடியர்கள்‌, குஜராத்திகள்‌, செளராஷ்டிரர்கள்‌ முதலிய பல 
சமுதாயத்தினர்‌ எத்தனையோ பரம்பரைகளாக வாழ்ந்து வரு 
கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாஷைகளையே பேசி 
வருகிறார்கள்‌. தங்களது பழக்க வழக்கங்களையே பின்பற்றி 
வருகிறார்கள்‌. ஆதிகாலத்திலிருந்து திராவிட தேசமானது 
இவ்வாறு அந்நிய தேசங்களிலிருந்தும்‌ பாரதத்தின்‌ பிற 
பகுதிகளிலிருந்தும்‌ வந்தவர்களுக்கெல்லாம்‌ இடம்‌ தந்து 
அவரவரையும்‌ அவரவரது பாஷை, சம்பிரதாயம்‌ இவைகளி 
லேயே நிலைப்படுத்தியிருக்கிறது. தமிழ்நாடு ஒரு ரிஃப்ரி 
ஜிரேடர்‌' (குளிர்பதனப்‌ பெட்டி) போல்‌ எல்லா பாஷைகளை 
யும்‌ எல்லா நாகரிகங்களையும்‌ கெடாமல்‌ குளிர்ச்சியுடன்‌ 
காத்துத்‌ தந்து வந்திருக்கிறது. குளிர்‌ சாதனப்‌ பெட்டியில்‌ 
வைத்த பழம்போல்‌ மற்றப்‌ பிரதேச பாஷைக்காரர்களான 
மகான்களின்‌ இலக்கிய சிருஷ்டிகளும்‌ இங்கே உண்டாகி 
கெடாமல்‌ ரக்ஷிக்கப்பட்டு வந்திருக்கின்றன. உதாரணமாக 
தியாகராஜரின்‌ தெலுங்குக்‌ கிருதிகள்‌ இந்த மண்ணில்‌ பிறந்த 
வையே. தெலுங்கு தேசத்திலேயே இப்படிப்பட்ட சிருஷ்டி 
உண்டாகவில்லை. இப்படியே பல பாஷைக்‌ கிரந்தங்கள்‌, 
பல சித்தாந்தங்கள்‌ இங்கு உருவாயின. மற்றவை அனைத்தோ . 
1 டும்‌ தன்னை இழையவிட்டுக்‌ கொண்டு, தன்னை மற்றவர்‌ 
18 மீது இணித்து நிர்ப்பந்திக்காமல்‌ இருக்கிற ஒரு தனிப்‌ பண்பு 
ழி i திராவிட தேசத்துக்கே சிறப்பாக இருந்து வந்திருக்கிறது. 
தொன்றுதொட்டு வேத நெறியின்‌ வீடாக இருந்திருப்‌ 
பது தமிழகமே. மனித குலத்தின்‌ முதல்வரான மநு, வைகை 
அருகேயுள்ள இருதமாலாக்‌ கரையில்‌ வசித்ததாகவே பாகவ 
தம்‌ கூறுகிறது. வேத தர்மம்‌ இங்கேதோன்‌ பிறந்தது. உலகத்தி 
லேயே ஈடு இணையில்லாத பக்திச்‌ செல்வத்தையும்‌ நீதி 
நூல்களையும்‌ தந்த ஆழ்வார்களும்‌, நாயன்மார்களும்‌, பட்டி 
னத்தார்‌, தாயுமானவர்‌, திருவள்ளுவர்‌, சங்கப்புலவர்‌ போன்‌ 
_ றவர்களும்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ திராவிட நாட்டின்‌ வேதத்தின்‌ 


நந்த ந ததவ கல அது 
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தத்‌ அ தைகள்‌ அனை ட படட 
பெருமையைப்பற்றித்‌ தங்கள்‌ நூல்களில்‌ பேசுகிறார்கள்‌. 
சோழ, பாண்டிய, பல்லவ மன்னர்கள்‌ வேத பாடசாலை 
களுக்கும்‌ வேத வித்துக்களுக்கும்‌ தாங்கள்‌ செய்த சாஸனங்‌ 
களைக்‌ கல்வெட்டுக்களில்‌ பொறித்துப்‌ பூரிப்படைந்திருக்கி 
நார்கள்‌. சென்ற நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்த கிறிஸ்துவப்‌ புலவ 
ரான ஸ்ரீவேதநாயகம்‌ பிள்ளைகூடத்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ தேவால 
யங்களோடு “பிரம்மாலயங்கள்‌” (வேத பாடசாலைகள்‌) 
நிறைந்திருப்பதையே பெருமையோடு கூறியிருக்கிறார்‌. 
“வேதம்‌ நிறைந்த தமிழ்நாடு” என்று பாரதியார்‌ பாடியது 
உங்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. 

இப்படி வேத தர்மமும்‌ சகல கலைகளும்‌ பரமார்த்தி 
கமும்‌ தோய்ந்து கிடக்கும்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ பண்டைக்‌ காலத்திலி 
ருந்து அவ்வப்போது அவைதிகமும்‌ நாஸ்திகமும்‌ தலை 
காட்டி வந்ததும்‌ உண்டு. ஆனால்‌, இத்தகைய நாஸ்திக 
ஆட்டங்கள்‌ ஏற்பட்ட ஒவ்வொரு சமயத்திலும்‌ மக்கள்‌ விழித்‌ 
துக்கொண்டு, தங்களது தெய்வ பக்திக்கும்‌, வைதிக நம்பிக்‌ 
கைக்கும்‌ கூர்‌ தீட்டிக்கொண்டதை சரித்திரம்‌ சொல்கிறது. 
அதற்கப்புறம்‌ வேத நெறி இரு மடங்காகக்‌ கொழுந்துவிட்டு 
ஜொலித்திருக்கிறது. 


கர்ம மார்க்கம்‌ 


வெளியே கர்மம்‌ 


உள்ளே தியானம்‌ 


பலவிதமான கர்மாநுஷ்டானங்களை. நான்‌ சொல்கி 
றேன்‌. இந்தக்‌ கர்மங்கள்‌, பரமேசுவர பூஜை, பரோபகாரம்‌ 
எல்லாம்‌ பிறருக்காகச்‌ செய்யப்படுவதாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ 
உண்மையில்‌ தங்களுக்கே செய்து கொள்வதுதான்‌. பிறருக்கு 
உபகாரம்‌ செய்வதால்‌, சேவை செய்வதால்‌, அல்லது 
ஸ்வாமிக்குப்‌ பூஜை செய்வதால்‌ அவனவனுக்கும்‌ உள்ளுக்குள்ளே 
ஒரு நிறைவு ஏற்படுகிறது. நாம்‌ செய்கிற சேவையில்‌ மற்றவர்‌ 
களுக்கு உண்மையான லாபம்‌ இருந்தாலும்‌ இருக்கலாம்‌; 
இல்லாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. நம்‌ சேவை அவர்களுக்குத்‌ 
தேவைப்படாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அதைச்‌ செய்யும்‌ 
போது நமக்கே திருப்தியும்‌, சந்துஷ்டியும்‌, அமைதியும்‌ 
உண்டாகின்றன. “பரோபகாரம்‌” என்று சொன்னாலும்கூட, 
அது பர (பிறருக்கு) உபகாரமாக இருந்தாலும்‌ இல்லாவிட்டா 
லும்‌, தனக்கே உபகாரமாக இருக்கிறது. 


பிறருக்குச்‌ சேவை செய்வதற்காக நாம்‌ எத்தனையோ 
கஷ்டங்கள்‌, இயாகங்கள்‌, சரீர சிரமம்‌ எல்லாம்‌ அடைந்தா 
லும்‌ இதற்கெல்லாம்‌ மேலாக அதிலேயே ஒரு நிறைவை, 
சந்துஷ்டியை நமக்குள்‌ ஏதோ ஒன்று அநுபவித்துக்கொண்டி 
ருக்கிறது. 


இப்படியேதான்‌ நாம்‌ பூஜை பண்ணுவதால்‌ ஸ்வாமிக்கு 
எந்த லாபமும்‌ இல்லை. ஆனாலும்‌ பூஜை, பாராயணம்‌, 


472 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


க்ஷேத்திராடனம்‌ என்று பல காரியங்களை பலவித கஷ்டங்க 


ளைப்‌ பட்டு நாம்‌ செய்வதிலே, நமக்கே ஒரு நிறைவு 
உண்டாகிறது. 


நம்மிடம்‌ நமக்குள்ள பிரியத்தினால்தான்‌, நமது 
நிறைவை வேண்டியே சேவை செய்கிறாம்‌; பூஜை செய்கி 
றோம்‌. 


பத்தினியிடமும்‌, பிள்ளையிடமும்‌, மற்றவற்றிடமும்‌ 
நாம்‌ வைக்கிற பிரியத்துக்கெல்லாம்‌ உண்மையில்‌ நம்மிடமே 
உள்ள பிரியம்தான்‌ காரணம்‌; நம்‌ உள்ள நிறைவுக்காகத்தான்‌ 
மற்றவரிடம்‌ பிரியம்‌ காட்டுகிறோம்‌ என்பது யாக்ஞவல்கிய 
ரின்‌ உபநிஷத உபதேசம்‌! பகவானிடம்‌ பிரியம்‌ வைத்து நாம்‌ 
பூஜை செய்தாலும்‌ சரி, உலகத்திடம்‌ பிரியம்‌ வைத்துச்‌ சமூக 
சேவை . செய்தாலும்‌ சரி, அதெல்லாம்கூடத்‌ தனக்கு ஒரு 
நிறைவை உண்டாக்கிக்‌ கொள்வதற்காக, நம்மிடமே 
நமக்குள்ள பிரியத்தால்‌ செய்வதுதான்‌. இந்த நிறைவை 
அடைவதற்காக, வெளியிலே எத்தனை கஷ்டம்‌ வந்தாலும்‌, 
துக்கம்‌ ஏற்பட்டாலும்‌, தியாகங்கள்‌ செய்ய வேண்டியிருந்‌ 
தாலும்‌ நாம்‌ பொருட்படுத்துவதில்லை. 


நேரடியாக நமக்கே நல்லது செய்துகொள்ள வேண்டும்‌ 
என்று பணத்தையும்‌, இந்திரிய சுகங்களையும்‌ தேடிப்‌ 
போனால்‌, இந்த உள்‌ நிறைவு உண்டாக மாட்டேன்‌ என்கிறது. 
மாறாக சுய காரியங்கள்‌ நிம்மதியின்மையிலும்‌ துக்கத்திலுமே 
கொண்டு விடுகின்றன. கண்ணாடியில்‌. நமது முகத்தைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. அதன்‌ நெற்றியில்‌ பொட்டில்லை என்று 
தெரிகிறது. உடனே கண்ணாடிக்குச்‌ சாந்து இட்டால்‌ என்ன 
ஆகும்‌? கண்ணாடி கறுப்பாகும்‌. பிம்பத்துக்குப்‌ பொட்டு 
வைப்பது என்றால்‌ பிம்பத்தின்‌ மூலமான மனிதனுக்குத்தான்‌ 
பொட்டு வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 'எனக்கு” என்று 
நினைத்துச்‌ செய்யும்‌ காரியங்கள்‌ உண்மையில்‌ நம்‌ மனசுக்குக்‌ 
- கரிப்பொட்டு வைப்பதாகவே-நமக்கு நாமே. கரியைப்‌ 


Nog 
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த ட னைக ற தள க ன்‌ 
பூசிக்சொள்வதாகவே--முடிறெது. மனசு என்கிற மாயக்‌ 
கண்ணாடியில்‌ பிரதிபலிக்றெ பரமாத்ம பிம்பத்தையே 'நான்‌' 
என்று நினைக்கிறோம்‌. அந்தப்‌ பிம்பத்துக்கு அழகு செய்வது 

| என்றால்‌ உண்மையில்‌ 'பரமாத்மாவுக்கு அழகு செய்ய வேண்‌ 

டும்‌. பரமாத்ம ஸ்வரூபமான லோகத்துக்கெல்லாம்‌ செய்கிற 
சேவை இதனால்தான்‌ நிறைவைத்‌ தருகிறது. இதே மாதிரி 
தான்‌ அந்தப்‌ பரமாத்மாவையே பூஜிப்பதும்‌. தனக்கு என்று 
வைத்துக்கொள்கிற கரிப்பொட்டு, இப்போதுதான்‌ அலங்கார 
இிலகமாகிறது. அம்பாளுக்குச்‌ செய்கிற அலங்காரம்தான்‌ 
| நமக்கு அழகு. நமக்கே செய்துகொள்கிற அலங்காரம்‌ 
அகங்காரத்துக்குத்தான்‌ வழி காட்டும்‌. இதை மற்றவர்களும்‌ 
ரஸிப்பதில்லை. அம்பாளை அலங்கரித்தால்‌ அதைப்‌ பார்த்து 
எல்லோரும்‌ சந்தோவிக்கிறார்கள்‌. பிரமாதமாகச்‌ சலவை 
செய்த துப்பட்டாவை நாமே போட்டுக்கொண்டு பெருமைப்‌ 
படுகிறோம்‌. மற்றவர்கள்‌ அதைப்‌ பார்த்து சந்தோஷமா 
படுகிறார்கள்‌? : “இஸ்திரி எப்படி ஏறியிருக்கிறது, 
பார்த்தாயா?” என்று அவர்கள்‌ கேலியாகத்தான்‌ கேட்டுக்‌ 


கொள்வார்கள்‌. 


நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ எனக்குப்‌ புஷ்ப ஹாரங்களை ஏராள 
மாகக்‌ கொண்டுவந்து கொடுக்கிறீர்கள்‌. உங்களைவிட நான்‌ 
பெரியவன்‌ என்று நினைத்துக்கொண்டு, பக்தியால்‌ இப்படிச்‌ 
செய்கிறீர்கள்‌. நீங்களே இந்த மாலைகளைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ இங்கே கொண்டுவந்து ' கொடுத்தால்தான்‌ 
அலங்கறாமாறெது என்று நினைத்துச்‌ செய்கிறீர்கள்‌. இம்மாதிரி 
சந்தர்ப்பத்தில்‌ நானும்‌, “நாம்‌ ரொம்பப்‌ பெரியவர்தான்‌' 
| என்று நினைத்துக்கொண்டு, இந்த மாலைகளால்‌ என்னை 
| ௮லங்கரித்துக்கொண்டால்‌ அது. அகங்காரம்தான்‌. ஆனால்‌, 
நீங்களோ எனக்குச்‌ செய்தால்‌ விசேஷம்‌ என்று பக்தியோடு 
, கொண்டு வந்து கொடுக்கிறீர்கள்‌. இவற்றை நான்‌ திரஸ்கரிக்க 
லாமா? அதனால்தான்‌ நீங்கள்‌ என்னை அலங்கரித்துப்‌ பார்க்க 
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ஆசைப்படுகிற மாதிரி, நானும்‌ இந்த மாலைகளை அம்பா 
ளுக்கு ஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணி அலங்காரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌, 


நமக்கு நல்லது செய்வதாக நினைத்துப்‌ பணமும்‌, 
புகழும்‌ இந்திரிய சுகங்களும்‌ தேடிப்போவது மனசில்‌ கரியை 
ஏற்றுகிற காரியம்தான்‌. பரமாத்ம ஸ்வரூபமான உலகுக்குச்‌ 
செய்கிற நல்லதேதான்‌. உண்மையில்‌ நமக்கும்‌ நல்லது; ஆத்ம 
க்ஷேமம்‌ அதுவே. இதை நம்முடைய உள்‌ மனமே அறிந்திருக்‌ 
கிறது. அதனால்தான்‌ தனக்கென்று செய்துகொள்கிற செளகரி 
யங்களில்‌ கூட ஏற்படாத நிறைவு, பிறருக்காக அசெளகரியப்‌ 
படும்போது ஏற்படுகிறது. 


உலகம்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ என்றால்‌ நாமும்‌ அதே 
பரமாத்ம ஸ்வரூபம்தான்‌. மனசு என்கிற கண்ணாடியை 
எடுத்துவிட்டு, அந்த பரமாத்ம ஸ்வரூபமே நாம்‌ என்பதை 
அநுபவித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 'இதுதான்‌ தியானம்‌ 
என்பது. நாம்‌ செய்கிற இத்தனை காரியங்களும்‌ கடைசியில்‌ ஒரு 
காரியமுமில்லாத அந்த ஆத்ம தியானத்தில்தான்‌ நம்மைச்‌ 
சேர்க்க வேண்டும்‌. நான்‌ எத்தனை எத்தனையோ அநுஷ்டா 
னங்களைச்‌ சொல்கிறேனே, அவற்றின்‌ முடிவு இதுவே. 


காரியங்களில்‌ நமக்குப்‌ பலவிதமான சந்தோஷங்கள்‌ 
உண்டானாலும்‌ காரியமில்லாத தூக்கத்திலிருக்கிற பெரிய 
சாந்தி இவற்றில்‌ இல்லை. ஒருநாள்‌ தூங்காவிட்டால்‌ எவ்வ 
அ பபபபபபபப(பப்ட 
* அடக்கத்தின்‌ பெட்டகமாக இப்படி ஸ்ரீ பெரியவர்கள்‌ கூறும்போதே, 
ஓர்‌ உன்னத உண்மையை வெளியிட்டிருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு 
அர்ப்பணம்‌ செய்யப்படும்‌ ஹாரங்களை அவர்கள்‌ தமது கழுத்தில்‌ 
அணியாமல்‌ சிரத்தலேயே குவித்துக்‌ கொள்வதை உலகறியும்‌. இங்கு 
மாலைகளை அம்பாளுக்குச்‌ சமர்ப்பிப்பதாகக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. குருவின்‌ 
பாதுகை ஜீவனின்‌ ரத்தில்‌: உள்ளது; ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தியே குறு, 


ஸ்வரூபமாக வருதிறவள்‌ என்பதை இதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ நமக்குச்‌ 
சொல்லாமல்‌ சொல்கிறார்‌. 2 


(தொகுப்பாசிரியன்‌) 


\ 


\ 
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ர ட ட்‌ 
ளவு கஷ்டப்படுகறோம்‌? தூக்கத்தில்‌ அப்படிப்பட்ட 


செொ்தியம்‌ இருக்கிறது! இதிலிருந்தே காரியம்‌ இல்லாமலிருப்‌ 
பதுதான்‌ பரம செளக்கியம்‌ என்று தெரிகிறது. அப்படிக்‌ 
காரியமே இல்லாமல்‌ தன்‌ உண்மை நிலையான 
பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ அமிழ்ந்திருப்பதுதான்‌ தியானம்‌. 
தூக்கத்திலே “நாம்‌ செளக்கியமாயிருக்கிறோம்‌' என்றும்‌ 
தெரியவில்லை. தூக்கம்‌ கலைந்த பின்தான்‌ தூக்கத்திலே 
சுகமாயிருந்திருப்பதாகத்‌ தெரிகிறது. இப்படியின்றி, 
பேரானந்தமாக இருக்கிறோம்‌ என்ற பிரக்ஞையுடன்‌ சாந்தமாக 
இருப்பதுதான்‌ இயான யோகத்தின்‌ முடிவான சமாதிநிலை. 
உள்ளுக்குள்ளே அப்படிக்‌ காரியமே இல்லாமல்‌ இருக்கப்‌ 
பழக்கிக்‌ கொண்டு விட்டால்‌, பிறகு வெளியில்‌ எத்தனை 
காரியம்‌ செய்தாலும்‌ கூட ஆத்மசாந்த அநுபவம்‌ குலையாது. 


தக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ சாந்தம்‌, பூரண பிரக்ஞை கொண்ட 
ஆனந்த நிலை. அது தூங்கும்போது மனம்‌ அடங்குவது 
போன்றதல்ல. தூக்கத்தில்‌ மனத்தை நாம்‌ ஸ்வாதீனமாக 
அடக்கவில்லை. அதுவே களைத்துப்போய்‌ அடங்குகிறது. 
அப்படிப்பட்ட அடக்கத்தை நாம்‌ ஸ்வாதீனப்படுத்திக்‌ 
கொண்டு காக்க முடியாது. தூங்கும்போது நம்‌ ஸ்வாதீனத்தில்‌ 
இல்லாமலே அடங்குபவை எல்லாம்‌ கனவிலும்‌ மறுபடியும்‌ 
நாம்‌ விழிக்கும்‌ பொழுதும்‌, நம்‌ ஸ்வாதீனமில்லாமலே 
திரும்பி வந்துவிடுகின்றன. 


சாவு என்பது ஒருவகைத்‌ தூக்கம்தான்‌. அப்போதும்‌ மனசு 
அடங்குகிறது. ஆனால்‌, மறு பிறவியில்‌ தேகம்‌ வந்தவுடன்‌ 
இந்த மனசும்‌ மீண்டும்‌ அதற்குள்ளிருந்து வேலை செய்ய 
ஆரம்பித்து விடுகிறது. எனவே, ஸ்வாதீனமாக மனஸை 
அடக்கனாலே அதை அடங்கிய நிலையில்‌ நாம்‌ சாசுவதமாக 
வைத்திருக்க முடியும்‌. தக்ஷிணாமூர்த்தி காரியம்‌ இல்லாமல்‌ 
இருந்தாலும்‌, முழு பிரக்ஞையுடன்‌ அப்படி இருக்கிறார்‌. 
உள்ளுக்குள்‌ காரியம்‌ இல்லாததாலேயே வெளியிலே 
அவரால்‌ எத்தனையோ காரியம்‌ செய்ய முடிகிறது. வெறுமே 
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உட்கார்ந்தருக்கும்‌ தகடிணாமூர்த்திதான்‌ ஆனந்தத்‌ ண 
கூத்தும்‌ ஆடுகிறார்‌. திரிபுர தகனம்‌ செய்கிறார்‌. பிக்ஷ£டனம்‌ 
பண்ணுகிறார்‌. பக்தர்களுக்கு வரம்‌ கொடுத்துவிட்டு ஊர்‌ 
ஊராகத்‌ திண்டாடுதிறார்‌. உள்ளே அடக்கமாக இருக்கிறார்‌; 
வெளியிலே கூத்தடிக்கிறார்‌. நமக்கும்‌ உள்ளே அடக்கம்‌ வந்து 
விட்டால்‌ வெளியிலே எத்தனை 


காரியமும்‌ 
செய்யலாம்‌. 


தக்ஷ்ணாமூர்த்திக்கு நேர்‌ எதிராக நாம்‌ இருக்கிறோம்‌. 
நம்மை எல்லோரும்‌ பற்றே இல்லாமல்‌ சாந்தியுடன்‌ இருப்ப 
தாக நினைக்க வேண்டும்‌ என்று வெளியிலே வேஷம்‌ 
போடுகிறோம்‌. உள்ளுக்குள்ளே ஓயாமல்‌ சஞ்சலித்து 
ஆட்டம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டேயிருக்கிறோம்‌. 


முதலில்‌ வெளி அடக்கம்‌ உண்டானால்தான்‌ கொஞ்சம்‌ 
கொஞ்சமாக உள்ளடக்கம்‌ சித்திக்கும்‌. இதனால்தான்‌, 
“இந்திரிய வியாபாரங்களைக்‌ குறைத்துக்‌ கொள்‌; கூட்டத்தில்‌ 
சேராதே! “உலகுக்கு நல்ல செய்வது” என்பது உள்பட சகல 
காரியங்களையும்‌ விலக்கப்‌ பிரயாசைப்படு; பணத்தைப்‌ 
பக்கத்தில்‌ சேர்க்காதே; காட்டுக்குப்‌ போ: என்றெல்லாம்‌ 
சொன்னார்கள்‌. இப்படி இதை விடு, அதைவிடு என்று 
நமக்கு இஷ்டமானதை எல்லாம்‌ துறக்கச்‌ சொன்னால்‌ 
நாம்‌ கேட்போமா? மாட்டோம்‌. இத்தம்‌ சுத்தமானால்‌ 
தான்‌ இதைச்‌ செய்யப்‌ பக்குவம்‌ வரும்‌. 

இதனால்தான்‌ முதலில்‌ சித்தம்‌ சுத்தமாவதற்காக “இதை 
விடு, அதைவிடு என்று சொல்வதைவிட முக்கியமாக 
'இதைச்‌ செய்‌, அதைச்‌ செய்‌: எண்று பலவிதமான கர்மாக்களை 
விதித்திருக்றெது. ஒரு காரியத்தில்‌ ஈடுபடுவதே நமக்கு 
இயல்பாக, சுபாவமாகக்‌ கைவருகிறது. எனவே, இந்த 
மாதிரி, நமக்குச்‌ சொந்த விருப்பு வெறுப்பு இல்லாமல்‌ 
சாஸ்திரம்‌ சொல்கிற காரியங்களை ஆர்ம்பிக்கிறோம்‌. 
இதிலும்‌ ஆரம்பத்தில்‌ விருப்பு வெறுப்பு தலைதூக்கத்தான்‌ 
செய்யும்‌. இருந்தாலும்‌ எடுத்த எடுப்பில்‌ சந்தையை அடக்கித்‌ 


மெய பபப படம்‌ 
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ப ட 2 ப லிவ்‌ 
தியானம்‌ செய்வதைவிட, ஏதோ கொஞ்சத்தில்‌ கொஞ்சமா 


வது விருப்பு வெறுப்புகளை, செளகரிய அசெளகரியங்க 
ளைப்‌ பாராமல்‌ கர்மாக்களை அநுஷ்டானம்‌ செய்யமுடிகி 
றது. இப்படி ஒரு பிரயத்தனத்தை ஆரம்பித்துவிட்டால்‌, 
அப்புறம்‌ பகவத்‌ கிருபையால்‌ விருப்பு வெறுப்புகள்‌, செளக 
ரிய அசெளகரிய எண்ணங்கள்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ குறைந்து 
ஸத்கர்மாக்களை ஒழுங்காகச்‌ செய்ய முடிகிறது. ஆசையும்‌ 
துவேஷமும்‌ குறைவதால்‌ சித்தம்‌ சுத்தமாகிறது. இப்படிச்‌ 
சுத்தமான பிறகுதான்‌ அது ஒருமுகப்பட்டு தியானத்தில்‌ 
அமிழ முடியும்‌. இந்த நிலையில்தான்‌ எல்லாக்‌ காரியங்களை 
யும்‌ விட்டுவிட்டு, காட்டுக்குப்‌ போய்‌ மூக்கைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌. இதன்‌ முடிவில்‌ நல்ல தியானம்‌ சித்தித்து 
விட்டால்‌ அப்புறம்‌ எல்லாமே பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ என்றாகி 
விடும்‌. இந்த நிலையில்‌ எதைவிட்டும்‌ ஓடிப்போய்க்‌ காட்டில்‌ 
உட்கார வேண்டியதில்லை. நிஷ்டை என்று தனியாக ஒன்‌ 
றைச்‌ சொல்லி மூக்கைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு உட்கார வேண்டி 
யதும்‌ இல்லை. காடு, நாடு, ஏகாந்தம்‌, கூட்டம்‌ எல்லாம்‌ 
பரமாத்மாதான்‌. காரியம்‌, தியானம்‌ இரண்டும்‌ பரமாத்மா 
தான்‌. நம்‌ ஆத்ம சாந்தியை எதுவுமே குலைக்காது என்றாகிவி 
டும்‌. தக்ஷிணாமூர்த்தி போல உள்ளே மாறாத சாந்தத்தோடு, 
வெளியே எத்தனை கொட்டமும்‌ அடிக்கலாம்‌. 


தையில்‌ பகவான்‌ அர்ஜுனனிடம்‌ ஸ்வதர்மத்தைப்‌ 
பண்ணு, அதாவது, யுத்த காரியம்‌ பண்ணு என்றார்‌. அவரே : 
எந்தக்‌ காரியமும்‌ பண்ணாத தியான யோகத்தையும்‌ சொன்‌ 
னார்‌. தியானத்தின்‌ எல்லை நிலத்தில்‌ பிரம்ம நிஷ்டையில்‌ 
சதாகாலமும்‌ இருந்த ஜனகர்‌ முதலானவர்கள்‌ லோக க்ஷேமத்‌ 
துக்காக எப்போது பார்த்தாலும்‌ காரியம்‌ செய்ததாகவும்‌, 
தானும்கூட அப்படியே செய்வதாகவும்‌ சொன்னார்‌. 
இதென்ன, ஒன்றுக்கொன்று முரணா என்றால்‌, இல்லவே 
இல்லை. ஒன்றிலிருந்து இன்னொன்று என்று இவை வருகின்‌ 
றன. நேராக மனஸை அடக்கி ஆத்மாவை அநுஸந்தானம்‌ 
செய்யடியாத ஆரம்ப நிலையில்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌; அதனால்‌ 
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சித்த சுத்தி வந்தபின்‌ கர்மம்‌ தொலைந்த தியானம்‌, யோகம்‌ 
இத்யாதி; இதில்‌ ஸித்தியானபின்‌ எதுவுமே தன்னை பாதிக்‌ 
காது என்ற நிலையில்‌ லோக க்ஷேமத்திற்காக கர்மா _— 
உள்ளே அடங்கி வெளியே கூத்தடிக்கிற நிலை. 


“முடிவிலே லோகமெல்லாம்‌ மாயை, இருக்கிற ஒரே 
வஸ்து பிரம்மம்தான்‌. நாம்‌ அதற்கு இரண்டாவதாக இல்லா 
மல்‌ அத்வைதமாக அதோடு ஒன்றிப்போய்‌, ஒரு காரியமும்‌, 
எண்ணமும்‌ இல்லாமல்‌ பிரம்மமாகவே இருக்க வேண்டும்‌: 
என்பதுதான்‌ ஸ்ரீபகவத்பாதரின்‌ சித்தாந்தம்‌. அவர்‌ பெயரை 
வைத்துக்கொண்டிருக்றெ நானோ எப்போது பார்த்தாலும்‌ 
பல தினுசான காரியங்கள்‌ -- வேத கர்மங்கள்‌, பூஜை, ஜபம்‌, 
பரோபகாரம்‌ இதுகளையே -- சொல்லி வருகிறேனே 
என்றால்‌, நாம்‌ இருக்கிற ஸ்திதியில்‌ இங்கேயிருந்துதான்‌ 
ஆரம்பிக்க வேண்டியிருக்கிறது. இப்படி. ஆரம்பித்தால்‌ இதுவே 
படிப்படியாக அத்வைத மோக்ஷத்தில்‌ கொண்டுவிடும்‌. 
ஸ்ரீகிருஷ்ண பரமாத்மாவும்‌, சாக்ஷாத்‌ நம்‌ பகவத்பாத ஆசாரியா 
ளும்‌ வகுத்துத்‌ தந்த சிரமமும்‌ இதுதான்‌. முதலில்‌ கர்மா, 
அப்புறம்‌ உபாஸனை (பக்தி), முடிவில்‌ ஞானம்‌. 


இப்படி கிரமப்படி கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக நம்பிக்கை 
யோடு பக்தியோடு முன்னேறினால்‌, அதற்குரிய பக்குவம்‌ - 
வருகிறபோது ஆத்ம இயானத்தில்‌ ஈடுபட்டு உள்ளடக்கம்‌ 
சித்திக்கும்‌. அதன்பின்‌ லோக சங்கிரஹம்‌ (உலகுக்கு நன்மை 


செய்வது) என்பதற்காக எத்தனை வெளிக்‌ காரியத்திலும்‌ 
ஈடுபடலாம்‌. 


பராசக்தியாகிய சாந்தியை உள்ளத்தில்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு, உள்ளே நிறைந்திருக்கும்‌ சாந்தத்தை வெளியிலும்‌ 
தன்னுடைய மோன ஸ்வரூபத்தில்‌ காட்டிக்கொண்டு விளங்‌ 
கும்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியை, நாம்‌ தினந்தோறும்‌ சிறிது ஸ்மரிப்‌ 
பதே ஆத்ம இயானத்துக்கு அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ பெரிய ' 
உபாயம்‌. ்‌ 
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கர்மாவை எல்லாம்‌ விட்டுவிட்டு தியானம்‌ செய்கிறது 
ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. கர்மாவும்கூட தியானமாகவே 
இருக்கிற உச்ச நிலையும்‌ ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. இவை 
பிற்பாடு நமக்கு வரவேண்டிய நிலைகள்‌. ஆனால்‌ 
இப்போது, நாம்‌ உடனடியாகக்‌ கர்மா செய்கிறபோதுகூட இந்த 
ஆரம்ப தசையிலேயே பிரதி தினமும்‌ கொஞ்ச காலம்‌ 
காரியமில்லாமல்‌, விச்ராந்தியாக, சாந்தமாக இருப்பதற்காகச்‌ 
சிறிது தியானம்‌ செய்யப்‌ பழகவேண்டும்‌. 


கர்மா, பக்தி (உபாஸனை), தியானம்‌ (ஞானம்‌) 
எல்லாம்‌ முதலில்‌ சேர்ந்து சேர்ந்து வரட்டும்‌. இதெல்லாமே 
ஒன்றுக்கொன்று விரோதமில்லை. ஒன்றையொன்று இட்டு 
நிரப்புவது (௦/௱றஊா£ாகா) தான்‌. கடைசியில்‌ ஒன்றொன்‌ 
றாக மற்றதெல்லாம்‌ உதிர்ந்து தியான சமாதியில்‌ மட்டும்‌ 
நிற்கும்‌. அந்த சமாதியின்‌ நினைப்பாவது நமக்கு இப்போது, 
ஆரம்ப கட்டத்தில்‌ இருக்கவேண்டும்‌. அதுதானே நம்‌ 
லக்ஷியம்‌? அதனால்‌ அன்றன்றும்‌ சில க்ஷணமாவது சாந்தமாக, 
வேலைகளையெல்லாம்‌ விட்டு தியானம்‌ அப்பியசிக்க 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இதற்காக, ““கர்மாநுஷ்டானமாவது? 
அதிலென்ன ஸார்‌ இருக்கிறது? வெறும்‌ ஸுபர்ஸ்டிஷன்‌”' 
என்று சொல்லாமல்‌ -- *ரிச்சுவல்‌ (சடங்கு) எல்லாம்‌ மீனிங்‌ 
லெஸ்‌ (அர்த்தமில்லாதது)'' என்று சொல்லாமல்‌, நிறைய 
அநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்து கொண்டேயிருப்போம்‌. 
இதனால்‌ நம்‌ சித்தமலம்‌ போகப்‌ போகத்தான்‌ உள்ளே 
யிருக்கற ஸ்வயஞ்சோதி அநுபவத்தில்‌ தெரிய ஆரம்பிக்கும்‌. 


- 
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நல்ல சீலம்‌, குணங்கள்‌ வரவேண்டுமென்றால்‌ நம்‌ வேத 
சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லியுள்ள காரியங்களைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. நல்ல ஆசாரங்கள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நல்ல 
அநுஷ்டானம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. மனசு நன்றாக இருந்தால்‌ 
தான்‌ சீலம்‌ வரும்‌. எல்லோருக்கும்‌ நல்ல மனசாக 
இருக்க முடியவில்லை. கெட்டது என்பதே மனசில்‌ 
புகாதபடி நல்லதே உள்ளம்‌ முழுவதும்‌ நிரம்பியிருந்தால்‌ 
தான்‌ சீலம்‌ வந்ததாக அர்த்தம்‌. 

எல்லாருக்கும்‌ மனசு மிகவும்‌ நன்றாக இருக்க முடியாது. 
இருக்கவேண்டும்‌ என்று ஆசைப்பட்டாலும்‌ முடியவில்லை. 
வீட்டிலே இருக்கிற குழந்தை சதா ஏதோ விஷமம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. கத்தரிக்கோலை எடுத்து நல்ல துணி 
களை, முக்கியமான காகிதங்களை நறுக்கிவிடுகிறது. செடி 
களை வெட்டிவிடுதிறது. இப்படித்‌ துஷ்டத்தனம்‌ பண்ணு 
கிறது. அதையே பள்ளிக்கூடத்துக்கு அனுப்பிவிட்டால்‌, 
“இத்தனை மணிக்குப்‌ போகவேண்டும்‌. இன்ன இன்ன பாடங்‌ 
களை அதற்குள்‌ எழுதிவிட வேண்டும்‌, திரும்ப இத்தனை 


மணிக்குத்தான்‌ வரமுடியும்‌, வந்தால்‌ இதைச்‌ செய்ய வேண்‌. 


டும்‌: என்று அதற்கு ஒரு கட்டுப்பாடு வந்துவிடுகிறது. முன்‌! 
காணப்பட்ட விஷம குணங்கள்‌ எங்கோ போய்‌ விடுகின்றன. 
பள்ளிக்கூடம்‌ இல்லை, லீவுநாள்‌ என்றால்‌ மறுபடியும்‌ 
விஷம குணங்கள்‌ தலைகாட்டுகின்றன. அதேபோல்‌ நாம்‌ 
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Te 
தப்பாமல்‌ செய்வதுதான்‌ முக்கியம்‌. இதற்குதான்‌ சாஸ்‌: ரங்‌ 
கள்‌ நமக்கு விதிகள்‌ போட்டிருக்கின்றன. 

நல்ல லங்கள்‌ உண்டாக வேண்டுமென்றால்‌ துர்க்குணங்‌ 
கள்‌ நிவிருத்தியாக வேண்டும்‌. துர்க்குணங்கள்‌ நிவிருத்தியாக 
நல்ல கர்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்‌, பூஜை பண்ணு, (சகல 
ஜீவராசிகளுக்கும்‌ ஆகாரம்‌ கொடுப்பதான) சைச்வதேவம்‌ 
பண்ணு, அதிதிகள்‌ வந்தால்‌ ஸத்காரம்‌ (விருந்தோம்பல்‌) 
பண்ணு' என்று பல விஷயங்களச்‌ செய்யச்‌ சொல்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. இதன்படி செய்துவந்தால்‌ கெட்ட காரியங்களுக்கு 
நேரமே இல்லாமல்‌ போய்விடும்‌. கர்மாநுஷ்டானங்களைப்‌ 
பண்ணுகிறபோதும்‌ “நாம்‌ பண்ணுகிறோம்‌' என்ற அகம்பா 
வத்தோடு பண்ணக்கூடாது. பண்ணக்கூடிய சக்தியை நமக்கு 
ஈசுவரன்‌ கொடுத்தான்‌, பண்ண வேண்டும்‌ என்ற புத்தியைக்‌ 
கொடுத்தான்‌. அதற்கு வசதியும்‌ கொடுத்தான்‌ என்று 
நினைத்து, ஈசுவரார்ப்பணமாகப்‌ பண்ணு என்று நமது 
வைதிக மதாசாரியர்கள்‌ விதித்து வழிகாட்டினார்கள்‌. துளி 
அகம்பாவம்‌ வந்துவிட்டால்‌ போச்சு! அது எத்தனையோ 
வேஷங்களைப்‌ போட்டுக்கொண்டு, நாம்‌ கொஞ்சம்‌ அசந்து 
மறந்து இருந்தாலும்‌ வந்து பிடித்துக்கொண்டு விடும்‌. 

கண்ணாடியில்‌ பார்க்கிறோம்‌. அழுக்காக இருந்தால்‌ 
பார்க்க முடிகிறதா? சுத்தமாகத்‌ துடைத்துவிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ 
நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. சுத்தமாகத்‌ துடைத்த கண்ணாடிதான்‌ 
என்றாலும்கூட, அது ஆடிக்கொண்டிருந்தால்‌ பிம்பம்‌ விளங்‌ 
காது. கண்ணாடி சுத்தமாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆடாமல்‌ 
நிலையாகவும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. சுத்தமான ஆடாத கண்ணா 
டியாக இருந்தால்தான்‌ உண்மை பிரகாசிக்கும்‌; சித்தம்‌ என்பது 
கண்ணாடி போன்றது. பரம்பொருள்‌ ஒன்றே உண்மை. 
கெட்ட எண்ணம்‌ தோன்றாவிட்டால்‌ சித்தக்கண்ணாடி சுத்த 
மாகும்‌. ஒன்றிலேயே அதை ஈடுபடுத்தினால்‌ அது ஆடாமல்‌ 
நிலைத்த கண்ணாடியாகும்‌. அப்போதுதான்‌ பரமாத்மா 
அதில்‌ பிரதிபலிப்பார்‌. 
1 தெ.கு. 31 
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இந்த உலகத்தையெல்லாம்‌ படைக்கிறவன்‌ யார்‌? நமக்‌ 
கெல்லாம்‌ இவ்வளவு அன்ன, வஸ்திர, செளக்கியங்களைக்‌ 
கொடுக்கிறவன்‌ யார்‌? அருட்கடலாக இருப்பவன்‌ யார்‌? 
அவனைத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ 
்‌ விரும்பினால்‌ நம்முடைய சித்தத்தை அழுக்‌ 
ஆடாமல்‌ வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


என்று நாம்‌ 
கு இல்லாமல்‌ 


தாமிரச்‌ செம்பு இணற்றில்‌ பத்து வருஷங்கள்‌ கடந்து 
விட்டது என்றால்‌ அதை எத்தனை தேய்த்தாக வேண்டும்‌? 
எவ்வளவுக்கு எவ்வளவு தேய்க்கறோமோ, அவ்வளவுக்கு 
அது வெளுக்கிறது. சுத்தமாறெது. இவ்வளவு வருஷகாலம்‌ 
எத்தனை கெட்ட காரியங்களைச்‌ செய்து நம்முடைய சித்தத்‌ 
தில்‌ அழுக்கை ஏற்றிக்‌ கொண்டு விட்டோமோ, அந்த 
அழுக்கைப்‌ போக்க அத்தனை நல்ல காரியங்களைச்‌ செய்து 
தேய்க்க வேண்டும்‌. நல்ல கர்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. அதனால்‌ த்த சுத்தி வரும்‌. நல்ல லங்கள்‌ 
உண்டாகும்‌. 


சரி, இன்றைக்குச்‌ செம்பைத்‌ தேய்த்து வெள்ளை 
வெளேர்‌ என்று அக்கிவிட்டோம்‌ என்றால்‌ சரியாகிவிட்டதா? 
நாளைக்கு அதற்கு மறுநாள்‌ என்று மறுபடியும்‌ அதைத்‌ 
தேய்க்காமலிருந்தால்‌ என்ன ஆகும்‌? மறுபடியும்‌ அழுக்காகிறது. 
இதேபோல்‌ நம்‌ சத்தத்தையும்‌ விடாமல்‌ அநுஷ்டானத்தால்‌ 
சுத்தம்‌ செய்து கொண்டேயிருக்கவேண்டும்‌. அப்புறம்‌ ஒரு 
நிலை வந்துவிட்ட பின்தான்‌ இந்தச்‌ சித்தம்‌ என்பதே ஓடிப்‌ 
போய்விடும்‌. ஆத்மா மட்டுமே நிற்கும்‌. சித்தமே இல்லாத 
அப்போதுதான்‌ அதை சுத்தம்‌ செய்கிற காரியமும்‌ இல்லாமல்‌ 
ஆகும்‌. அதுவரை இந்தச்‌ சுத்தப்‌ படுத்துகிற காரியத்தைச்‌ 
செய்து லங்களை வளர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதே. 


ஸம்ஸாரே கிம்‌ ஸாரம்‌? 


“இந்த ஸம்ஸார வாழ்வில்‌ என்ன ஸாரம்‌ இருக்கிறது?” 
என்று நம்‌ ஆசாரியாள்‌, “பிரச்னோத்தர ரத்ன மாலிகா'வில்‌ 
ஒரு கேள்வி போடுகிறார்‌, “கிம்‌ ஸம்ஸாரே ஸாரம்‌?” என்று 
கேட்கிறார்‌. (ஸம்ஸாரே-ஸம்சாரத்தில்‌; கிம்‌-என்ன;ஸாரம்‌- 
சாரம்‌ இருக்கிறது?) அதற்குப்‌ பதிலும்‌ சொல்கிறார்‌: 'அப்பா, 
இப்போது இப்படிக்‌ கேள்வி கேட்டாய்‌ அல்லவா? இதை 
எப்போதும்‌ கேட்டுக்கொண்டே இரு. அதுவே ஸம்ஸாரத்‌ 
தன்‌ ஸாரம்‌” என்கிறார்‌. பஹ-ச; அபி விசிந்த்யமானம்‌ 
இதம்‌ ஏவ. 


அதாவது, “நாம்‌ பிறந்ததற்கு என்ன பிரயோஜனம்‌? 
எதற்காகப்‌ பிறந்தோம்‌?” என்று அடிக்கடி நினைக்க வேண்‌ 
டும்‌. அந்தப்‌ பிரயோஜனத்தை அடைவோமா என்று நினைக்க 
வேண்டும. “நமக்கு ஏன்‌ பாபம்‌ வருகிறது? கோபம்‌ வருகி 
றது? காமம்‌ வருகிறது? இவையெல்லாம்‌ ஏன்‌ வர வேண்‌ 
டும்‌? எப்போதும்‌, ஆனந்தமாக, சந்தோஷமாக இருக்கக்‌ 
கூடாதா! - என்று தோன்றுகிறது. இதற்குப்‌ பதில்‌ 
ஒன்றும்‌ நமக்குப்‌ புரியவில்லை. 


. எல்லாம்‌ நல்லதற்குத்தான்‌. ஒரு மரத்திலே புஷ்பத்திலி 
ருந்துதான்‌ காயும்‌ பழமும்‌ உண்டாகின்றன. புஷ்பமாக 
இருக்கும்போது மூக்குக்கும்‌ பழமாக இருக்கும்போது 
நாக்குக்கும்‌ ரஸமாக இருக்கின்றன. பழம்‌ நல்ல மதுரமாக 
இருக்கிறது. இந்த மதுரம்‌ வருவதற்கு முன்பு எப்படி 
இருந்தது? பூவில்‌ கசப்பாகவும்‌, பிஞ்சில்‌ துவர்ப்பாகவும்‌, 
காயில்‌ புளிப்பாகவும்‌, பிறகு மதுரமாகவும்‌ ஆகிறது. மதுரம்‌ 
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என்பதுதான்‌ சாந்தம்‌. சாந்தம்‌ வந்தால்‌ எல்லாப்‌ பற்றும்‌ போய்‌ 
விடுகிறது. பழத்தில்‌ மதுரம்‌ பூராவாக நிரம்பிய உடனே 8ழே 
விழுந்து விடுறெது. அதுபோல்‌ இருதயத்தில்‌ எல்லா இடத்தி 
லும்‌ மதுரம்‌ வந்துவிட்டால்‌ தானாகவே எல்லாப்‌ பற்றும்‌ 
போய்விடும்‌. புளிப்பு இருக்கும்வரை பற்று இருக்கும்‌, 
அப்போது காயைப்‌ பறித்தால்‌ காம்பில்‌ ஜலம்‌ வரும்‌. 
காயிலும்‌ ஜலம்‌ வரும்‌. அதாவது மரமும்‌ காயை விட்டுவிட 
விரும்பவில்லை; காயும்‌ மரத்திலிருந்து விடுபட விரும்ப 
வில்லை. ஆனால்‌ நிறைந்த மதுரமாக ஆகிவிட்டால்‌ தானா 
கவே பற்றும்‌ போய்விடும்‌! பழம்தானே இற்று விழுந்து 
விடும்‌. மரமும்‌ பலத்தை விடுகிறது; பழமும்‌ மரத்தை விடுதி 
றது. இரண்டும்‌ ஜலம்‌ விடாமல்‌ -- அதாவது அழாமல்‌ -- 
ஆனந்தமாகப்‌ பிரியும்‌. படிப்படியாக வளர்ந்து மனம்‌ முழுவ 
தும்‌ மதுரமயமான ஒவ்வொருவனும்‌ இப்படியே ஆனந்தமாக 
சம்ஸார விருட்சத்திலிருந்து விடுபட்டு விடுவான்‌. பழமாக 
ஆவதற்குமுன்‌ ஆரம்ப தசையில்‌ எப்படிப்‌ புளிப்பும்‌ துவர்ப்பும்‌ 
வேண்டியிருக்கன்றனவோ அதுபோலக்‌ காமம்‌, வேகம்‌, 
துடிப்பு எல்லாமும்‌ வேண்டியவைதாம்‌ போலிருக்‌ 
கிறது! 


இவற்றுக்கு நாம்‌ . ஆரம்ப தசையில்‌ ஆட்படும்போதே, 
இவற்றிலிருந்து பூரணமாக விடுபட முடியாது. ஆனாலும்‌, 
இவையெல்லாம்‌ ஏன்‌ வருகின்றன என்று அடிக்கடி. நினைத்தா 
வது பார்க்க வேண்டும்‌. “இப்போது இன்ன உணர்ச்சி வந்ததே! 
ஆசை வந்ததே! கோபம்‌ வந்ததே! பெருமை வந்ததே! பொய்‌ 
வந்ததே! இதனால்‌ ஏதாவது: பிரயோஜனம்‌ உண்டா? இந்த 
உணர்ச்சி அவசியமாக வருகிறதா? அநாவசியமாக வருகிறதா? ்‌ 
என்று நினைத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. அப்படி நினைக்கவில்‌ 
லையென்றால்‌ அவை நம்மை ஏமாற்றி விடும்‌. ஏமாந்து 
விடுவோம்‌. 


புளிப்பு இருக்கவேண்டிய சமயத்தில்‌ புளிக்க வேண்டும்‌; 
துவர்ப்பு இருக்கவேண்டிய சமயத்தில்‌ துவர்க்க வேண்டும்‌. 
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ஆனாலும்‌, அந்தந்த நிலையோடு நிற்காமல்‌ பிஞ்சு 
அனவரதமும்‌ பழமாகிக்கொண்டே இருப்பதுபோல்‌ நாமும்‌ 
மேலும்‌ மேலும்‌ மாதுரியமான அன்பையும்‌ சாந்தத்தையும்‌ 
நினைத்துக்‌ கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ செய்து 
வந்தால்‌ நாமாகப்‌ போய்‌ மோக்ஷத்தைத்‌ தேடவேண்டாம்‌. 
எந்தக்‌ காலத்தில்‌ எப்படி இருக்க வேண்டுமோ அப்படி 
இருந்தால்‌, தானாக மோக்ஷம்‌ என்கிற மதுர நிலை வந்து 
விடும்‌. அப்படியில்லாமல்‌ தகாத பருவத்தில்‌ முயற்சி செய்தால்‌ 
பிஞ்சிலே பழுத்த மாதிரிதான்‌. அது வெம்பல்தான்‌. அதில்‌ 
மதுரம்‌ இருக்காது. “வெம்பி விழுந்திடுமோ?'' என்று 
இராமலிங்கர்‌ பாடின மாதிரி நாம்‌ வெம்பிப்‌ போவதில்‌ 
ஒரு பிரயோஜனமும்‌ இல்லை. 


இப்போது நாம்‌ இருக்கிற மாதிரி, கண்டதே காட்சி 
என்று இருக்கிறதும்‌ தப்பு; அதற்காக, நாம்‌ தீர்க்கவேண்டிய 
கர்மா மூட்டை ஏகமாக இருக்கிற இப்போதே, நமக்கும்‌ பரம 
ஞானம்‌ உடனே வந்துவிட வேண்டும்‌ என்று தவியாகத்‌ 
தவித்து ஆத்திரப்படுவதும்‌ தப்பு. 

நாம்‌ இப்போதே பரம ஞானம்‌ வேண்டுமென்று அதைத்‌ 
தேடிப்‌ போகவேண்டாம்‌. இந்த ஜன்மத்திலே வரவில்லை 
யென்றால்‌ எத்தனை ஜன்மம்‌ கழித்தாவது வரட்டும்‌ என்று 
கருதி, நம்‌ கடமைகளைச்‌ செய்து கொண்டிருப்போம்‌. 
நம்முடைய வேதம்‌ விஜிக்றெபபு. தர்மத்தை அநுஷ்டானம்‌ பண்ணு 
வோம்‌. அப்படிச்‌ செய்தால்‌ படி.ப்படியாகப்‌ பரம ஞானமும்‌ 
தானே வந்துதான்‌ ஆகவேண்டும்‌. இப்போது நமக்கு வெளிக்‌ 
காரியங்கள்‌, வெளிவேஷங்கள்தானே தெரிகின்றன. அதனால்‌ 
மத சம்பந்தமாகவும்‌ வெளிக்‌ காரியங்களாக இருக்கிற சடங்கு 
கள்‌, வெளியே போட்டுக்கொள்கிற சமயச்சின்னங்கள்‌ இவற்‌ 
நிலேயே ஆரம்பிப்போம்‌. படிப்படியாகப்‌ பக்குவமாக, 
பிஞ்சாகி, காயாகி, கனியாகிய உள்ளேயிருக்கிற தத்துவத்துக்‌ 
குப்‌ போவோம்‌. 


உள்ளும்‌ புறமும்‌ 


“எல்லோரும்‌ அவரவருக்கு உரிய கர்ம அநுஷ்டானங்க 
ளைச்‌ செய்யவேண்டும்‌; ஆசாரங்களை அநுசரிக்க வேண்டும்‌! 
விபூதி, திருமண்‌, ருத்ராக்ஷம்‌ போன்ற சின்னங்களைத்‌ தரிக்க 
வேண்டும்‌” என்றெல்லாம்‌ நான்‌ திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ சொல்லி 
வருகிறேன்‌. சிலர்‌ இதெல்லாம்‌ எதற்கு என்று நினைக்கிறார்‌ 
கள்‌. ''நல்ல சீலங்களுடன்‌ இருக்க வேண்டியதே முக்கியம்‌. 
சீலம்‌ மனசைப்‌ பொறுத்த விஷயம்‌. சமய ஆசாரங்களெல்‌ 
லாம்‌ வெளி விஷயம்தானே?! என்று எண்ணுகிறார்கள்‌. 


உண்மையில்‌ வெளியில்‌ செய்கிற காரியமும்‌, வெளியில்‌ 
அணிகிற சின்னங்களும்கூட உள்ளுக்கு நன்மை செய்கின்றன. 
உடலின்‌ காரியமும்‌ உள்ளத்தின்‌ பாவமும்‌ பரஸ்பரம்‌ சம்பந்த 
முடையவை. ஒரு திருஷ்டாந்தம்‌ சொல்கிறேன்‌; லாட்டரியில்‌ 
தமக்கு லட்ச ரூபாய்‌ விழுந்திருக்றெது என்று ஒருவர்‌ சற்றும்‌ 
எதிர்பாராமல்‌ கேள்விப்படுகிறார்‌. உடனே எல்லை இல்லாத 
சந்தோஷம்‌ உண்டாகிறது. இது ஒரு மனோபாவம்தான்‌. 
ஆனால்‌ இந்த மனோபாவம்‌ காரணமாக அவரது உடம்பில்‌ 
ஒரே படபடப்பு உண்டாநெது. மூச்சு அப்படியே சிறிது 
காலத்துக்கு அடங்கி மூர்ச்சையாகி விடுகிறார்‌. “குறிப்பிட்ட 
உணர்வு உண்டானால்‌ இன்னவிதமாக சுவாசம்‌ மாறுகிறது” 
என்ற நடைமுறை உண்மையைத்‌ இருப்பிவைத்துக்‌ குறிப்பிட்‌ 
டபடி சுவாசப்பயிற்சி (பிராணாயாமாதிகள்‌) செய்தால்‌, இன்ன 
விதமான உத்தமமான மனோபாவங்களை அடையலாம்‌ 
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றது; உதடு துடிக்கிறது. துக்கம்‌ வந்தால்‌ எதற்காகவோ 
கண்ணிலிருந்து ஜலம்‌ ஜலமாகக்‌ கொட்டுகிறது. சந்தோஷம்‌ 
வந்தால்‌ பல்லெல்லாம்‌ தெரிகிறது. இப்படியெல்லாம்‌ உடம்‌ 
புக்கும்‌ உணர்வுக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ இருப்பதால்தான்‌ இன்னபடி 
ஆசனம்‌ போட்டால்‌ இந்தந்த ஆத்ம குணங்களுக்கு அநு 
கூலமாகும்‌ என்று மகான்கள்‌ வழி கண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

மிலிடரிக்காரன்‌ யூனிஃபாரம்‌ போடாவிட்டால்‌ அவ 
னுக்கு வீரம்‌ வராதா என்று கேட்பவர்கள்‌ கேட்கலாம்‌. 
ஆனால்‌ மிலிடரிக்காரன்‌ என்றால்‌ லோகம்‌ முழுக்க அவனுக்‌ 
கென்று யூனிஃபாரம்‌ இருக்கத்தான்‌ இருக்கிறது. அதுவே 
வீரத்தைத்‌ தூண்டுகிறது என்றும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


வெளியில்‌ தரிக்கும்‌ சின்னம்‌, வெளியில்‌ செய்கிற 
சமஸ்காரம்‌ இவை உள்ளுக்கும்‌ நன்மை தருவனவே ஆகும்‌. 
வெறும்‌ வேஷம்‌ என்று நினைத்தால்‌ வேஷமாகவே போகும்‌. 
ஆத்மார்த்தமாக ஜீவனைப்‌ பரிசுத்தம்‌ செய்துகொள்வதற்காக 
இந்த சும்ஸ்காரத்தைச்‌ செய்கிறேன்‌; சின்னத்தை அணிகிறேன்‌! 
என்று உணர்ந்து செய்தால்‌ சத்தியமாகவே அது உள்ளே 
புகுந்து சுத்தி செய்கிறது. புறத்தில்‌ செய்வது உள்ளுக்கு 
உதவுகிறது. 

நான்‌ சம்ஸ்காரங்களை முக்கியமாகச்‌ சொல்வதோ 
ஆசாரங்களை விடாமலிருக்கப்‌ பிரயத்தனம்‌ செய்வதோ விபூதி, 
ருத்ராக்ஷம்‌ முதலிய சின்னங்களைத்‌ தரிப்பதோ, 
பெரிதில்லை. நான்‌ மடாதிபடு. ஆதலால்‌ இதெல்லாம்‌ என்னிடம்‌ 
இருந்தால்தான்‌ என்னிடம்‌ வருவீர்கள்‌; என்‌ மடம்‌ நடக்கப்‌ 
பணம்‌ கொடுப்பீர்கள்‌. எனவே இவையெல்லாம்‌ எனக்குக்‌ 
காரியார்த்தமாக, வேண்டியிருக்கின்றன. ஆனால்‌, உங்கள்‌ 
விஷயம்‌ அப்படியில்லை. உங்களுக்கு ஜீவனோபாயம்‌ வேறு 
விதத்தில்‌ இடைத்து விடுகிறது. ஆதலால்‌ என்னைவிட 
சிரேஷ்டமாக, முழுக்க முழுக்க ஆத்மார்த்தமாகவே நீங்கள்‌ 
சமஸ்காரங்களைச்‌ செய்து, சின்னங்களைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டு பரிசுத்தம்‌ பெற முடியும்‌; பெற வேண்டும்‌. 
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பரம சத்தியத்தை நினைவூட்டும்‌ சின்னங்களைத்‌ தரித்‌ , 
துக்‌ கொள்வோம்‌; கெட்ட வழியில்‌ போகாமல்‌ தடுக்கும்‌ 
நல்ல கர்மங்களை அநுஷ்டிப்போம்‌; அதனால்‌ லம்‌ பெறு 
வோம்‌! சித்த சுத்தி பெறுவோம்‌; இந்தத்‌ தெளிவின்‌ பயனாக 
அனைத்துமான ஏக பரம்பொருளைத்‌ தியானித்து, 
தியானித்து, அதை அநுபவத்தில்‌ உணர்ந்து, ஆனந்தமாக 
இருப்போம்‌! 


ச பரக பலியும்‌ அலகை 


சடங்குகள்‌ 


நான்‌ சொல்கிற கர்மாநுஷ்டானங்கள்‌, பூஜை முதலியன 
வெல்லாம்‌ 'வெறும்‌' சடங்குதானே என்று கேட்பவர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. ஆத்மாநுபவம்‌ என்பது உள்விஷயம்‌. சடங்கு 


களோ வெளிக்காரியங்கள்‌. இவை எப்படி ஆத்மாநுபவத்‌ 
துக்கு உதவும்‌ என்பது அவர்களுடைய சந்தேகம்‌. 


உண்மையில்‌ ஆத்மாநுபவம்‌ பெற்றுவிட்டால்‌ சடங்கே 
தேவையில்லைதான்‌. ஆனால்‌ உண்மையான ஆத்மாநுபவம்‌ 
நமக்கு வந்துவிட்டதா, அதற்கு நாம்‌ பக்குவப்பட்டு விட்‌ 
டோமா என்று அந்தரங்க சுத்தமாகப்‌ பார்த்துக்கொண்டால்‌, 
நாம்‌ அதற்கு எவ்வளவோ தூரத்தில்‌ நிற்கிறோம்‌ என்று தெரி 
யும்‌. எத்தனையோ ஜன்மாக்கள்‌ எடுத்து, எத்தனையோ 
கர்மாக்களைச்‌ செய்து, அத்தனை பூர்வ வாசனைகளாலும்‌ 
நாம்‌ உண்மை ஸ்வரூபமான ஆத்மானந்தத்தை மூடிக்கொண் 
டிருக்கறோம்‌. ஸத்கருமம்‌ செய்தும்‌ ஸத்‌ வாஸனைகளைப்‌ 
பெருக்கிக்‌ கொண்டும்தான்‌ பழைய துஷ்கர்மங்களையும்‌ 
துர்வாஸனைகளையும்‌ போக்கிக்கொள்ள வேண்டும்‌. பிறகு 
கர்மா தானே நின்றுபோகும்‌. ஆத்ம விசாரத்தில்‌ இறங்கலாம்‌. 
அதுவரையில்‌ “வெறும்‌: சடங்கு என்று சொல்கிற கர்மங்கள்‌, 
பூஜை எல்லாம்‌ நமக்கு ரொம்பவும்‌ அவசியமானவையே. 

எனவே, சாமானிய மக்கள்‌ சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ விதிக்கப்‌ 
பட்ட எல்லாச்‌ சடங்குகளையும்‌ வழுவற அநுஷ்டிப்பதே 
முறை. இவற்றால்‌ என்ன பயன்‌ என்பவர்களுக்கு நிதரிசனமா 


- கச்‌ லெ பலன்களைக்‌ காட்டலாம்‌. இன்னின்ன கர்மங்களை 


இப்படியிப்படித்‌ தவறின்றிச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று 
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ஒருவன்‌ கூர்ந்த கவனத்துடன்‌ செய்கிறபோது, அவன்‌ ண்‌, 
ஐகாக்கிரியம்‌ (ஒருமுகப்படுதல்‌) ஏற்படுகிறது. பிறகு ஆத்ம 
தியானம்‌ செய்வதற்கு இவ்வாறு மனம்‌ ஒருமைப்படுவது 
அத்தியாவசியமாகும்‌. அதோடு சாஸ்திரம்‌ கூறுவதுபோலத்‌ 
தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று அவன்‌ உறுதியாக இருப்ப 
தால்‌, ஓர்‌ ஒழுங்குக்‌ கட்டுப்பாட்டுக்கு (Discipline) உட்படுத 
றான்‌. இதைச்‌ சாப்பிடக்கூடாது, இந்தப்‌ போக்கிய வஸ்துக்‌ 
களை அநுபவிக்கக்கூடாது. என்றெல்லாம்‌ சாஸ்திரப்‌ பிரகறம்‌ 
நடப்பது வைராக்கியத்துக்குப்‌ பெருத்த சகாயம்‌ செய்கி 
றது. எத்தனை சிரமங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, குற்றம்‌ குறை இன்றி 
சாஸ்திரப்படி சடங்குகளைச்‌ செய்யும்போது, சங்கல்ப 
பலமும்‌ (Wl-power) உண்டாகிறது. சொந்த அபிப்பிராயமில்லா 
மல்‌ சாஸ்திரம்‌ சொல்வதே வழி என்று இருப்பதால்‌, 
அடக்கம்‌, எளிமை எல்லாம்‌ உண்டாகின்றன. 


ஆக, “வெறும்‌ சடங்கு என்று சொல்லப்படுவதைத்‌ 
தவறாமல்‌ அநுஷ்டிப்பதால்‌ இத்த ஜகாக்கிரியம்‌ (மன 
ஒருமைப்பாடு). கட்டுப்பாடு, வைராக்கியம்‌, சங்கல்ப பலம்‌, 
அடக்கம்‌ இத்தனை நல்ல விஷயங்கள்‌ உண்டாகின்றன. 
மொத்தத்தில்‌ ஒழுக்கத்துக்கு (Morality) வழி உண்டாகிறது. 
நன்னடத்தையும்‌ ஒழுக்கமும்‌ இல்லாமல்‌ ஆத்ம விசாரமும்‌, 
ஆக்மாநுபவமும்‌ உண்டாகவே முடியாது. 


புத்தர்‌ வைதிகச்‌ சடங்குகளை விதிக்கவில்லை. ஆனால்‌ 
அவரும்‌ ஒழுக்கத்தை -- சீலத்தை -- மிகவும்‌ வற்புறுத்தி 
னார்‌. நேரு பஞ்ச£லம்‌ பஞ்ச£ீலம்‌ என்று சொல்லி வந்தாரே, 
அந்த சீலம்‌ பெளத்தர்களுக்கு மிகவும்‌ முக்கியம்‌. வைதிகச்‌ 
சடங்குகள்‌ இல்லாமலே புத்தர்‌ ஜலத்தை மட்டும்‌ வற்புறுத்தி 
னார்‌. பூர்வ மீமாம்சகர்களோ, வைதிக கர்மங்களே போதும்‌, 
ஈசுவரனைப்‌ பற்றிக்கூடக்‌ கவலைப்பட வேண்டாம்‌ என்றார்‌ 
கள்‌. ஆனால்‌ நம்முடைய ஸநாதன தர்மத்தில்‌ சடங்குகள்‌ 
(கர்மங்கள்‌ அவற்றின்மூலம்‌, £லம்‌, அதோடு ஈசுவர பக்தி, 
பிற்பாடு ஆத்மஞானம்‌ என்றை ரீதியில்‌ எல்லாம்‌ இணைத்துத்‌ 
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தரப்படுகிறது. வெறுமே சலம்‌ வராது. பால்‌ வேண்டும்‌ 
என்றால்‌ பசுவை வைத்துப்‌ போஷிக்க வேண்டும்‌. பசுவை 
வைத்துப்‌ போவித்தால்‌ பால்‌ கிடைப்பது மட்டுமின்றிச்‌ 
சாணமும்தான்‌ கிடைக்கும்‌; வைக்கோல்‌ கூளமும்தான்‌ 
சேரும்‌. அப்படியே கர்மப்‌ பசுவை வளர்த்தால்தான்‌ சீலம்‌ 
என்றெ பால்‌ வரும்‌. அதோடு, சாணம்‌ கூளம்போல்‌, 
விரும்பத்தகாதவை என்று சிலருக்குத்‌ தோன்றுகிற சில 
விளைவுகளும்‌ உண்டாகலாம்‌. சாணத்தையும்‌ கூளத்தையும்‌ 
சுத்தப்படுத்திவிட்டு பசுவைப்‌ போஷித்து வருவதே புத்திசா 
லித்தனம்‌. சடங்குகளின்‌ உண்மைப்‌ பயனை இவ்விதமே 
பெறவேண்டும்‌. 


உண்மையான ஆத்ம தியானத்துக்குச்‌ சடங்கு வேண்‌ 
டாம்‌ என்பதுபோல்‌, ஈசுவரன்‌ என்ற மூர்த்தியும்‌ வேண்டாம்‌ 
தான்‌. ஆனால்‌ அது உயர்‌ நிலையில்தான்‌. ஆரம்பத்திலேயே 
வேண்டாம்‌ என்று இருக்க முடியாது. முதலில்‌ ஈசுவரன்‌ 
மிகவும்‌ தேவை. அதற்கு எத்தனையோ காரணங்கள்‌. குறிப்‌ 
பாக ஒன்றைச்‌ சொல்கிறேன்‌. நன்மை எல்லாம்‌ நிறைந்த 
மூர்த்தியாக நமக்கு ஓர்‌ உத்தம உதாரணம்‌ தேவைப்படுகிறது. 
தொன்றுதொட்டு ஈசுவரனை இப்படிப்பட்ட அனந்த கல்‌ 
யாண குணமூர்த்தியாகத்தானே பாவித்து வந்திருக்கிறோம்‌! 
'ஈசுவரன்‌' என்றவுடன்‌ அவரிடம்‌ கெட்ட குணம்‌ ஏதுமே 
இருக்காது என்றுதானே நமக்கு நிச்சயமாகத்‌ தோன்றுகிறது? 
அழகு, கருணை, சக்தி, ஞானம்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பூரணமாக 
ஒன்று உண்டு என்றால்‌ அது ஈசுவரன்‌ என்ற கருத்துத்தான்‌. 
மனோதத்துவப்படி நாம்‌ எதை நினைத்துக்‌ கொண்டேயிருக்‌ 
கிறோமோ, அதுவே ஆகிறோம்‌. ஈசுவரனின்‌ கல்யாண 
குணங்களையே எண்ணுவதால்‌ நம்மிடமுள்ள தோஷங்கள்‌ 
நீங்கி நாமும்‌ நல்லவர்களாகிறோம்‌. 

எனவே சடங்கு, பூஜை இவற்றால்‌ உண்டாகிற மற்ற 
பலன்களோடு, அவை நம்மை நல்லவர்களாக்க மிகுந்த 
உதவி புரிகின்றன; காரியமற்ற தியான யோகத்தில்‌, ஞான 
விசாரத்தில்‌ நம்மைச்‌ சேர்க்க நிரம்ப உபகாரம்‌ செய்கின்றன. 
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கர்மமே 


யோகம்‌ என்றால்‌ சுவாசத்தை அடக்கி அடக்கியே சிலை 
மாதிரி உட்கார்ந்திருப்பதுதான்‌ என்று பொதுவாக நினைக்கி 
றார்கள்‌. 'யோகம்‌' என்பதற்கு நேர்‌ அர்த்தம்‌ சேர்க்கை 
என்பது. பல வஸ்துக்களோடு நாம்‌ வாழ்க்கையில்‌ சேர 
வேண்டியதாகிறது. ஆனால்‌ இந்தச்‌ சேர்க்கை எதுவும்‌ நிரந்தர 
மாக இருக்கவில்லை. அதனால்தான்‌ மனசு கிடந்து ஆடிக்‌ 
கொண்டேயிருக்கிறது. இப்படியில்லாமல்‌ முடிந்த முடிவான 
ஒரே வஸ்துவுடன்‌ எந்தநாளும்‌ சேர்ந்துவிட்டோம்‌, அதற்கப்‌ 
புறம்‌ நாம்‌ என்று ஒன்று, அதிலிருந்து பிரிந்து வரவே முடியாது 
என்று ஆக்கிக்‌ கொண்டுவிட்டால்‌, அதுதான்‌ நிஜமான 
யோகம்‌. நம்‌ மனசுகளுக்கெல்லாம்‌ மூலமாக இருக்கிற 
பரமாத்மாதான்‌ அந்த ஒன்று. மனசை மூலத்தில்‌ இருப்புவதற்‌ 
காகவே யோகிகள்‌ சுவாசத்தை அடக்குகறார்கள்‌! ஏனென்‌ 
றால்‌ எண்ணம்‌ உதிக்கற வேர்‌ எதுவோ, அதுவேதான்‌ 
சுவாசத்தின்‌ வேரும்‌ ஆகும்‌. எனவே சுவாசம்‌ மூலத்தில்‌ 
நின்றால்‌ மனமும்‌ அதன்‌ மூலத்துக்குப்‌ போய்‌ அடங்கிவிடு 
கிறது. 


யோகம்‌ என்பதற்கு எதிர்ப்பதம்‌ “வியோகம்‌'. விட்டுப்‌ 
போவதை “வியோகம்‌: என்கிறோம்‌. உடம்பைவிட்டு ஒருவர்‌ 
செத்துப்‌ போய்‌ விட்டால்‌ ‘தேக வியோகம்‌ ஆகிவிட்டார்‌ 
என்று சொல்கிறோம்‌ அல்லவா? 
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ஒரு தினுசான வியோகம்‌ வந்துவிட்டால்‌ அதுவே 
யோகம்‌ ஆகிவிடும்‌ என்று பகவான்‌ கீதையில்‌ சொல்கிறார்‌. 
ஏதோ ஒன்றில்‌ வியோகம்‌ வந்தால்‌ - அதாவது, எதுவோ 
ஒன்றை விட்டுவிட்டால்‌ அதுவே யோகம்‌ என்கிறார்‌. அந்த 
ஒன்று என்ன? துக்கம்‌ என்பதே. துக்கம்‌ உன்னிடம்‌ ஒட்டா 
மல்‌ பிரித்துத்‌ தள்ளிவிட்டால்‌ அதுவே யோகம்‌ என்கிறார்‌. 
(தம்‌ வித்யாத்து: ௧ ஸம்யோக வியோகம்‌ யோக ஸமஞிதம்‌). 


லோக ரீதியில்‌ நாம்‌ சொல்கிற 'இன்பங்களும்‌' கூட 
இந்தத்‌ துக்கத்தைச்‌ சேர்ந்தனவே. பரமாத்மாவைப்‌ பிரித்திருக்‌ 
கிற எல்லா அநுபவமுமே துக்கம்தான்‌. 


சித்தம்‌ ஓடிக்கொண்டே இருப்பதால்தான்‌ இன்ப துன்ப 
அனுபவங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. சித்தம்‌ சஞ்சலிக்காமல்‌ நிறுத்தி 
விட்டால்‌ இவை இல்லை. ஒரே முனையைவிட்டு அகலா 
மல்‌--ஏகாக்ரம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌ இருக்கச்‌ சித்தத்‌ 
தைப்‌ பழக்குவதே சித்தசுத்தி. யோக ஸித்திக்கு இதுவே 
உபாயம்‌. பொதுவாக நாம்‌ யோகிகள்‌” என்று சொல்கிறவர்க 
ளைப்‌ போல்‌ எல்லோரும்‌ ஆரம்பத்திலேயே சுவாச பந்தம்‌ 
செய்துகொண்டு உட்காருவதில்லை. ஏதாவது ஒரு நல்ல 
விஷயத்திலே நாம்‌ பூரணமாக ஈடுபடப்‌ பழகினால்‌, 
அப்போது சத்தம்‌ கூடியமட்டும்‌ அழுக்குப்‌ படாமல்‌ இருக்கும்‌. 
சித்தத்தை நேராக அடக்க முயன்றால்‌ அது திமிறிக்கொண்டு 
நாலா திசையும்‌ பாயத்தான்‌ செய்யும்‌. எனவே சித்தத்தில்‌ 
கவனம்‌ வைக்காமல்‌ ஏதாவது ஒரு நல்ல காரியத்தில்‌ ஈடுபட்டு 
விட்டால்‌ அப்போது சித்தத்துக்குச்‌ சஞ்சலிக்க இடம்‌ குறைந்து 
போகும்‌. 

பழைய நாளில்‌ அரிகண்டம்‌ என்று போட்டுக்கொள்ளு 
வார்கள்‌. படுக்காமலே நியமமாக இருக்கவேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காக கழுத்திலே பெரிய கம்பி வளையம்‌ போட்டுக்கொள் 
வார்கள்‌: அதற்கு அரிகண்டம்‌ என்று பெயர்‌. ஒருத்தர்‌ இதைப்‌ 
போட்டுக்கொண்டபின்‌ இஷ்டப்பட்டால்கூடப்‌ படுக்க முடி 
யாது. அந்த மாதிரி, நம்‌ சத்தத்தை அந்தப்‌ பக்கம்‌, இந்தப்‌ 
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காரியங்களில்‌ பூரணமாகத்‌ தலையைக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌, 

அநேக நியமங்களோடு பெரிய யக்ஞம்‌ செய்வது, 
விரதம்‌ இருப்பது, பிரம்மாண்டமான கோயில்‌ கோபுரங்க 
ளைப்‌ பார்த்துப்‌ பார்த்துக்‌ கட்டுவது, குளம்‌ வெட்டுவது 
என்றிப்படியெல்லாம்‌ முன்னே பல காரியங்களைச்‌ செய்து 
வந்தார்களே, இவையெல்லாம்‌ அந்தந்த லட்சியத்தோடு 
நின்று விடவில்லை. இவற்றின்‌ முக்கியமான லட்சியம்‌ 
சித்தத்தை ஒருமுகப்படுத்தி சுத்தமாக்கப்‌ பழக்குவதேயாகும்‌. 
இந்த ஸத்காரியங்களின்‌ நடுவிலும்‌ அநேக கஷ்டம்‌, அநேக 
அவமானம்‌ எல்லாம்‌ வரத்தான்‌ செய்யும்‌. ஆனாலும்‌ 
காரியத்தை முடித்தாக வேண்டும்‌ என்பதால்‌, அவற்றை 
யெல்லாம்‌ ஒதுக்கித்‌ தள்ளிவிட்டு மேலே மேலே எடுத்துக்‌ 
கொண்ட வேலையில்‌ போய்க்‌ கொண்டேயிருப்பார்கள்‌. 
இதுவே சித்த சுத்திக்கு நல்ல உபாயமாகும்‌. அப்புறம்‌ 
சுவாசபந்தம்‌, தியானம்‌ எல்லாம்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


பக்கம்‌ போக 


முடிவிலே, ஒரு கழக்கோடி எப்படி எந்த அழுக்கிலும்‌ 
பட்டுக்கொள்ளாமல்‌ கிறுகிறு என்று உருளுகிறதோ -- 
அந்தக்‌ கழக்கோடி மேல்‌ நாம்‌ கொஞ்சம்‌ விபூதியைப்‌ 
பூசினால்‌ அதைக்கூட உதிர்த்துவிட்டு ஓடும்‌ -- அப்படி எந்த 
இன்ப துன்பத்திலும்‌ ஒட்டாமல்‌ பரமாத்மாவை நோக்கி ஓடி 
அவரைச்‌ சேர்ந்துவிடுவோம்‌. இந்தச்‌ சேர்க்கைதான்‌ யோகம்‌ 
என்பது. அதுதான்‌ நம்‌ மூலமான நிலை. அதுவேதான்‌ 
முடிவான நிலையும்‌. நடுவாந்தரத்தில்‌ நாம்‌ எப்படியோ 
மாறிப்‌ போயிருக்கிறோம்‌. அதனால்‌ அந்த நிலை இப்போது 
நமக்குப்‌ புரியவில்லை. நமக்குப்‌ புரிகிற இடத்திலிருந்து 
அந்த நிலைக்குப்‌ போக வேண்டுமானால்‌ கர்மத்திலேயே 
ஆரம்பிக்கவேண்டும்‌. : 
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யுத்தம்‌ செய்து பந்துக்களையும்‌ மித்திரர்களையும்‌ கொல்‌ 
வது பாபமல்லவா என்பது அர்ஜுனனின்‌ கேள்வி. நமக்கும்‌ 
அர்ஜுனன்‌ கேட்பது நியாயம்‌ போலத்தான்‌ தோன்றுகிறது. 
ஆனால்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா பகவத்கதையிலே இதற்கு 
வேறு விதமாக விடை தந்திருக்கிறார்‌. உலகத்தின்‌ பார்வைக்கு 
ஒரு காரியம்‌ கெட்டதாக, கொடுமையாகத்‌ தோன்றலாம்‌. 
ஆனால்‌, அதனால்‌ மட்டும்‌ அது பாபமாகத்தான்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதில்லை. உலகத்தின்‌ க்ஷேமத்துக்காகவே 
கொடுமைகளைக்கூடச்‌ செய்ய வேண்டி நேரலாம்‌. அப்போது 
அதில்‌ பாவமில்லை. இதுதான்‌ பகவான்‌ தருகிற பதில்‌. 
அப்படியானால்‌ எது பாபகாரியம்‌; எது புண்ணிய காரியம்‌? 
இதற்கும்‌ பகவான்‌ பதில்‌ சொல்கிறார்‌. ஆசையினாலோ, 
துவேஷத்தினாலோ செய்கிற காரியங்கள்தான்‌ ஒருத்தனைப்‌ 
பாபத்தில்‌ தள்ளுஇன்றன. ஆசையும்‌ துவேஷமும்‌ இல்லாமல்‌ 
லோக க்ஷேமமாகச்‌ செய்கிற காரியங்கள்‌ எத்தனை கொடுமை 
யாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ அதெல்லாம்‌ புண்ணியமானவை 
தான்‌. இதுதான்‌ தை தருகிற பதில்‌. 


ஆசையும்‌, துவேஷமும்‌ இல்லாமல்கூடக்‌ கொடிய 
கியம்‌ செய்யப்படுமா என்று சந்தேகம்‌ வரலாம்‌. திருஷ்டாந்தம்‌ 
சொல்கிறேன்‌: ஒரு ஜட்ஜ்‌ குற்றவாளியைச்‌ சிக்ஷிக்றறெபோது 
அவருக்குச்‌ சொந்த ஆசையோ துவேஷமோ இருக்கிறதா? 
சிகை தருவது கொடுமையாகத்‌ தோன்றலாம்‌. ஆனால்‌? 
அதுவே லோக ்ேமத்துக்காக, அந்தக்‌ குற்றவாளியின்‌ 
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ஆத்ம க்ஷேத்துக்காகவும்கூட விதிக்கப்படுதிறது. நம்‌ 
பிள்ளைக்கே பைத்தியம்‌ முற்றிப்‌ போனால்‌ சங்கிலி போட்டுத்‌ 
கட்டிப்‌ போடுகிறோமே. இது பாபமாகுமா? அவனுடைய 
நன்மைக்காகவும்‌, அவனால்‌ ஊராருக்குக்‌ கஷ்டம்‌ வரக்‌ 
கூடாது என்ற பரோபகார எண்ணத்தினாலும்‌ இப்படிக்‌ 
கட்டிப்‌ போடுகிறோம்‌. 


சாஸ்திரங்கள்‌ நம்மையெல்லாம்‌ இப்படித்தான்‌, “இது 
இதைச்‌ செய்‌' என்றை விதிகளாலும்‌, 'இது இதைச்‌ செய்யாதே 
என்ற நிஷேதங்களாலும்‌ கட்டிப்‌ போட்டிருக்கின்றன. 
அவற்றால்‌ நமக்கும்‌ நன்மையே; லோகத்துக்கும்‌ நன்மையே. 
அந்த சாஸ்திரப்‌ பிரகாரமே நாம்‌ காரியம்‌ செய்யவேண்டும்‌ 
என்று கிருஷ்ண பரமாத்மா சதையில்‌ அடித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. 
“தஸ்மாத்‌ சாஸ்த்ரம்‌ ப்ரமாணம்‌ ஸ்ரீ கார்யா கார்ய வ்யவஸ்இ 
தெள”” என்கிறார்‌. “எது செய்யத்‌ தக்கது; எது செய்யத்‌ 
தகாதது என்று நிச்சயிப்பதில்‌ சாஸ்திரமே உனக்குப்‌ 
பிரமாணம்‌” என்று அழுத்தமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 
அவனவன்‌ தன்‌ மனம்‌ போனபடி முடிவு பண்ணாமல்‌, 
சாஸ்திரப்படியே கருமம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்கிறார்‌. 


இப்போது 8தைக்கு லோகம்‌ முழுவதும்‌ மவுசாக இருக்‌ 
கிறது. நம்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்கிற ஆசார அநுஷ்டானங்களில்‌ 
, நம்பிக்கை இல்லாதவர்கள்‌, ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌, 
வெள்ளைக்காரர்கள்‌ எல்லாரும்‌ தையைப்‌ பிரமாதமாகச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. தையில்‌ ஸ்வதர்மப்படி அவனவனும்‌ 
நடக்கவேண்டும்‌ என்று சொல்லியிருப்பதற்கு இவர்கள்‌ பல 
விதத்தில்‌ அர்த்தம்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ அந்தக்‌ £தையி 
லேயே மேலே நான்‌ காட்டிய வாக்கியத்தில்‌ அவனவனும்‌ 
சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ தனக்கு விதிக்கப்பட்ட கருமத்தையே 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று சந்தேகத்துக்கு இடமில்லாமல்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. 
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ன ததை 
சொந்த ஆசை, துவேஷம்‌ இல்லாதபோது எவனுக்கும்‌ 


எந்தக்‌ காரியம்‌ செய்வதிலும்‌ வெறுப்பு இராது. ஆசையும்‌ 
துவேஷமும்‌ போய்விட்டால்‌, எந்தக்‌ காரியத்தையும்‌ 
அன்போடு செய்துகொண்டு ஆனந்தமாக இருக்க முடியும்‌. 
ஆசைக்கும்‌ துவேஷத்துக்கும்‌ காரணம்‌ அகங்காரம்‌. 
அகங்காரம்‌ தொலைந்தால்‌ எந்தக்‌ காரியங்களிடையிலும்‌ 
உயர்வு தாழ்வு தெரியாது. நாம்‌ பாட்டுக்கு நம்‌ கடமை இது 
என்ற உணர்ச்சியோடு ஆனந்தமாகச்‌ செய்து கொண்டிருப்‌ 
போம்‌. லோகம்‌ க்ஷேமமாக இருக்கும்‌. 'நான்‌ செய்கிறேன்‌; 
எனக்காகச்‌ செய்து கொள்கிறேன்‌' என்கிற அகம்பாவம்‌ 
இல்லாமல்‌ கடமையைச்‌ செய்து, பலனை ஈசுவரனுடைய பாதத்‌ 
தில்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணுவதுதான்‌ கதை சொல்கிற கர்மயோகம்‌. 
சொந்த விருப்பு வெறுப்பில்லாமல்‌, லோக க்ஷேமோர்த்த 
மாகக்‌ காரியம்‌ செய்து ஆத்ம பரிசுத்தி பெறுகிற இந்தப்‌ 
பண்பாடு, வேத காலம்‌ தொட்டு நம்‌ தேசத்தில்‌ தழைத்து 
வந்திருக்கிறது. அந்தப்‌ பண்பாட்டை ஒரு கையடக்கமான 
பேழையில்‌ போட்டுக்‌ கொடுத்த மாதிரி கீதையில்‌ 


' அநுக்கிரகம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா. 


இந்த உபதேசத்தை நம்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஒவ்வொரு 
காரியத்திலும்‌ உரைத்து உரைத்து அலசிப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 
“இந்தக்‌ காரியத்தில்‌ சொந்த லாபம்‌, பேர்‌, புகழ்‌ இருக்கி 
றதா? ஆசையிருக்கிறதா? துவேஷம்‌ இருக்கிறதா? பட்ச 
பாதம்‌ இருக்கிறதா? இவை இருந்தால்‌ வெளிப்பார்வைக்கு i 
செய்வது எத்தனை உயர்வாக இருந்தாலும்‌ அது பாபம்தான்‌?” 
என்று நாம்‌ செய்கிற ஒவ்வொரு செயலையும்‌ அலசி AA 
பார்க்க வேண்டும்‌. நமக்கு என்று நாமாக ஆசைப்பட்டு ஒரு 
காரியத்தை : உண்டாக்கக்‌ கொண்டால்‌ அதைச்‌ சாதி தது 
கொள்வதில்‌ அநேக தப்பிதங்கள்‌ வந்து கொண்டேதான்‌ 
ருக்கும்‌. அதனால்‌ அவரவருக்கும்‌ சாஸ்திரம்‌ (004202 
ன்‌ காரியம்‌ என்று ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா சொன்னாற்‌ 
த.கு. 32 
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a 


» போல்‌ அதையே பிரமாணமாக வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


சமமான : அன்புடன்‌ இருந்து கொண்டு, சுத்தமான 


எண்ணத்தோடு அவரவரும்‌ அப்படித்‌ தன்‌ கருமத்தைச்‌ 
செய்தால்‌, சமூகத்தில்‌ போட்டி, பொறாமை, சண்டை, சச்சரவு 
எதுவுமே இருக்காது. லோகமே இன்பமயமாக இருக்கும்‌. 


ஸ்வாமி 


ஒரு வீட்டைப்‌ பார்த்தால்‌ அதைக்‌ கட்டியவன்‌ ஒருவன்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று ஊகிக்கிறோம்‌. இன்ன எஞ்சினீயர்‌ 
கட்டினார்‌ என அறிகிறோம்‌. ஒரு வண்டியைப்‌ பார்த்தால்‌ 
அதைச்‌ செய்த ஒருவன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று ஊகிக்கி 
றோம்‌. விசாரித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இன்ன தச்சன்‌ செய்தான்‌ என்று 
அறிகிறோம்‌. ஒரு வீடு அல்லது வண்டி என்றால்‌ அதில்‌ 
பல விஷயங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று இசைவாக சேர்ந்து அமைந்‌ 
இருக்கின்றன. ஒரு குறிப்பிட்ட பிரயோஜனத்தை உத்தேசித்து 
அவை இவ்வாறு உருவாகியிருப்பது தெரிகிறது. எனவே, 
இந்த வீடு, இந்த வண்டி ஏதோ தானாகவே அகஸ்மாத்தாக 
(accidental) உண்டாகிவிடவில்லை; இதை உத்தேசத்தோடு 
ஓர்‌ அறிவே செய்திருக்கிறது என்று ஊகிக்கிறோம்‌. ஒரு 
ஒழுங்குக்குக்‌ கட்டுப்பட்டுப்‌ பல வஸ்துக்களைச்‌ சேர்த்து 
உண்டாக்கியிருக்கிற எதைப்‌ பார்த்தாலும்‌ அதைச்‌ செய்தவன்‌ 
ஒருவன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று ஊகிக்கிறோம்‌. 
அப்படியானால்‌ எத்தனையோ ஒழுங்குகளுக்குக்‌ கட்டுப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தைச்‌ செய்தவனாக ஒருவன்‌ 
இருக்கத்தானே வேண்டும்‌? எத்தனையோ வேறு வேறு 
விதமான வஸ்துக்களைப்‌ பலவிதங்களில்‌ சேர்த்து வைத்து, 
பலவிதமான பிரயோஜனங்களை உண்டாக்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
ற இயற்கையை, லோக வாழ்க்கையைப்‌ பார்க்கிறபோது, 
இவைகளை எல்லாம்‌ இந்த உத்தேசத்துக்காகவே 
உண்டாக்கி, இவற்றை நடத்தி வருகிற ஒரு மகா பெரிய 
சக்தி இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்று தெரிகிறது. 
நாம்‌ உட்கார்ந்திருக்கும்‌ இந்தக்‌ கொட்டகையை யார்‌ 


போட்டார்கள்‌ என்றால்‌ சொல்லத்‌ தெரிகிறது. இந்த வாழை 
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மரத்தை யார்‌ செய்தார்கள்‌? கண்ணில்‌ காட்டும்படியாக 
அதைச்‌ செய்தவனைச்‌ சொல்லத்‌ தெரியவில்லை. ஆனாலும்‌ 
ஒருவன்‌ அதைச்‌ செய்திருக்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ இப்படி 
பட்டை பட்டையாகக்‌ கணக்குப்‌ பிசகாமல்‌ உள்ளுக்குள்ளே 
அடுக்கிக்கொண்டே இந்த வாழை உண்டாகியிருக்கிறது. 
எந்த ஆயுதத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு அந்த ஒருவன்‌ இத்தனை 
அழகாகப்‌ பட்டைகளை அடுக்கினான்‌ என்றால்‌ “தெரிய 
வில்லை. இப்படியே அந்த மலையை, இதோ மேலே உள்ள 
நக்ஷத்திரங்களை, சந்திரனைச்‌ செய்தவனை நம்மால்‌ காட்ட 
முடியவில்லை. இவையெல்லாம்‌ எத்தனையோ காலம்‌ 
முன்னால்‌ உண்டானவை. செய்தவனை எப்படிக்‌ காட்டுவது, 
என்று கேட்கலாம்‌. சரி, இந்த ரோஜாப்‌ புஷ்பம்‌ இருக்கி 
றதே, இது அந்த வாழையை விடச்‌ சமீபத்தில்‌ உண்டானது 
தான்‌. முந்தாநாள்‌ சிறு மொட்டாக இருந்தது. இப்போது 
அழகிய பூவாகியிருக்றெது. இதில்‌ நூற்றுக்கணக்கான 
இதழ்கள்‌, ஒவ்வொன்றிலும்‌ நுண்ணிய நரம்புகள்‌, வாசனை 
எல்லாம்‌ வந்திருக்கின்றன. நம்‌ கண்‌ முன்னமே இது மலர்ந்தது. 
ஆனாலும்‌ மலர்த்தினவனை நமக்குத்‌ தெரியவில்லை. 


மனிதன்‌ எல்லாம்‌ தெரிந்த கெட்டிக்காரன்‌ என்று நினைத்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. ஆனால்‌ ஒரு காட்டு மிருகம்‌ 
சென்னைப்‌ பட்டணத்கைச்‌ சுற்றி வந்தால்‌ எதுவுமே தனக்குத்‌ 
தெரியவில்லை என்று எப்படி ஆச்சரியப்பட்டுப்‌ பார்க்‌ 
குமோ, அப்படித்தான்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ நாம்‌ இருந்து 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. மனிதனைவிடக்‌ கெட்டிக்காரனாக 
ஒருவன்‌ அவனை இப்படி வைத்திருக்கிறான்‌. 


' அத்தனை ரோஜாப்‌ பூக்களும்‌ ஒரே தர்மத்தில்‌ மலர்வ 
தால்‌, அத்தனை மலைகளும்‌ ஒரே தர்மத்தில்‌ நிலைத்து இருப்‌ 
பதால்‌, அத்தனை நக்ஷத்திரங்களும்‌ ஒரே தர்மத்தில்‌ சுற்றுவ 
தால்‌, இந்தச்‌ சகலத்தையும்‌ செய்தவன்‌ ஒரே எஞ்ஜினீயர்‌ 
என்று தெரிகிறது. ஒரே ரீதியில்‌, காரண காரிய விதியில்‌, 
பிரபஞ்சம்‌ முழுதும்‌ கட்டுப்பட்டிருப்பதால்‌, இதைச்‌ செய்தது 
ஒரே அறிவு எனத்‌ தெரிது. ்‌ 


.... கெட்டிக்காரன்‌ என்று தன்னை நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
்‌ . இத்தல யயும்‌ இவனையும்‌ செய்த அந்த 


~ 


ஸ்வாமி 0 503 


மகா கெட்டிக்காரனைத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 
ஏனெனில்‌, அவன்‌ மகா கெட்டிக்காரன்‌ மட்டுமல்ல; மகா நல்லவ 
னுங்கூட. இத்தனையைத்‌ திட்டமிட்டுப்‌ படைத்த பேரறிவு 
என்பதோடு, இத்தனையையும்‌ ரக்ஷிக்கும்‌ பெரும்‌ கருணை 
யும்‌ அவன்‌. நமது கெட்டிக்காரத்தனம்‌ அவன்‌ தந்ததே என்று 
தெரிந்துகொணடு அவனிடம்‌ பிரார்த்தித்து கொண்டால்‌ 
நமக்கு அவன்‌ நல்லது செய்வான்‌. 


அவன்தான்‌ ஸ்வாமி, ஸ்வாமி என்பவன்‌. 


இந்த நமது கெட்டிக்காரத்தனமே அவனுக்கு ஓர்‌ அடை 
யாளம்தான்‌. கள்ளனைக்‌ கண்டுபிடிக்க மண்ணில்‌ பதித்த 
காலடிச்‌ சுவடு இருக்றெதுபோல்‌, உள்ளம்‌ கவர்‌ 'கள்வ'னால 
ஸ்வாமியின்‌ காலடி, பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா இடத்திலும்‌ 
பதிந்து டெக்றெது. நம்‌ கெட்டிக்காரத்தனமும்‌ அவனது 
காலடி அடையாளம்தான்‌. இந்தக்‌ கெட்டிக்காரத்தனத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ ஓர்‌ ஆதாரம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று அது 
காட்டிக்‌ கொடுப்பதால்‌ அதுவே காலடியாகிறது. 


சிருஷ்டிகர்த்தனாக ஒரு ஸ்வாமி இருப்பதற்கு நாமே 
அடையாளம்‌. நம்‌ ஒவ்வொருவர்‌ உள்ளங்கையிலும்‌ அவன்‌ 
தினுசு இனுசாகப்‌ போட்டுள்ள ரேகை மாதிரி நம்மால்‌ போட 
முடியுமா? இந்தப்‌ பட்டணம்‌ முழுவதிலும்‌ அநேகம்‌ மனிதர்‌ 
களின்‌ கெட்டிக்காரத்தனத்தால்‌ செய்துள்ள காரியங்களைவிட 
அதிகமாக ஒரு சிறு இலையில்‌ போட்டிருக்கிற ரேகைகளில்‌ 
விசித்திரம்‌ செய்திருக்கிறான்‌ அவன்‌. பிரபஞ்ச வஸ்து 
எல்லாமே அந்த மகா திருடனின்‌ ரேகை அடையாளம்தான்‌, 
திருடன்‌ பதுங்கியிருப்பதுபோல்‌ இவனும்‌ பதுங்கியிருப்ப 
வன்தான்‌. அவன்‌ குகைக்குள்‌ ஒளிந்து கொண்டிருக்கிறான்‌ 
என்றே வேதம்‌ இரும்பத்‌ திரும்பச்‌ சொல்லும்‌. 


நம்‌ இதயம்தான்‌ அந்தக்‌ குகை. நமக்குள்ளேயே ஒளிந்து 
கொண்டு நமக்கு வெளியே இத்தனை அற்புதங்களைச்‌ 
செய்து, நம்மை ஆச்சரியப்‌ படுத்தித்‌ தன்னைத்‌ தேட வைக்கி 
றான்‌ ஸ்வாமி. அப்படி அவனைத்‌ தேடுகிறதுதான்‌ பக்தி. 


ஸ்வாமி என்றால்‌ என்ன? 


ஸ்வாமி என்றால்‌ என்ன? “ஸ்வம்‌” என்றெ வார்த்தைக்கு 
உடைமை”, “சொத்து! என்று அர்த்தம்‌. “ஸ்வம்‌” என்பதே 
தெலுங்கில்‌ 'ஸொம்மு' என்றாகியிருக்கிறது. “ஸொம்மு' 
என்றால்‌ "சொத்து. ஸ்வந்தம்‌- நமக்குச்‌ சொந்தமானது 
அதுவே நம்‌ சொத்து. கோயிலைச்‌ சேர்ந்த சொத்தைக்‌ 
கேரளத்தில்‌ 'தேவஸ்வம்‌' என்கிறார்கள்‌ அல்லவா? உடமைக்குச்‌ 
சொந்தக்காரர்‌ யாரோ அந்த உடையவர்தான்‌ “ஸ்வாமி”. 
ஸ்வாமி என்பதற்கு நேர்‌ தமிழ்‌ வார்த்தை 'உடையார்‌' 
என்பது. முன்‌ காலத்தில்‌ கோயில்‌ சுவர்களில்‌ வெட்டப்பட்ட 
கல்வெட்டுக்களிலெல்லாம்‌ “இருச்சிற்றம்பலமுடையார்‌', 
“தருவேங்கடமுடையார்‌;, “இருநாகேச்சுரமுடையார்‌' ம்‌ 
'கபாலீசுரமுடையார்‌', என்பது போலவே “உடையார்‌” என்ற 
பெயரில்தான்‌ தெய்வங்களைக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறார்கள்‌. 


குருவும்‌ ஸ்வாமியும்‌ ஒன்று என்பதால்தான்‌ வைஷ்ணவர்‌ 
கள்‌ ஸ்ரீ ராமாநுஜரை “உடையவர்‌: என்றே சொல்கிறார்கள்‌. 


“ஸ்வாமி” என்றால்‌ சொத்துக்கு உரிமைக்காரர்‌ என்றேன்‌. 
எந்தச்‌ சொத்து? சகலப்‌ பிரபஞ்சமும்தான்‌. அதிலுள்ள நாமும்‌ 
அவன்‌ சொத்துத்தான்‌. உள்ளதனைத்தும்‌ அவன்‌ ஒருவனுக்கே 
உடைமையாகும்‌. “எல்லாம்‌ உன்‌ உடைமையே' என்று 
தாயுமானவரும்‌ பாடினார்‌. நம்‌ சொத்து, பிறர்‌ சொத்து 
என்றெல்லாம்‌ பாத்தியதை கொண்டாடுகிறோமே, உண்மை 
யில்‌ இந்தச்‌ சொத்தெல்லாம்‌ -- அவற்றுக்குப்‌ பாத்தியதை 
கோரும்‌ நாம்‌, பிறர்‌ எல்லாருமே - அவனுடைய சொத்துத்‌ 
தான்‌. அலன்‌ , இல்லாவிட்டால்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ 

ல்‌ T லை. நாம்‌ பாத்தியதை கோருகிற 


ல்‌ 
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நாம்‌ வீடு, வண்டி போன்ற. சில சொத்துக்களைப்‌ 


புதிதாக உண்டாக்கினதாக நினைக்கிறோம்‌. விஞ்ஞானிகள்‌ 
புதிது புதிதாக இயந்திரங்கள்‌ செய்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இதற்‌ 
கெல்லாம்‌ அடிப்படையில்‌ எந்த மூலப்பொருள்களை வைத்‌ 
துக்‌ கொண்டு செய்கிறோமோ, அவை ஸ்வாமி செய்ததுதான்‌. 
நாம்‌ அவர்‌ சொத்தை எடுத்து வேறு ரூபத்தில்‌ ஆக்குகிறோமே 
தவிரப்‌ புதிதாக எதுவும்‌ செய்யவில்லை. 'மூலப்பொருளை 
(ment) செய்‌. 'அணுவை (௭௦) உண்டாக்கு” என்றால்‌ எந்த 
விஞ்ஞான நிபுணராலும்‌ அது முடியாத்‌ காரியம்‌. இத்தனை 
மெவின்கள்‌, குண்டுகள்‌ செய்கிற விஞ்ஞானியால்‌ ஒரு 
சின்னஞ்சிறிய இலையைச்‌ செய்ய முடியுமோ? 

எல்லாவற்றையும்‌ செய்கிற ஒரே ஒருத்தருக்குத்தான்‌ 
அவையெல்லாம்‌ சொந்தம்‌. அதனால்தான்‌ அவர்‌ உடையவர்‌, 
ஸ்வாமி என்று அழைக்கப்படுகிறார்‌. நாமும்‌ அவரது உடமை 
கள்தான்‌. நம்‌ சொத்து என்று நாம்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்‌ ' 
பதை நம்‌ இஷ்டப்படி விநியோகிக்க உரிமை பெற்றிருக்கி 
றோம்‌ அல்லவா? அப்படியே ஸ்வாமியின்‌ சொத்தாகிய 
நாமும்‌, நம்மை அவன்‌ இஷ்டப்படி நடத்தட்டும்‌ என்று 
விட்டுவிட்டால்‌ நமக்கு எந்த பாரமும்‌ இல்லை; ஒரே 
ஆனந்தம்தான்‌. 

இப்போது “நான்‌, நான்‌' என்று எதையோ சொல்லிக்‌ 
கொண்டு அலைகிறோமே, உண்மையில்‌ இது அவனுக்குத்‌ 
தான்‌ சொந்தம்‌ என்று புரிந்து கொண்டு விட்டால்‌ அப்புறம்‌ 
நாமாகக்‌ கிடந்து அலையமாட்டோம்‌. நமக்கென்று சொந்த 
மாக ஒரு ஆசையும்‌ ஒரு: துவேஷமும்‌ பாராட்டுவதற்கு 
உரிமை இல்லை என்று தெரிந்து கொண்டு விட்டால்‌, 
அப்புறம்‌ ஒரு அலைச்சலும்‌ இல்லை. ஒரே நிம்மதிதான்‌! 'ஸ்வாமி' 
என்றை வார்த்தையே, நமக்கு நம்மிடமே எந்த சொந்தமும்‌ 
இல்லை. நாம்‌ அவன்‌ தன்னிஷ்டப்படி விநியோகிக்க உரிமை 
பெற்றிருக்கிற அவனுடைய சொத்துத்தான்‌ என்பதை உணர்த்‌ 
துவதாக அமைந்திருக்கிறது. இப்படி உணர்வதுதான்‌ பக்தி 
யின்‌ பரம லக்ஷியமான சரணாகதி என்பது. 


இயற்கை காட்டும்‌ 
ஈசுவர ததீதுவம்‌ 


சிருஷ்டியில்‌ பலவிதமான சக்திகள்‌ பல்வேறு வஸ்துக்‌ 
களிடம்‌ வியாபித்திருக்கின்றன. இயற்கையைப்‌ பார்த்தால்‌ 
ஒன்றின்‌ சக்தியைவிட இன்னொன்றுக்குச்‌ சக்தி அதிகம்‌; 
அதையும்விட இன்னொன்றுக்கு அதிகம்‌ சக்தி; என்றெ 
ரீதியில்‌ போய்க்கொண்டே இருக்கிறது. 


பெளதிகமாக நமக்குக்‌ கொஞ்சம்‌ சக்தி இருக்கிறது. 
அதனால்தான்‌ நாம்‌ கொஞ்சம்‌ கனம்‌ தூக்குகிறோம்‌. மாடு 
நம்மை விட அதிகம்‌ கனம்‌ தூக்குகிறது. ஒட்டகம்‌ 
.. அதையும்விட அதிக பளு தூக்கும்‌. யானையால்‌ அதற்கும்‌ 
்‌...... அதிக கனத்தைத்‌ தூக்க முடிகிறது. 

4 புத்தி பலத்தைப்‌ பார்ப்போம்‌. தாவரங்களைவிடப்‌ புழு 
வுக்கு அதிக அறிவு இருக்கிறது. புழூவை விட எறும்புக்கு 
அதிக புத்தி இருக்கறது. எறும்பைவிட ஆடு மாடுக்கு அதிக 
அறிவு. அவற்றைவிட மனிதனுக்குப்‌ புத்தி அதிகம்‌. 

இந்த ரீதியில்‌ யோசித்து ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இந்த 
.... பெளதிக பலம்‌, புத்தி பலம்‌. எல்லாம்‌ பூரணமாக இருக்கிற 
- ஓர்‌ஆதார வஸ்துவும்‌ இருந்தாக வேண்டும்‌ என்று தெரிகிறது. 
அதைத்தான்‌ ஸ்வாமி என்கிறோம்‌... | 


பலத்‌; தேக 


ச 


-- 
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பலத்தையும்‌ தேக பலத்தையும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு கூட்டைக்‌ 


கட்டுகிறது. இந்த உலகத்தை எல்லாம்‌ நிர்மாணிக்கிற புத்தி 
யும்‌, சக்தியும்‌ கொண்ட ஒன்று இருக்கிறதல்லவா? அதுதான்‌ 
ஸ்வாமி. 

ஒன்றிலிருந்து ஒன்றாக சக்தி அதிகமாகிக்‌ கொண்டே 
போகிற இயற்கையிலிருந்து இப்படி ஈசுவர தத்துவத்துக்குப்‌ 
போகிறோம்‌. 


ஒன்றுக்கு ஒன்று மாறாக Pair of opposites என்கிற 
எதிரெதிர்ச்‌ சக்கி ஜோடிகளையும்‌ நாம்‌ இயற்கையில்‌ பார்க்கி 
றோம்‌. கடும்‌ பனிக்காலம்‌ என்று ஒன்று இருந்தால்‌ கடும்‌ 
வெயில்‌ காலம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. இரவு என்று ஒன்று ் 
இருந்தால்‌ பகல்‌ என்பதாக ஒன்று இருக்கிறது: மிருதுவான 
புஷ்பங்கள்‌ இருப்பதுபோல்‌ கூரான முட்கள்‌ இருக்கின்றன. 
தித்திப்புக்கு மாறாகக்‌ கசப்பு இருக்கிறது. அன்புக்கு எதிராக 
துவேஷம்‌ இருக்கிறது. எதற்கும்‌ எதிர்வெட்டாக ஒரு மாற்று 
இயற்கையில்‌ இருக்கிறது. இந்த ரீதியில்‌ ஆலோசனை செய்‌ 
தால்‌ மனித மனசுக்கு மாற்றாகவும்‌ ஒன்று இருக்கத்தானே 
வேண்டும்‌? மனித மனஸின்‌ சுபாவம்‌ என்ன? ஆசாபாசங்‌ 
களில்‌ முழுகிச்‌ சஞ்சலித்துக்கொண்டே இருப்பது; திருப்தியே 
இல்லாமல்‌ தவிப்பது. இதற்கு மாறாக ஆசாபாசமின்றி, 
சஞ்சலமே இன்றி, சாசுவத சாந்தமாகவும்‌ செளக்கியமாகவும்‌ 
இருப்தியாகவும்‌ இருக்கிற வஸ்துவும்‌ இருக்கத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட வஸ்துதான்‌ ஸ்வாமி. 

இயற்கையில்‌ சகலமும்‌ மாறிக்கொண்டிருக்கிறது. சில 
மாறுதல்கள்‌ மட்டும்‌ நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிகின்றன. ஆனால்‌ 
நாம்‌ மாறாததாக நினைக்கிற மலையும்‌, சமுத்திரமும்கூட 
காலக்கிரமத்தில்‌ 'மாறிக்கொண்டேதான்‌ இருக்கின்றன. 
இயற்கையில்‌ எதுவுமே சாசுவதம்‌ இல்லை. இதற்கு 
எதிராக மாறாமலே ஒன்று இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
அதுதான்‌ ஸ்வாமி என்பது. 


508 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


° . ப ப்‌ க த கவள எட்ட ன னையை 
இயற்கையில்‌ படிப்படியாக ஒன்றிலிருந்து இன்னொன்று 
என்றும்‌, அதே இயற்கையில்‌ எந்த ஒன்றுக்கும்‌ மாறுதல்‌ 
உண்டு என்றும்‌ அம்பாள்‌ காட்டி, இந்த இரண்டாலும்‌ 
கடைசியில்‌ பரமாத்ம தத்துவம்‌ ஒன்று இருந்தாக 
, வேண்டும்‌ என்று உணர்த்துகிறாள்‌. 
அது இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டுமே. அதை எதற்கு 
உபாஸிக்க வேண்டும்‌ என்று கேட்கலாம்‌. நாம்‌ எப்படி 
இருக்கிறோம்‌? எப்போதும்‌ எல்லையில்லாத தேவை 
களோடு (14/26) இருக்கிறோம்‌. பரமாத்மா ஒரு தேவையும்‌ 
இல்லாமல்‌ இருக்கிறார்‌. இத்தனை தேவையுள்ள நாம்‌ அற்ப 
சக்தியோடு இருக்கிறோம்‌. ஒரு தேவையும்‌ இல்லாத பரமாத்‌ 
மாவோ ஸர்வசக்தராக இருக்கிறார்‌. நாம்‌ ஒரே பள்ளமாக 
இருக்கிறோம்‌. அவர்‌ பரம உன்னதமாக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ 
சக்தியிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ மட்டும்‌ உயர்ந்தவர்‌ என்ப 
தில்லை; தயையிலும்‌ உயர்ந்தவராக இருக்கிறார்‌. அதனால்‌ 
தான்‌ அவரைத்‌ தியானித்தால்‌ பள்ளமாக இருக்கிற நம்மை 
யும்‌ தூர்த்து நிரம்பச்‌ செய்கிறார்‌. நாம்‌ குறைந்தவர்கள்‌; அவர்‌ 
நிறைந்தவர்‌. நம்‌ குறையைத்‌ ர்த்து நிறைவாகச்‌ செய்ய 
அந்த நிறைவால்தானே முடியும்‌? அப்படிச்‌ செய்கிற 
கருணாமூர்த்தி அவர்‌. நாம்‌ உபாஸித்தால்‌ நம்‌: குறைகளைப்‌ 
போக்குகிறார்‌. 


குறை இருக்கிறது என்றால்‌ எதுவோ தேவைப்படுகிறது 
என்று அர்த்தம்‌. அடியோடு தேவையே இல்லாவிட்டால்‌ 
அப்படியே நிறைந்துவிடலாம்‌. நம்‌ குறைகளை நிவிருத்தி 
செய்கிற பரமாத்மா கடைசியில்‌ நமக்கு எதுவும்‌ தேவையே 
இல்லை என்கிற நிறைவையும்‌ தந்துவிடுவார்‌. அப்போது 
அந்த உயர்ந்த மேடு நம்மைத்‌ தூர்த்துத்‌ தூர்த்து, பள்ளமாயி 
ருந்த நாமும்‌ அதோடு சமமாக, அதாகவே ஆகியிருப்போம்‌. 


த 


கர்மமும்‌ பக்தியும்‌ 


ஸ்ரீ சங்கர பகவத்பாதர்கள்‌ விதேக முக்தி அடையப்‌ 
போகிறார்‌ என்று தெரிந்தபோது சாமானிய சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ 
அவரைச்‌ சூழ்ந்துகொண்டார்கள்‌. “வேதாந்த பரமான 


புரியவே இல்லை. கடைத்தேறுவதற்கு ''சுலபமான வழி 
ஒன்று சொல்ல வேண்டும்‌”! என்று ஆசாரியாளிடம்‌ பிரார்த்‌ 
இத்துக்கொண்டார்கள்‌. ஆசாரியாள்‌ 'ஸோபான பஞ்சகம்‌” 


என்று ஐந்து சுலோகங்களை உபதேசித்தார்கள்‌. 


“வேதம்‌ வகுத்த வழியைத்‌ இனந்தோறும்‌ ' பின்பற்ற 
வேண்டும்‌. வேதம்‌ கூறுகிறபடி கர்மங்களைத்‌ தவறாமல்‌ 
அநுஷ்டானம்‌ பண்ணுங்கள்‌. இதையே ஈசுவர பூஜையாக : 
நினைத்துப்‌ பண்ணுங்கள்‌. ஆசை வாய்ப்பட்டு நம்‌ மனசுக்குப்‌ 
பிடிக்கிற காரியங்களைச்‌ செய்வது என்பதில்லாமல்‌, லோக 
உபகாரமாக அவரவர்களுக்கும்‌ விதிக்கப்பட்டுள்ள கர்மா 
வைச்‌ செய்யுங்கள்‌”? என்ற கருத்துடன்‌ தொடங்குகிறது 
“ஸோபான பஞ்சகம்‌”. 


வேதம்‌ விதித்தபடி கர்மத்தை ஒழுங்காக “அநுஷ்டிப்ப 
வர்கள்‌” சிலர்‌ இன்னமும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. பூஜை, உத்ஸவம்‌, 
பஜனை இவற்றை நன்றாகச்‌ செய்றெவர்களும்‌ இருக்கிறார்‌ 
கள்‌. இவர்கள்‌ கர்ம அநுஷ்டானம்‌ செய்வோரைப்‌ பார்த்து, 
“இத்தனை கர்மாசெய்தும்‌ என்ன பிரயோஜனம்‌? கொஞ்சமா 
வது மனசு உருகி பக்தி செய்யாவிட்டால்‌ என்ன பயன்‌??? 
என்று தாழ்வாக எண்ணுகிறார்கள்‌. கர்ம மார்க்கக்காரர்களோ 
இவர்களைப்‌ பார்த்து, “செய்ய வேண்டிய கர்மத்தில்‌ 
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சிரத்தையில்லை; ஆடம்பரமாக மணி அடித்துக்‌ கொண்டும்‌ 
தாளம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டும்‌ இருந்தால்‌ போதுமா?” என்று 
நினைக்கிறார்கள்‌. 


ஆசாரியாள்‌ ஸோபான பஞ்சகத்தில்‌ சொல்லியிருப்ப 
தைப்‌ பார்த்தால்‌ கர்மத்தையே ஈசுவர பூஜையாகச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்று தெரிறெது. கர்மத்தையும்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌; ஈசுவரனையும்‌ மறக்காமலிருக்க வேண்டும்‌. கர்மங்‌ 
களை ஈசுவரார்ப்பணமாகச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. இது மிகவும்‌ 
உயர்ந்த நிலை. கர்மங்களைச்‌ செய்யும்போதே, அதில்‌ பற்றில்‌ 
லாமல்‌ செய்து, சித்தத்தை ஈசுவரனிடம்‌ வைத்து அவனுக்குக்‌ 
கர்ம பலனை அர்ப்பணம்‌ செய்வது சாதாரண ஜனங்களால்‌ 
லேசில்‌ முடிகிற காரியமில்லை. சாமானிய ஜீவர்கள்‌ ஒரு 
கர்மம்‌ என்று இறங்கிவிட்டால்‌, அப்போது பகவத்‌ ஸ்மரணம்‌ 
குறைந்துதான்‌ போகும்‌. ஆகவே தனித்தனியாகக்‌ கர்மாவும்‌ 
வேண்டும்‌. பக்தியும்‌ வேண்டும்‌. நாளடைவில்‌ கர்மத்தையே 
பூஜையாகச்‌ செய்கிற உத்தம நிலை சித்திக்கும்‌; அல்லது 
பூஜையே ஒருத்தனுடைய கர்மம்‌ முழுவதுமாக ஆனாலும்‌ 
ஆகலாம்‌; அல்லது பூஜை, கர்மம்‌ எல்லாம்‌ நின்றுபோய்‌ 
பிரம்மானந்தம்‌ என்கிற ஸமாதி நிலை ஏற்படலாம்‌. 


இது ஒருபக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. ஆரம்ப நிலையைப்‌ 
பார்த்தால்‌, கர்மம்‌ செய்திறவனிடம்‌ பகவான்‌ பிரீதி அடை 
வானா? பூஜை செய்கிறவனிடம்‌ பிரீதி அடைவானா? ஒரு 
பிரபுவிடம்‌ இரண்டு வேலைக்காரர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
ஒருவன்‌ வேலை எதுவும்‌ செய்யாமல்‌ அந்தப்‌ பிரபுவை 
ஸ்தோத்திரம்‌ செய்துகொண்டே இருக்கிறான்‌ இன்னொருவன்‌ 
வெகு நேர்த்தியாக வேலை செய்கிறான்‌. என்றாலும்‌ அந்தப்‌ பிரபுவி 
டம்‌ துளிக்கூட அன்போ பாசமோ காட்டாமல்‌ வேலையை 
மட்டும்‌ கவனிக்கிறான்‌. சாதாரணமாகப்‌ பார்ப்பவர்களுக்கு 
அருகில்‌ நின்று ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறவன்தான்‌ பிரபுவின்‌ 
_ பிரீதிக்குப்‌ பாத்திரமாக முடியும்‌ என்று தோன்றும்‌. பிரபு 
.... அசமாக இருந்தால்‌ இப்படியே நடப்பான்‌. ஆனால்‌ அவன்‌ 
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புத்திசாலியாக இருந்தால்‌ தவல்‌, படாமல்‌ வேலை செய்கி 
வனிடமே அதிகப்‌ பிரியத்துடன்‌ இருப்பான்‌. ஈசுவரன்‌ . 
அசட்டுப்‌ பிரபு இல்லை. தன்னை ஸ்தோத்திரம்‌ பூஜை செய்கி 
நான்‌ என்பதால்‌ மட்டும்‌ ஒருவனுக்கு அவன்‌ அநுக்கிரகம்‌ 
செய்துவிட மாட்டான்‌. தான்‌ விதித்த கர்மங்களைச்‌ செய்கிற 
வர்களிடமே அதிகப்‌ பிரீதி கொள்வான்‌. ஆனாலும்‌ அந்தக்‌ 
கர்ம மார்க்கக்காரன்‌ மனஸில்‌ அன்பே இல்லாமல்‌, 'வெட்டு 
வெட்டு' என்று வேலை மட்டும்‌ செய்தால்‌ அவன்‌ பகவத்‌ 
பிரீதியின்‌ ஆனந்தத்தைப்‌ பூரணமாக அநுபவிக்க முடியாது. 
இது பகவான்‌ செய்த லோகம்‌. சர்வலோக ராஜாவான 
பகவானின்‌ குடிமக்களே ஜனங்கள்‌ அத்தனை பேரும்‌. நாமும்‌ 
அவனுடைய பிரஜை. எனவே இவர்களெல்லாம்‌ நம்மைச்‌ 
சேர்ந்தவர்கள்‌. நம்‌ சகோதரர்கள்‌. ராஜாவாக இருக்கிறதோடு 
அவனே நம்‌ அம்மையும்‌ அப்பனும்‌. நாம்‌ அத்தனைபேரும்‌ 
அவனுடைய குழந்தைகள்‌. ஆதலினால்‌ ஒருத்தருக்கொருத்தர்‌ 
சகோதரர்கள்‌. இத்தனை குழந்தைகளும்‌ இருக்கிற ஜனசமூகக்‌ 
குடும்பம்‌ ஒற்றுமையாக, செளஜன்யமாக வாழவேண்டு 
மென்றே நமக்கு வேததர்மம்‌ வெவ்வேறு காரியங்களைப்‌ 
பிரித்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறது. அவற்றை நம்முடைய சொந்த 
ஆசைகள்‌, லாபங்களை நினைக்காமல்‌ செய்து “பகவானின்‌ 
குடும்பம்‌ ஒழுங்காக நடக்கச்‌ செய்வதே நம்‌ கடமை” என்ற 
உணர்ச்சி உண்டானால்தான்‌, நாம்‌ செய்கிற கர்மம்‌ துளிக்கூ 
டக்‌ குறைவு, ஒழுங்கேம்‌ இல்லாமல்‌ சரியாக இருக்கும்‌: 
இந்த உணர்ச்சி வருகிறபோது அதிலேயே ஈசுவர பக்தியும்‌ 
உட்புகுந்து நிற்கும்‌. இப்படி பக்தி உணர்வோடு கர்மம்‌ 
செய்தாலே பகவத்‌ இருபையைப்‌ பூரணமாகக்‌ இரகிக்க 
முடியும்‌. கர்மத்தையே பகவானின்‌ பூஜையாகச்‌ செய்கிற நிலை , 
வருவதற்கு ஆரம்பமாகத்‌ தனியாகப்‌ பூஜை, பஜனை எல்லாம்‌. 
சய்து பகவானை ஸ்மரிக்க வேண்டியதும்‌ அவசியம்‌. 


உருவமும்‌ அருவமும்‌ 


புஷ்பத்தின்‌ வாசனை கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாது. 
மூக்குக்குத்தான்‌ அது தெரியும்‌. கற்கண்டின்‌ இத்திப்பு மூச்குக்குக 
தெரியாது; அது நாவுக்குத்தான்‌ புலனாகும்‌. சங்கீதம்‌ நாவுக்‌ 
குப்‌ புலப்படாது; செவிக்குத்தான்‌ புலப்படும்‌; சூடும்‌ குளிரும்‌ 
தொடு உணர்ச்சி கொண்ட தோலுக்குத்தான்‌ புலனாகும்‌; 
இவற்றைக்‌ காதால்‌ உணர முடியாது. மேலே சொன்ன நாலும்‌ 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியாது. மாறாகப்‌ பச்சை சிவப்பு முதலிய 
வர்ணங்கள்‌ காது, மூக்கு, வாய்‌, தோல்‌ இவற்றுக்குப்‌ 
புலப்படாது; கண்ணுக்கே புலனாகும்‌. நாஸ்திகர்‌ உட்பட 
அனைவரும்‌ நிச்சயமாக உண்டு என்று கூறுகிற உலக வஸ்துக்கள்‌, 
* இவ்விதம்‌ ஒவ்வோர்‌ இந்திரியத்துக்குப்‌ புலனானாலும்‌ 
போதும்‌, எல்லா இந்திரியங்களுக்கும்‌ புலனாக வேண்டிய 
இல்லை என்று தெரிகிறது. நாலு இந்திரியங்களுக்குப்‌ புலனா 
காமல்‌ ஒரே ஓர்‌ இந்திரியத்துக்குப்‌ புலனானாலும்‌ ஒரு வஸ்து 
இருப்பதாகவே சொல்கிறோம்‌. உதாரணமாக சங்கதம்‌ காது 
ஒன்றுக்கே புலனாகிறது; அதை ருசிக்கவோ, பார்க்கவோ, 
முகரவோ, தொடவோ முடியாது. இருந்தாலும்‌ சங்கதம்‌ 
என்று ஒன்று கிடையாது என்று சொல்வதில்லை அல்லவா? 


ஐந்து இந்திரியங்களுக்கும்‌ புலனாகாமலும்‌ உண்மை 
யில்‌ ஒரு வஸ்து இருக்க முடியுமா என்று யோசித்துப்‌ 
A ப்போம்‌. பிரபஞ்சம்‌ முழுவதிலும்‌ மின்சார அலைகளே 
யாபித்இருப்பதாக விஞ்ஞானிகள்‌ சொல்கிறார்கள்‌: 
க்கு எந்த இந்திரியத்தாலும்‌ அதை அறிந்து 
ட்‌ ல்லை வாலால்‌ சில பரிசோதனைகளின்‌ 
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ப ன்ட்‌ ப ணை எதா ன எ ளப்‌ உகம்‌ உட்‌ 
மூலம்‌ மின்சாரத்தின்‌ வியாபகத்தையும்‌, அது சரீரம்‌ மூளை 
எல்லாவற்றிலும்கூட வியாபித்திருப்பதையும்‌ நிரூபித்துக்‌ 
காட்டினால்‌ நம்புகிறோம்‌. இத்தனை இந்திரியங்களையும்‌ 
அவை இரதிக்றெ வஸ்துக்களையும்‌ படைத்து ஒழுங்கு 
செய்து வைத்த ஒரு பெரிய அறிவு இருக்கவே செய்கிறது. 
அதைத்தான்‌ கடவுள்‌ என்கிறோம்‌. மின்சாரத்தைப்போல 
அதுவும்‌ எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கிறது. நமக்குள்ளும்‌ வியா 
பித்தருக்றெது. இந்திரியங்கள்‌ அதிலிருந்து தோன்றி அது 
இயக்கி வைக்கிற முறையில்‌ கட்டுப்பட்டே வேலை செய்‌ 
இன்றன. கண்ணால்‌ பார்க்கத்தான்‌ முடிகிறது. கேட்க முடிவ 
இல்லை. காதால்‌ கேட்கத்தான்‌ முடிகிறது; பார்க்க முடிவ 
தில்லை. இவை இப்படி இப்படித்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பது அந்தப்‌ பராசக்தி வகுத்து வைத்த கட்டுப்பாடுதான்‌. 
இப்படியாக எந்தப்‌ பெரிய சக்திக்கு இந்த இந்திரியங்கள்‌ 
கட்டுப்பட்டிருக்கின்றனவோ, அந்த மகா சக்தி இந்த இந்திரி 
யங்களுக்குக்‌ கட்டுப்படுமா? இதனால்தான்‌ கடவுளை எந்த 
இந்திரியத்தாலும்‌ புரிந்துகொள்ள முடியவில்லை. இதைக்‌ 
கொண்டு கடவுளே இல்லை என்று சிலர்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
கடவுள்‌ மகா சக்தி படைத்தவர்‌ மட்டுமல்ல; பரம 
காருண்யமும்‌ பொருந்தியவர்‌. எனவேதான்‌ அவர்‌ அனைத்‌ 
துக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட அருவமாயினும்‌, பக்தர்கள்‌ தங்கள்‌ 
இந்திரியங்களால்‌ இரத்து, கண்ணாரக்‌ கண்டு, வாயாரப்‌ 
பேசி, கையார ஸ்பரிசித்து மகிழும்‌ வண்ணம்‌ பல உருவங்க 
ளும்‌ தரிக்கிறார்‌. கடவுள்‌ இல்லை என்று வாதம்‌ செய்கிறவர்‌ 
களிடம்‌ தம்மை நிரூபித்துக்‌ கொள்வதற்காக அவர்‌ உருவம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டு வரமாட்டார்‌. “கடவுள்‌ உண்டு, அவரை 
அநுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று தாபத்துடன்‌ வேண்டுகிறவர்‌ 
களிடம்‌ கருணை கொண்டு அவர்களுக்கே உருவத்துடன்‌ காட்சி 
தருவார்‌. அருவமாயினும்‌ உருவம்‌ கொள்வார்‌. மின்சாரம்‌ 
ஒயரில்‌ வருகிறபோது அருவமாயிருந்தாலும்‌, காற்றடக்க 
மான ஒரு கண்ணாடிச்‌ சிமிழும்‌ (0010) அதனுள்‌ சிறு கம்பியும்‌ - 
(ரிவeர£) சேர்த்து ஸ்விட்சைப்‌ போட்டால்‌ அருவ மின்சாரமே 
1 தெ.கு, 33 
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rr 
ஜோதி ரூபமாறெதல்லவா? பக்தர்கள்‌ தங்கள்‌ இதயச்‌ சிமிழில்‌ 
பக்தி என்ற கம்பியைப்‌ பூட்டிக்கொண்டு சிரத்தை என்றெ 
ஸ்விட்சைத்‌ தட்டிவிட்டுக்‌ கொண்டால்‌, அருவமான கடவுள்‌ 
திவ்ய மங்கள ஜோதியாகத்‌ தரிசனம்‌ தருவார்‌. சூரிய வெப்பத்‌ 
தில்‌ கடல்‌ நீர்‌ ஆவியாகப்‌ போகும்போது அருவமாக விடுக 
றது. அதுவே மேகமாகக்‌ குளிர்ந்தால்‌ நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ 
தெரிகிற மழையாகிறது. இன்னமும்‌ குளிர்ந்தால்‌ கெட்டியான 
பனிக்கட்டியே ஆகிறது. நம்‌ இதயம்‌ எத்தனைக்கெத்தனை 
குளிர்ந்து ஈசுவரனை ஸ்மரிக்கிறதோ, அத்தனைக்கத்தனை 
ஸ்தூலமாக அருவ தத்துவம்‌ உருவம்‌ கொள்கிறது. 


அல்லும்‌ பகலும்‌ இறைவனையே நாடி, வேறு. 


ஆசைகளை அறவே மறந்து பக்தி செய்தால்‌ அருவப்‌ பரம்‌ 
பொருளை நன்றாக உணரலாம்‌. இப்படி ஒருவன்‌ ஞானம்‌ 
பெறுவதனால்‌, பக்தி செய்வதனால்‌ ஏனைய உலக மக்க 
ளுக்கு என்ன லாபம்‌ என்று கேட்கிறவர்களும்‌ இருக்கிறார்‌ 
கள்‌. ஈசுவர தரிசனம்‌ பெற்ற ஒருவனை, பரமாத்மாவை 
அநுபவித்த ஒருவனைப்‌ பார்த்த மாத்திரத்தில்‌ மக்களின்‌ 
தாபமெல்லாம்‌ சமனமாகி அவர்களுக்கும்‌ ஓர்‌ ஆறுதலும்‌ 
சாந்தியும்‌ உண்டாகின்றனவே! அந்த சாந்திக்கு ஈடாக எந்த 
உலகப்‌ பொருளைச்‌ சொல்ல முடியும்‌? இதுவே ஞானியால்‌, 
பக்தனால்‌ உலகுக்கு ஏற்படுகிற மிகப்‌ பெரிய நன்மை. 


ஈசுவரன்‌ 


ஞானிக்கு ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைத்‌ தவிர வேறெதுவுமே 
தெரிவதில்லை. ஒரே பரமாத்மாதான்‌ இத்தனையாகவும்‌ 
தெரிகிறது என்று கண்டுகொண்டவன்‌ அவன்‌. வெளியிலே 
தெரிகிற தோற்றத்தை மாயை என்று தள்ளிவிட்டு, எல்லாவற்‌ 
றுக்கும்‌ உள்ளேயிருக்கிற பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தை மட்டுமே 
அநுபவிக்கிறவன்‌ அவன்‌. வெளிப்‌ பார்வைக்குத்‌ தெரிகிற 
உலகம்‌ மாயை என்று ஆகிவிட்டதால்‌, இந்த மாயா லோகத்‌ 
தில்‌ ஞானிக்குக்‌ காரியம்‌ எதுவுமே இல்லை. பார்க்கிறவன்‌, 
பார்க்கப்படுகிற வஸ்து, பார்வை எல்லாமே ஒன்றாக அடங்‌ 
இப்‌ போனவனுக்குக்‌ காரியம்‌ எப்படி இருக்க முடியும்‌? 
அவன்‌ பிரம்மமாகவே இருக்கிறான்‌ என்று உபநிஷத்து 
சொல்கிறது. 


பிரம்மத்துக்குக்‌ காரியம்‌ இல்லை. ஆனால்‌, இந்த மாய 
உலகத்தில்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டு காரியங்களைச்‌ செய்து 
வருகிறவர்கள்‌ ஈசுவரன்‌ என்று ஒருவனைப்‌ பூஜை செய்து 
தங்கள்‌ காரியங்களை நடத்தித்‌ தரவேண்டும்‌ என்று பிரார்த்திக்‌ 
றார்கள்‌. நல்ல காரியங்களுக்காக நல்ல மனஸோடு பிரார்த்‌ 
இத்தால்‌ ஈசுவரனும்‌ அவற்றை நடத்தித்‌ தருகிறார்‌. இதிலி 
ருந்து ஈசுவரன்‌ காரியமே இல்லாமல்‌ இருப்பவரல்ல என்று 
தெரிறெது. நாம்‌ பிரார்த்‌இத்தாலும்‌ பிரார்த்திக்காவிட்டாலும்‌ 
சகல பிரபஞ்சங்களையும்‌ இத்தனை ஒழுங்கான கதியில்‌ 
நடத்திக்கொண்டு, சகல ஜீவராசிகளுக்கும்‌ சோறு போடுகிற 
பெரிய காரியத்தைச்‌ செய்கிறார்‌. 
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காரியம்‌ இல்லாத பிரம்மம்‌ வேறு. காரிய 
ஈசுவரன்‌ வேறு என்பதா? இல்லை. ஞானியின்‌ 
தான்‌ லோக காரியங்களை நிர்வகிக்கற ஈசு 
இருக்கிறது. 


பிரம்மமே 
வரனாகவும்‌ 


சிவனின்‌ த௲$ிணாமூர்த்திக்‌ கோலம்‌ பிரம்ம நிலையைக்‌ 
காட்டுகிறது. அங்கே காரியமே இல்லை. ஒரே மெளனம்‌ 
தான்‌. அதே பரமசிவன்‌ எத்தனை காரியங்களை செய்திருக்க 
றார்‌? சிதம்பரத்தில்‌ ஒரேயடியாகக்‌ கூத்தடிக்கிறார்‌. தாருகாவ 
னத்தில்‌ பிக்ஷாடனனாக அலைந்து மோடிக்கச்‌ செய்திருக்க 
றார்‌. தக்ஷ்யக்ஞத்தில்‌ சூரியனைப்‌ பளீரென்று அடித்துப்‌ 
பல்லை உதிர்த்திருக்கிறார்‌. 


ஸ்வாமி எப்போதும்‌ உள்ளே அடங்கி பிரம்மமாக 
இருக்கிறார்‌. வெளியிலே சகல காரியமும்‌ செய்யும்‌ ஈசுவர 
னாக இருக்கிறார்‌. 


சாதாரண ஜனங்கள்‌ ஏரியில்‌, சம்ஸார அலைகளில்‌ நீந்திக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. ஞானிகள்‌ மறுபக்கம்‌ வயலிலே நிற்க 
றார்கள்‌. நடுவில்‌ ஏரிக்கரை. அது குறுக்கிடுவதால்‌ ஞானிக்கு 
ஏரி தெரியாது. ஏரியில்‌ இருக்றெ ஜனங்களுக்கு வயல்‌ 
தெரியாது. ஸ்வாமியோ . இரண்டுக்கும்‌ மத்தியில்‌ இருக்கிற 
கரைமேல்‌ இருக்கிறார்‌. ஏரித்‌ தடத்தில்‌ நிற்கிற '*தடஸ்தன்‌'" 
அவர்‌. அவருக்கு லோகமும்‌ தெரியும்‌; லோக திருஷ்டி 
நசித்துப்போன ஞானியின்‌ நிலையும்‌ தெரியும்‌. “ஏரியில்‌ 
முழுகுகிறவனைத்‌ தூக்கிப்போடு* என்று வயலில்‌ இருக்கிற 
வனைக்‌ கூப்பிட்டு அவர்‌ சொல்ல முடியும்‌. 
எல்லாம்‌ தாமே என்பதை ஸ்வாமி அறிந்திருக்கிறார்‌; 
ஆனாலும்‌ அவரை வேறாக நினைத்திருக்கிற ஜீவர்களை 
, அவரும்‌ வேறுபோலப்‌ பார்த்து வேடிக்கையும்‌ செய்வார்‌. 
இதைப்‌ பற்றி ஸ்ரீ நீலகண்ட இக்ஷதரின்‌ '“சிவலீலார்ணவ”'த்‌ 
“தில்‌ ஓர்‌ அழகான சுலோகம்‌ உண்டு. அதன்‌ தாத்பரியத்தைச்‌ 
சொல்கிறேன்‌. 
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பரமேசுவரன்‌ கூலியாளாக வந்து பிட்டுக்கு மண்‌ சுமந்த 
கதை எல்லோருக்கும்‌ தெரியும்‌. அவர்‌ உடைப்பு அடைத்து 
ஒழுங்காக வேலை செய்யாததைக்‌ கண்டு பாண்டிய ராஜா 
அவரைப்‌ பிரம்பால்‌ அடித்தான்‌. உடனே அந்தப்‌ பிரம்படி 
பாண்டியன்‌ உள்பட சகல ஜீவராசிகள்‌ மீதும்‌ விழுந்தது. 
இங்கே தாமே எல்லாமும்‌ என்பதை அவர்‌ காட்டிவிட்டார்‌. 
இதைப்‌ பார்த்துக்‌ கவி கேட்கிறார்‌; ''அது சரி; உன்னைத்‌ தவிர 
வேறில்லை என்ற சிவாத்வைதம்‌ பிரம்படி படுவதற்கு 
மட்டும்தானா? நீ மதுரமான பிட்டை வாங்கி வாங்கித்‌ 
இன்றாயே, அப்போது மட்டும்‌ ஏன்‌ எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ 
அதை உண்ட ஆனந்தம்‌ இல்லை? அடிபடும்போது ஒன்று; 
ஆனந்தத்தின்போது வேறு வேறா??? 


ஸ்வாமி உள்ளே அடங்கிய பிரம்மமாகவும்‌, வெளியே 
காரியம்‌ செய்கிற ஈசுவரனாகவும்‌ இருப்பதை இந்த ரசமான 
கேள்வி மூலம்‌ தெரிந்துகொள்கிறோம்‌. அவர்‌ செய்கிற 
காரியங்களை ஐந்தாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. “பஞ்ச கிருத்யம்‌” 
என்பார்கள்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ என்ற: மூன்று 
உங்களுக்கே தெரியும்‌. இந்த மூன்றும்‌ மாயாலோக விஷயம்‌ 
தான்‌. இப்படி மாயையால்‌ மறைக்கிற காரியம்‌ “திரோதானம்‌” 
எனப்படும்‌. இந்த மாயையிலிருந்து விடுவிப்பதே அவன்‌ 
செய்கிற மகா பெரிய காரியம்‌. 'அநுக்கிரகம்‌' என்று அதற்கே 
பேர்‌. அத்வைத ஸித்தி நமக்கு: ஏற்படவேண்டும்‌ என்றால்‌, 
அதற்கு இந்த அநுக்கிரகமின்றி வேறு வழியில்லை. இந்த 
அநுக்கரகத்தை வேண்டி வேண்டிச்‌ செய்கிற உபாஸ 
னைக்கே, நம்மை அநுக்கிரதிக்கக்கூடிய கருணை படைத்த 
வர்‌ அவர்‌ என்று நம்பி அவரிடம்‌ நெஞ்சுருகி அன்பு 
செலுத்துவதற்கே பக்தி என்று பெயர்‌. 


மூர்த்தி வழிபாடும்‌ 
முற்றிய ஞானமும்‌ 


இதோ எனக்கு முன்னால்‌ வாழைப்பழச்‌ சீப்பு வைத்‌ 
இருக்கிறது. '*இதைப்‌ பார்‌, இது மஞ்சளாக இருக்கிறது"" என்று 
நான்‌ சொன்னால்‌ இது மஞ்சளாகத்தான்‌ இருக்கிறது என்று 
காண்கிறீர்கள்‌. அதற்குமேல்‌ மனஸில்‌ அதைப்பற்றி எந்தப்‌ 
பிரதி சிந்தனையும்‌ (680100) எழுவதில்லை. மாறாக, இதே 
வாழைப்பழத்தைக்‌ காட்டி, “*'இதோ பார்‌, இது சிவப்பாக 
இருக்றெது'' என்று நான்‌ சொல்லியிருந்தால்‌, உடனே உங்கள்‌ 
மனஸில்‌ ஓர்‌ ஆட்சேப உணர்ச்‌ எழுந்திருக்கும்‌. இது மஞ்சள்‌ 
என்றோ, சிவப்பு என்றோ நான்‌ சொல்லாமல்‌, “இந்த 
வாழைப்பழம்‌ சிவப்பாக இருப்பதாக நினைத்துக்‌ கொள்ளுங்‌ 
கள்‌!” என்று சொன்னால்‌ அப்போது ' உங்கள்‌ மனஸில்‌ 
ஒருவிதமான பிரதி உணர்ச்சி உண்டாகிறது. மஞ்சள்‌ 
பழத்தையே சிவப்பாக இருப்பதுபோல்‌ உங்கள்‌ மனஸில்‌ 
கற்பனை செய்து பார்க்றீகள்‌. மனஸை ஒருமுகப்படுத்தினால்‌ 
அப்படி பாவிக்கவும்‌ முடிகிறது. - 

உபாஸனை என்பது இப்படிப்பட்டதுதான்‌: பரம்பொருள்‌ 
இப்படி இப்படி இருப்பதாக பாவியுங்கள்‌ என்று 
பலவிதமான குணங்களைக்‌ கொண்ட பல மூர்த்திகளை? 
காட்டிக்‌ கொடுக்கிறது உபாஸனா மார்க்கம்‌. வாழைப்பழம்‌ 
உண்மையில்‌ மஞ்சள்‌ நிறம்‌ என்பதுபோல்‌ பரமாத்மாவின்‌ 
உண்மையான குணம்‌ என்ன? அது குணம்‌ கடந்தது என்பதே: 
பரமாத்மா எல்லா குணமும்‌ கடந்த வஸ்து என்று சொல்லி 


ட்‌ 
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விட்டால்‌, அப்புறம்‌ ஜனங்களின்‌ மனசு அதில்‌ மேற்கொண்டு 


நிற்பதற்கு இடமே இல்லை. இது நமக்குப்‌ புரிபடாத வஸ்து 
என்று விட்டு விடுவார்கள்‌. வாழைப்பழத்தைச்‌ சிவப்பு 
என்று சொன்னதை மனசு ஆட்சேபித்ததுபோல்‌, ஒரு சிலை 
யைக்‌ காட்டி இதுதான்‌ பரமாத்மா என்றாலும்‌, அதை 
எவராலும்‌ ஏற்க முடியாது. இது ஒரு கல்‌ பொம்மை 
அல்லவா? இது எப்படி உலகத்தை நடத்துகிற பரமாத்ம சக்தி 
ஆகும்‌? என்று தோன்றும்‌. ஆனால்‌, ஒரு சிலையைக்‌ காட்டி, 
“இதைப்‌ பரமாத்மா என்று பாவியுங்கள்‌” என்றால்‌ அப்படி 
பாவிக்க  முடிவதாகத்‌ தோன்றும்‌--வாழைப்பழத்தைச்‌ 
சிவப்பாகக்‌ கற்பனை செய்வதுபோல்‌. ஆனால்‌ சிவப்பு ' 
என்றால்‌ என்னவென்று மனசுக்குத்‌ தெரிவதுபோல்‌ பரமாத்ம 
லக்ஷணம்‌ தெரியாதே! அதனால்‌ விக்கிரகத்தை “ஏதோ பெரிய 
வஸ்து” என்று சிறிது எண்ணிப்‌ பார்க்கலாமே தவிர, 
அதிலேயே ஆழ ஊன்றி நிற்க முடியாது. தெரிந்த விஷயங்களில்‌ 
தான்‌ மனசு பிடிமானத்தோடு நிற்கும்‌. எனவே ஒரே காருண்ய 
மும்‌ செளந்தரியமும்‌ வழிகிற மாதிரி ஸ்திரீ ரூபத்தில்‌ 
விக்ரெகம்‌ செய்து, “இதில்‌ பரமாத்மா தாயாராக. வந்திருக்க 
றார்‌ என்று பாவனை பண்ணு” என்றால்‌, மனசு அதை 
நன்றாகக்‌ இரகித்துக்கொண்டு அப்படியே ஆழ்ந்து ஈடுபட 
முடிகிறது. 

குணமற்ற பரமாத்ம வஸ்துவிலிருந்துதான்‌ அனந்த 
கல்யாண குணங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன. ரூபமற்ற பரமாத்‌ 
மாவிடமிருந்துதான்‌ சகல உருவங்களும்‌ தோன்றியிருக்கின்றன. 
அந்தந்த குணத்துக்கு அநுகூலமான ரூபம்‌, முத்திரை, ஆயுதம்‌ 
முதலியவற்றோடு திவ்விய மூர்த்தகளைக்‌ காட்டினால்‌ 
அவற்றில்‌ மனசு ஈடுபடுகிறது. புரியாத பரமாத்ம 
தத்துவத்தை நமக்குப்‌ புரிறெ விதத்தில்‌ உபாஸிக்க முடிகிறது. 

சகலமும்‌ ஆன பரமாத்மா, நாம்‌ அவரை எந்த ரூபத்தில்‌ 
உபாஸித்தாலும்‌ அந்த ரூபத்தின்‌ மூலம்‌ அருள்‌ புரிகிறார்‌. . 
படிப்படியாக நம்‌ மனநிலையை உயர்த்துகிறார்‌. கடைசியில்‌ 


s 
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மனஸே இல்லாத, மனஸைக்‌ கடந்த நிலை உண்டாகிறது 


மனசு கடந்த அந்த நிலையிலேயே குணமும்‌ ரூபமும்‌ கடந்த 
பரமாத்மாவை உள்ளபடி அநுபவிக்க முடிகிறது. ஆரம்பத்தில்‌ 
நமக்குப்‌ பலவித மனோ விகாரங்கள்‌ இருக்கும்போது, 
“பரமாத்மா எல்லாம்‌ கடந்தவர்‌” என்றால்‌ அதில்‌ பிடிப்புக்‌ 
கொள்ள முடியவில்லை. ரூபத்தில்‌, குணத்தில்‌ அவரை 
உபாஸித்தால்‌, அது முற்றிய நிலையில்‌, எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அதீதமான பரமாத்மாவை உள்ளபடியே அநுபவிக்க முடி 
றது. மஞ்சள்‌ பழத்தை மஞ்சளாகவே பார்க்கிறபோது மேற்‌ 
கொண்டு மனசுக்கு வேலை இல்லாததுபோல்‌, பரமாத்மா 
வைப்‌ பரமாத்மாவாகவே பார்க்கிறபோது மனசுக்கு வேலை 
இல்லாமல்‌ போகிறது. ''உபாஸனையின்போது, பரமாத்மா 
வாகவே இப்படி இப்படி பாவனை செய்தால்‌ அதற்கு 
இன்னின்ன மந்திரம்‌ ஜபிக்கவேண்டும்‌. இன்னின்ன ஆசாரம்‌ 
வேண்டும்‌; இன்னின்ன பூஜா பத்ததி வேண்டும்‌'' என்று 
விதிகள்‌ இருக்கின்றன. பாவனை போய்‌, அவரை உள்ளவாறு 
அறிகிறபோது எந்த விதியும்‌ இல்லை, செயலும்‌ இல்லை. : 
சரீரம்‌ மனசு இவற்றின்‌ காரியமாகிற உபாஸனை இப்போது 
தான்‌ அநுபவமாகிற ஞானம்‌ என்பதாகப்‌ பழுத்து விடுகிறது. 


இந்த ஞானம்‌ நமக்கு ஆரம்பத்திலேயே வந்துவிட்டதாக 
பாவனை செய்துவிடக்கூடாது. உபாஸனையே பெரும்‌ 
பாலான ஜனங்களுக்கு ஞானம்‌ பெற உபாயமாகும்‌, திவ்விய 
மூர்த்திகள்‌ நாமாகச்‌ செய்கிற கல்பிதமான பாவனை மட்டு 
மல்ல. பரமாத்மாவே மகான்களுக்கும்‌ ரிஷிகளுக்கும்‌ இந்த 
ரூபங்கள்‌, மந்திரங்கள்‌, விதிகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அநுக்கிர 
இத்தருக்கிறார்‌. பரமாத்மா வாஸ்தவமாகவே இப்படிப்பட்ட 
மூர்த்திகளாக, அவற்றை அடைகிற மந்திர, யந்திர, தந்திரங்‌ 
களாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறார்‌. எனவே, உபாஸனை முறையை 
நம்பிக்கையுடன்‌ சிரத்தையுடன்‌ பின்பற்றினால்‌ நிச்சயம்‌ 
ஞானத்துக்கு வழி உண்டாகும்‌. 
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ஞானம்‌ வருவதும்‌ வராததும்‌ இருக்கட்டும்‌. இப்போது 
உபாஸிக்கிறபோது அன்போடு அதைச்‌ செய்யவேண்டும்‌. 
இந்த அன்பே, பக்தியே நமக்கு பெரிய நிறைவைத்‌ தரும்‌. 
அதனால்‌ பகவானின்‌ எல்லையில்லாத அன்பையும்‌ அனுப 
லிப்போம்‌. அதுவே பெரிய ஆனந்தம்‌. இதற்கப்புறம்‌ அவர்‌ 
இஷ்டப்பட்டு அத்வைத ஞானம்‌ தரட்டும்‌; தராமல்தான்‌ 
இருக்கட்டும்‌. அதைப்பற்றி இப்போது கவலைப்படவேண்‌ 
டாம்‌. நாம்‌ செய்யக்‌ கூடியது பக்திதான்‌. இதற்குப்‌ பிரதியாகப்‌ 
பெறக்கூடிய பகவதநுக்கிரக ஆனந்தமே நமக்குப்‌ போதும்‌. 


ஆலய வழிபாடு 


உதவி பெற்றதற்கு நன்றி செலுத்துவது ஒரு சிறந்த 
கடமை. ஒரு சிறு புல்லைக்கூட சிருஷ்டிக்கத்‌ இறனற்ற 
மனிதனுக்கு இத்தனை உணவும்‌, உடையும்‌, மற்ற உபகரணங்‌ 
களும்‌ வழங்கும்‌ ஆண்டவனுக்கு நன்றி காட்டுவது நமது 
கடமை. இவ்வாறு நன்றி கூறும்‌ அடையாளமாகவே நாம்‌ 
உண்பதை அவனுக்கு முன்‌ காட்டி நிவேதனம்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌. அவனுக்குக்‌ காட்டிவிட்டுப்‌ பிறகு நாம்தான்‌ உண்ணப்‌ 
போகிறோம்‌. நாம்‌ பலவிதமான ஆடை ஆபரணங்கள்‌ அணி 
வதற்கு அருள்‌ செய்யும்‌ ஆண்டவனுக்குத்‌ திரு ஆபரணங்க 
ளையும்‌ வஸ்திரங்களையும்‌ சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌. 
எல்லாருமே இவ்விதம்‌ வீட்டில்‌ பூஜை செய்து, திரவியங்‌ 
களை ஈசுவரார்ப்பணம்‌ செய்ய இயலாது. எனவே, சமுதாயம்‌ 
| முழுவதும்‌ சேர்ந்து இப்படி சமர்ப்பணம்‌ பண்ணும்படியான 
பொது .வழிபாட்டு நிலையங்களாக ஆலயங்கள்‌ 
எழுந்துள்ளன. 
ஆதியில்‌ மகரிஷிகள்‌ மந்திர சக்தியால்‌, எங்கும்‌ நிறைந்த 
பரம்பொருளைச்‌ லெ விக்கிரகங்களில்‌ விசேஷ சாந்நித்தியம்‌ 
கொள்ளச்‌ செய்தனர்‌. அப்படிப்பட்ட மூர்த்திகளைச்‌ சுற்றிக்‌ 
கோயில்கள்‌ எழுப்பப்பட்டுள்ளன. 
வீட்டில்‌ பூஜை செய்கிறவர்‌ உள்பட அனைவரும்‌ கோயி 
_ லுக்குப்‌ போவது என்று கட்டுப்பாடாகப்‌ பழக்கம்‌ வைத்துக்‌ 
வல்‌ கொண்டால்தான்‌ அங்கு பூஜைகள்‌ குறைவற நடக்கும்‌. நான்‌ 
பகல்ல தப்‌ போகிறேன்‌ என்றால்‌, எனக்காகவாவது 
£யி )e மாக. ) வ கிறார்கள்‌; விளக்குகள்‌ 
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போடுகிறார்கள்‌; நைவேத்தியம்‌ சுத்தமாகச்‌ செய்கிறார்கள்‌; 
வஸ்திரம்‌ அழுக்கில்லாமல்‌ கட்டுகிறார்கள்‌. 

சின்னஞ்சிறிய சூக்ஷ்மமான தர்மங்களை எல்லாம்‌ 
மறந்து விட்டோம்‌. நமக்கு உணவு தருபவனுக்கு நல்லபடி. 
நிவேதனம்‌ நடக்கவேண்டும்‌; நமக்கு உடை தருபவனுக்கு 
நல்ல வஸ்திரம்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்பதையெல்லாம்‌ கவ 
னிக்கத்‌ தவறுகிறோம்‌. இப்போது ஓர்‌ ஊரில்‌ யார்‌ ரொம்ப 
அழுக்குத்‌ துணி கட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ என்று பார்த்தால்‌ 
ஸ்வாமிதான்‌ என்று தெரிகிறது. நம்‌ ஊர்‌ கோயிலில்‌ ஸ்வாமி 
மின்‌ வஸ்திரம்‌ சுத்தமாயிருக்கிறதா என்பதில்‌ கவனம்‌ செலுத்‌ 
இவிட்டோமானால்‌, நம்‌ மனஸின்‌ அழுக்கும்‌ போய்விடும்‌. 
“ஆலயம்‌ தொழுவது சாலவும்‌ நன்று', 'அரனை மறவேல்‌”, 
திருமாலுக்கு அடிமை செய்‌” என்றெல்லாம்‌ புண்ணிய 
மொழிகள்‌ வழங்கும்‌ இந்த நாட்டில்‌, ஒவ்வோர்‌ ஊரிலும்‌ 


உள்ள ஈச்வரன்‌ கோயிலையும்‌ பெருமாள்‌ கோயிலையும்‌ ' 


நல்ல நிலையில்‌ வைத்திருந்து வழிபாடு நடக்கச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. இது நம்‌ முதல்‌ கடமை. 

தற்போது ஆலய வழிபாட்டுக்‌ திரமங்களில்‌ என்ன 
வேண்டுமானாலும்‌ மாறுதல்‌ செய்யலாம்‌ என்று எண்ணப்‌ 
படுகிறது. எங்கேயும்‌ உள்ள மின்சாரத்தை வெளிப்படுத்த 
ஆங்காங்கே மின்சக்தி ஸ்தாபனம்‌ (Power House) இருப்பது 
போல்‌, எங்கும்‌ உள்ள ஈசுவர சக்தியை வெளிப்படுத்த 
ஆங்காங்கே மந்திர பூர்வமாக ஆகமபூர்வமாக ஆலயங்கள்‌ 
எழுப்பப்பட்டு, அவற்றின்‌ பூஜாக்கிரமங்கள்‌ உருவாகி 
உள்ளன. மிண்க்கி இயந்திரத்தில்‌ நாம்‌ தாறுமாறாகக்‌ குறுக்கிட்‌ 
டால்‌ தேகம்‌ போய்விடும்‌. அதுபோலவே ஆத்ம க்ஷேமத்துக்‌ 
கான ஆலய யந்திரத்தில்‌ குறுக்கிட்டால்‌ ஆத்மா போய்விடும்‌. 


“குருக்கள்‌ அநுஷ்டானம்‌ இல்லாதவராக இருக்கிறாரே' 


அதனால்‌ சாந்நித்தியம்‌ போகவில்லை என்றால்‌, நாமும்‌ எதைச்‌ . 


செய்தால்‌ என்ன” என்கிறார்கள்‌! அதாவது, பாக்கி இருக்கிற 
ஸ்வாமியையும்‌ வெளியே அனுப்பிவிடலாம்‌ என்கிறார்கள்‌. 
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ஓரளவு அநாசாரத்துக்குத்‌ தாக்கு பிடிக்கிற சக்தி கோயில்களில்‌ 
இருக்கிறது. அதற்காக முழுக்க அநாசரமாக்குவோம்‌ என்று 


கிளம்பினால்‌ நமக்குத்தான்‌ பயன்‌ நஷ்டமாகும்‌. ஸ்வாமிக்கு 


ஒரு நஷ்டமும்‌ இல்லை. கோயிலில்‌ இப்போதுள்ள ஆசாரக்‌ 
குறையை நிவிருத்தி செய்ய வேண்டுமேயன்றி, ஆகமத்தில்‌ 
இல்லாத புது விஷயங்களைப்‌ புகுத்தக்கூடாது. நாம்‌ கட்டுப்‌ 
பாடாக இந்த ஆசாரங்களைப்‌ பின்பற்றி அத்தனை பேரும்‌ 
கோயிலுக்குப்‌ போவது என்று ஏற்பட்டால்‌ குருக்களும்‌ 
தானே சரியாகி விடுவார்‌. 


ராஜீய விவகாரங்களின்‌ பொருட்டு மத விஷயங்களை 
மாற்றக்‌ கூடாது. புதிது ஸ்திரமாக இராது. ஆடி மாதம்‌ 
வெள்ளம்‌ வரும்போது கரையைச்‌ சில இடங்களில்‌ 
இடிக்கும்‌; அதுபற்றிக்‌ கவலை வேண்டாம்‌. புது ஆவேசத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ கோபம்‌ கொள்ள வேண்டாம்‌. ஜனங்களிடம்‌ நாம்‌ 
நியாயத்தை விளக்கினால்‌ அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌. 
புது ஆவேசம்‌ தானாகப்‌ போய்விடும்‌. சீர்திருத்தக்காரர்கள்‌ 
நம்‌ சாஸ்திரங்களைப்‌ படிக்கவில்லை. அதனால்‌ கோபம்‌ 
அடைகிறார்கள்‌: அதற்காக நாமும்‌ கோபம்‌ கொள்ளலாகாது. 
எதிர்க்கட்‌சியிடத்திலும்‌ நமக்குப்‌ பிரியம்‌ வேண்டும்‌. ஆகமத்‌ 
தின்‌ கருத்தை நாம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பிரியமாக எடுத்துச்‌ 
சொல்லி விளக்க வேண்டும்‌. 


இந்தக்‌ கோயில்களைக்‌ கட்டிய மன்னர்களின்‌ காலத்திலி 
ருந்து இன்றுவரை அவற்றில்‌ பின்பற்றப்படும்‌ நியதிகளை 
அப்படியே காக்கவேண்டும்‌. நாம்‌ சரியாக இருந்து, உண்மை 
யான பக்தியுடன்‌ வழிபாடு செய்து, உண்மையான அன்புடன்‌ 
எடுத்துச்‌ சொன்னால்‌ எல்லாரும்‌ கேட்பார்கள்‌. இன்று 
கோயில்கள்‌ விஷயம்‌ இப்படியானதற்கு நாமே காரணம்‌ 
என்று உணர்ந்து, முதலில்‌ நம்மைத்‌ இருத்திக்‌ 
கொள்வோமாக! ்‌ 


“த்தது... 
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பேட்டைக்குப்‌ பேட்டை, காலனிக்குக்‌ காலனி புதுக்‌ 
கோயில்கள்‌ கட்டுகிறார்கள்‌. எங்கே பார்த்தாலும்‌ பழைய 
கோயில்களையும்‌ புனருத்தாரணம்‌ செய்து கும்பாபிஷேகம்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. புதுக்கோயில்‌, பழையகோயில்‌ கும்பாபிஷே 
கங்களுக்காக என்னிடம்‌ பலர்‌ வந்து யோசனையும்‌, பிரஸாத 
மும்‌ கேட்டபடி இருக்கிறார்கள்‌. இது எனக்கு நிரம்ப 
சந்தோஷமாக இருக்கிறது. 

அதே சமயத்தில்‌ என்‌ மனசுக்கு நிரம்ப வருத்தம்‌ தருகிற 
விஷயங்களையும்‌ பல பக்தர்கள்‌ வந்து தெரிவித்துக்‌ கொள்கி 
றார்கள்‌. வேறு யாரிடமும்‌ சொல்லிக்‌ கொள்ள முடியாமல்‌ 
ஸ்வாமிகளிடம்‌ சொல்லலாம்‌ என்று என்னிடம்‌ வந்து முறை 
யிடுகிறார்கள்‌. இவற்றுக்கு நான்‌ பரிகாரம்‌ தேட வேண்டும்‌ 
என்று கேட்டுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. மற்றவர்கள்‌ வெளியே 
சொல்லத்‌ தயங்குகிற இந்த விஷயங்களை நானும்‌ கூடச்‌ 
சொல்லாமல்‌ இருக்கக்கூடாது. எனக்கு எல்லோரும்‌ 
சொந்தம்‌; ஸ்வாதீனப்பட்ட மநுஷ்யர்கள்‌ என்றால்‌, நான்‌ 
அவர்களிடம்‌ ஒளிவு மறைவில்லாமல்‌ எனக்கு நல்லது 
கெட்டது என்று தோன்றுவதைச்‌ சொல்லத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
எனவே மனசு விட்டு இப்போது சொல்கிறேன்‌. 


கோயில்களின்‌ சூழ்நிலை அமைதியாக, தூய்மையாக 
இருக்கவேண்டும்‌. பகவத்‌ ஸ்மரணை தவிர மற்ற நினைவுகள்‌ 
மறந்துவிடும்படியாக இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இப்போது 
என்ன பார்க்கிறோம்‌? பெரும்பாலான க்ஷேத்திரங்களில்‌ 
கோயிலைச்‌ சுற்றி ஏகப்பட்ட கடைகள்‌ வந்துவிட்டன. 
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டீக்கடை, சிகரெட்‌ கடை எதுவுமே பாக்கியில்லை. கோயில்‌ 
அதிகாரிகளே கோயிலுக்கு வருமானம்‌ கிடைக்கிறது என்ப 
தால்‌ இந்த இடங்களை வாடகைக்குக்‌ கொடுக்கிறார்கள்‌. _- 
அதாவது அநேகமாக ஸ்வாமியைத்‌ தவிர கோவிலையே 
வாடகைக்குக்‌ கொடுத்திருப்பதாகச்‌ சொல்லலாம்‌. 
இம்மாதிரியான சூழ்நிலையில்‌ தெய்வ சாந்நித்யத்தை நாம்‌ 
நரெடித்துக்கொள்றெ சக்தி குறைகிறது. நம்‌ பக்தி 
சுற்றுச்சூழலால்‌ குறைகிறது. 
ஆபீஸ்‌ கட்டிடங்கள்‌, “காட்டேஜ்‌'கள்‌ எல்லாம்‌ 
இப்போது பல க்ஷேத்திரங்களில்‌ ஏராளமாக முளைத்துவிட்டன. 
அங்கெல்லாம்‌ தெய்வ சம்பந்தமற்ற காரியங்கள்‌ நிறைய 
நடக்கின்றன. இது சாந்நித்தியத்தை பாதிக்கிறது. ஏதோ 
எட்டாக்‌ கையில்‌ இருக்கிற கோயில்களில்தான்‌ விச்ராந்தி 
யான சூழல்‌ இருக்கிறது. அபிவிருத்தி என்ற பெயரில்‌ 
இவற்றிலும்‌ அதிகாரிகள்‌ அநாசாரத்தைப்‌ புகுத்திவிடப்‌ 
போகிறார்களோ என்று பயமாக இருக்கிறது. 


இப்போது கோயில்களுக்குத்‌ தனித்தனி நிர்வாகம்‌ 
இல்லாமல்‌ ஒரே சர்க்கார்‌ நிர்வாகத்தில்‌ இருப்பதால்‌ அவர்களுக்‌ 
குப்‌ பொதுஜனங்கள்‌ எடுத்துச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. துரதிருஷ்‌ 
டவசமாக, ஆலய ஆபீஸர்கள்‌ ஏதாவதொரு நல்ல காரியத்தை 
ஆரம்பித்து முடிக்கு முன்பே வேறு ஊருக்கு மாற்றப்பட்டு ' 
விடுகிறார்கள்‌. 'செய்கிற காரியத்தைப்‌ பூர்த்தி செய்து 
பலனைப்‌ பார்க்கலாம்‌! என்றெ உற்சாகம்‌ இருந்தால்தான்‌ 


அஇிகாரிகளிடமிருந்து றெப்பான பணியை எதிர்பார்க்க முடியும்‌. 


ஆலயங்களில்‌ உட்புறமும்‌, சூழ்நிலையும்‌ சுத்தமாக 
இல்லாத வரையில்‌, ஆஸ்திக காரியம்‌ எத்தனைதான்‌ நடந்தா 
லும்‌ எத்தனை கும்பாபிஷேகங்கள்‌ நடந்தாலும்‌ நாம்‌ 
இருப்இப்படுவதற்கில்லை. கும்பாபிஷேகத்துக்கு அப்புறம்‌ 
சாந்நித்யம்‌ நிலைத்திருக்க வழி பண்ணாவிட்டால்‌ என்ன 
பிரயோஜனம்‌? பிரஜைகள்‌ இவ்விஷயத்தில்‌ தீவிரமான கவனம்‌ 
செலுத்இனால்‌, அதிகாரிகளுக்கும்‌ சர்க்காருக்கும்‌ பொறுப்புணர்ச்சி 


டில. 


ட. அல்கல்‌ 


ண ௭ 
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அதிகரித்து ஆவன செய்வார்கள்‌. பொது மக்களின்‌ ஏகோபித்த 


அபிப்பிராயத்துக்கு (public opinion) அந்த சக்தி உண்டு. 


ஆலயங்களுக்கு உள்ளேயே நடக்கிற அநாசாரங்களை 
என்னைத்‌ தவிர யாரும்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லமாட்டார்கள்‌ 
போலிருக்கிறது. அதையும்‌ நானே சொல்கிறேன்‌. இப்போ 
தெல்லாம்‌ டூரிஸ்டுகள்‌, 45, 50 நாள்‌ யாத்திரை கோஷ்டிகள்‌, 
காலேஜ்‌ பெண்கள்‌, டிரெயினிங்‌ ஸ்கூல்‌ பெண்கள்‌ என்று 
பலர்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாகக்‌ கோயில்களுக்கு பஸ்கள்‌ அமர்த்‌ 
இக்கொண்டு வருகிறார்கள்‌. அவர்களில்‌ எத்தனையோ பேர்‌ 
விலகியிருக்க வேண்டிய காலத்திலும்‌ தரிசனத்துக்கு வந்து 
விடுகிறார்கள்‌. இப்படிச்‌ செய்வது தோஷம்‌ என்று தெரியாததா 
லேயே பெரும்பாலும்‌ கோயிலுக்கு வந்து விடுகிறார்கள்‌. 
முன்னெல்லாம்‌ “வீட்டு விலக்கு' என்று எவர்களை வீடுகளி 
லேயே தனித்து வைத்தார்களோ அவர்கள்‌ இப்போது கோயி 
லிலும்கூட விலக்கு இல்லாமல்‌ பிரவேசித்து விடுகிறார்கள்‌. 
“ஸ்வாமிக்கு ஏது தீட்டு?! என்று சீர்திருத்தக்காரர்கள்‌ நான்‌ 
சொல்வதை ஆக்பிக்கலாம்‌. தீட்டு இல்லாத சுவாமி எங்கே 
யும்‌ இருக்கிறார்‌. அவரைக்‌ கோயிலில்தான்‌ வந்து தரிசிக்க 
வேண்டுமென்பதில்லையே? சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ ஸ்வாமி 
யின்‌ சாந்நித்தியத்தைக்‌ கிரகித்துத்‌ தரும்‌ கோயில்களில்‌, அந்த 
சாஸ்திரங்கள்‌ சொன்ன விதிப்படிதான்‌ ஸ்வாமியைத்‌ தரிசிக்க 
வேண்டும்‌. இந்த விதிகளை மீறுவதால்தான்‌ . பல மகா 
க்ஷேத்திரங்களில்‌, விபத்து, விபரீதம்‌ எல்லாம்‌ 
ஏற்படுகின்றன என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. 

'அந்த மகா க்ஷேத்திரத்தில்‌ ஏன்‌ இப்படிப்பட்ட விபத்து 
உண்டாச்சு? ஸ்வாமி சாந்நித்தியமே போய்விட்டதா?” என்று 
கேட்நறொர்கள்‌. நான்‌ மனசு நொந்து சொல்கிறேன்‌: ஸ்வாமி 
சாந்நித்தியம்‌ இருப்பதாலேயேதான்‌ நாம்‌ செய்றெ அநாசாரத்‌ 
தைப்‌ பொறுக்க முடியாமல்‌, தம்‌ கருணையையும்‌ மீறி, 
இப்படி. அவ்வப்போது ஒரு விபரீதத்தை நமக்குத்‌ தண்டனை 
யாகத்‌ தருஇறார்‌. விபத்து என்ற பேரில்‌ சில புண்யசாலி 
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களைத்‌ தம்மிடம்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு, உயிரோடிருக்கிற 


நம்மைத்தான்‌ தண்டிக்கிறார்‌, நாம்‌ இருந்த வேண்டும்‌ 


நல்ல ஆசார ஸம்பன்னர்களாக இருக்கவேண்டும்‌ என்று 


கருணையினாலேதான்‌ தண்டனை கொடுக்கிறார்‌. 


காட்டேஜ்‌, எக்ஸ்கர்ஷன்‌ எல்லாமே அநேக க்ஷேத்திரங்க 
ளில்‌ பக்தியைவிட, உல்லாசக்‌ கேளிக்கைகளைத்தான்‌ அதிகப்‌ 
படுத்தியிருக்கின்றன. மொத்தத்தில்‌, நம்‌ வீட்டில்‌ நம்மால்‌ 
சகிக்க முடியாத அபசாரங்களை சாக்ஷாத்‌ வேங்கடரமண 
ஸ்வாமி சந்நிதியிலும்‌, மற்றும்‌ பல தெய்வ சந்நிதிகளிலும்‌ 
இழைக்கிறோம்‌. 


இது எனக்கு நன்றாகத்‌ தெரிந்தும்‌, சொல்லாமல்‌ வெறு 
மனே இருந்தேனானால்‌, அதுவே எல்லாவற்றிலும்‌ பெரிய 
அபசாரம்‌ என்பதால்‌ என்‌ மனஸிலிருந்ததைச்‌ சொன்னேன்‌. 
உங்களிடம்‌ சொல்வதாக மட்டும்‌ நினைக்காமல்‌, சாக்ஷாத்‌ 
வேங்கடரமண ஸ்வாமியிடமே பிரார்த்தனையோடு சொல்தி 
றேன்‌. அந்த அபசாரங்களைத்‌ தடுத்து நிறுத்துவதில்‌ ஆஸ்திக 
மகாஜனங்கள்‌ கண்ணும்‌ கருத்துமாக இருக்க அவர்தான்‌ 
அருள்‌ செய்ய வேண்டும்‌! 


ஆலயமும்‌ 
தெய்வீகக்‌ கலைகளும்‌ 


இரண்டாயிரம்‌ வருஷங்களுக்கு முன்‌ இந்தியாவுக்கு 
வந்த மெகஸ்தனிஸ்‌ அப்போது நம்‌ ஜனங்கள்‌ எவ்வளவு 
ஸத்துக்களாக வாழ்ந்தார்கள்‌ என்பதைக்‌ கூறியிருக்கிறான்‌. 
“இந்திய மக்களுக்குப்‌ பொய்யே சொல்லத்‌ தெரியாது; 
தெருவில்‌ போட்டுக்‌ இடக்கிற பணத்தைக்கூட எடுத்துச்‌ 
செல்ல மாட்டார்கள்‌' என்றெல்லாம்‌ மெகஸ்தனிஸ்‌ சொல்லியி 
ருக்கிறான்‌. அந்தக்‌ காலத்து ஜனங்களின்‌ மனசு மாதிரியே 
இப்போதும்‌ இருக்கக்கூடாதா என்று ஆசையாக இருக்கிறது. 


அன்றைக்கு அவர்கள்‌ அவ்வளவு உயர்வாக இருந்ததற்‌ 
குக்‌ காரணம்‌ என்ன? இன்று நாம்‌ இவ்வளவு தாழ்ந்து 
போய்விட்டதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? அந்தந்தக்‌ காலத்தின்‌ 
சூழ்நிலையே அந்தந்த மனப்பான்மைக்கும்‌ காரணமாக 
இருக்கிறது. பழங்காலத்தில்‌ பொது ஜனங்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
கோவிலுக்குப்‌ போனார்கள்‌. அங்கே அவர்களுக்கு நல்வழி 
கூறுவதற்காக மகாபாரதம்‌ முதலிய ஸத்‌ கதைகள்‌ நடைபெற்‌ 
றன. இதற்காகவே ராஜாங்கத்தில்‌ மானியம்‌ தரப்பட்டு 
வந்தது. நாடகம்‌, கூத்து ல்லாம்கூடத்‌ தெய்வ சம்பந்தமா 
கவே இருந்தன. தங்கள்‌ தொழிலைச்‌ செய்வது, ஆலய 
தரிசனம்‌, ஸத்‌ கதை சிரவணம்‌ இவற்றுக்கே மக்களின்‌ 
பொழுது சரியாக இருந்தது. இதனால்‌ யோக்கியர்களாகவே 
இருந்தார்கள்‌. இப்போது ஜனங்களைக்‌ கவர்ந்திழுப்பதற்கு 
என்ன என்னவோ ஆபத்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ வந்துவிட்டன. 
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தர்மத்துக்கு விரோதமான படக்காட்சிகள்‌, கதைப்‌ புள்‌ 
கள்‌ எல்லாம்‌ அதிகமாகி விட்டன. ஜனங்கள்‌ இதற்கிை 
தத்தளித்துக்கொண்டிருக்கும்‌ போது பலவிதமான அ 
கட்சிகள்‌ வேறு அவர்கள்‌ புத்தியைக்‌ கலக்கிக்‌ கொ 
கின்றன. எங்கேயும்‌ சஞ்சலம்‌, அதிருப்தி, யோக்‌ 
குறைவு, லஞ்சம்‌ இவை அதிகரித்துவிட்டன. 


!தகங்‌ 
டயில்‌ 
ரசியல்‌ 
ண்டிருக்‌ 
கியதைக்‌ 


பழைய காலத்தில்‌ ராஜாவின்‌ மானியத்துடன்‌, பாரதம்‌ 
முதலான ஸத்‌ கதை நடந்தபோது, தலைமுறை தத்துவமாக 
அது செழித்து வளர்ந்தது. இப்போது ஹரிகதை, உபந்நியாசம்‌ 
செய்கிறவர்கள்‌ தங்கள்‌ தலைமுறையோடு அது போகட்டும்‌ 
என்று நினைக்கிறார்கள்‌. அதேபோல்‌ அர்ச்சகர்கள்‌ தங்கள்‌ 
தலைமுறையோடு அர்ச்சனைத்‌ தொழில்‌ போகட்டும்‌ என்று 
எண்ணுகிறார்கள்‌. முன்பு அரசர்கள்‌ தெய்வ பக்தியை 
வளர்த்து எங்கு பார்த்தாலும்‌ சாஸ்திரோக்தமாக ஆலயங்கள்‌ 
கட்டியதால்‌ ஆகம சாஸ்திர வித்வான்கள்‌, சிற்பிகள்‌, ஸ்தபதி 
கள்‌ ஆகியோர்‌ வம்சாவளியாக சுபிட்சமாக வாழ்ந்தனர்‌. 
இன்றைய சூழ்நிலையிலோ இவர்கள்‌ யாவரும்‌ தங்களோடு 
இந்தத்‌ தொழில்‌ தொலையட்டும்‌ என்று நினைக்கும்படியாகி 
விட்டது. ஈசுவர சம்பந்தத்துடனேயே ஆயிரம்‌ காலப்‌ பயிராக 
வளர்ந்த நாட்டுக்கலைகளும்‌ இப்போது மங்குகின்றன. 
துரெளபதி அம்மன்‌ கோயிலில்‌ உடுக்கடித்து பாகம்‌ சொல்கிறவன்‌, 
கரகம்‌ ஆடுகிறவன்‌, அரிச்சந்திரன்‌ கூத்துப்‌ போடுபவன்‌ 
எல்லாரும்‌ அடுத்த தலைமுறையை இந்தத்‌ தொழிலில்‌ 
பழக்கவில்லை. நாட்டுக்‌ கலைஞர்களுக்கு, முன்பு ராஜாங்க 
மானியம்‌ கிடைத்து வந்தது. இப்போது “பழைய கிராமப்‌ 
பண்பாடு! (0 பேய8) என்று பெரிதாகப்‌ பேசினாலும்‌, 
ஏதோ அவ்வப்போது மந்திரிமார்களே அந்த மாதிரி வேஷம்‌ 
போட்டுக்கொண்டு கிராமிய நடனக்காரர்களோடு 
போட்டோ எடுத்துக்கொண்டு பத்திரிகையில்‌ பிரசுரமாகி 
றது தவிர, இந்தக்‌ கலைஞர்களுக்கு மானியம்‌ மாதிரி எதுவும்‌ 
இல்லாமல்‌ இந்தக்‌ கலைகளும்‌ நசிதின்றன. 
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கோயில்களும்‌ அவற்றைச்‌ சேர்ந்த இந்தக்‌ கலைகளும்‌ 
ஓங்கி வளர்ந்த நாளில்‌ தேசம்‌ எப்படி இருந்தது என்று 
மெகஸ்தனிஸ்‌ “சர்டிஃபிகேட்‌: கொடுத்திருக்கிறான்‌. இவை 
எல்லாம்‌ மங்கிப்போயிருக்கிற இன்றைக்குத்‌ தேசம்‌ எப்படி 
இருக்கிறது என்பதையோ பிரத்யக்ஷமாகவே பார்க்கிறோம்‌. 
எங்கே பார்த்தாலும்‌ பொய்யும்‌, சஞ்சலமும்‌, கலப்படமும்‌, 
அதர்மமும்‌ மிகுந்துவிட்டன. 


இவை நிவிருத்தியாக வழி ஒன்றுதான்‌; பழைய காலத்‌ 
தைப்போலக்‌ கோயில்களைச்‌ சமூக வாழ்வின்‌ மத்திய ஸ்தான 
மாக்கவிட வேண்டும்‌. அன்றுபோல்‌ இப்போதும்‌ தெய்வ 
சம்பந்தமான பழங்‌ கலைகளை வளர்க்க வேண்டும்‌. 


க்ஷேத்திரங்களில்‌ மகா புருஷர்கள்‌ உண்டாக்கிய சாந்நித்‌ 
யத்தை மந்திரங்களாலும்‌ ஆகம சாஸ்திர விதிகளாலும்‌ 
ரட்சித்து வரவேண்டும்‌. ஆலயங்களின்‌ சாந்நித்தியம்‌, அங்கு 
ஆகம சாஸ்திரமறிந்த ஸ்தபதிகள்‌ மூலம்‌ திருப்பணி, கோயி 
லில்‌ எப்போதும்‌ ஸத்கதா சிரவணம்‌, இராம தேவதைக்‌ 
கோயில்களில்‌ பூசாரியின்‌ பாரதக்‌ கதை இவற்றை ஏற்படுத்தி 
விட்டால்‌ அர்ச்சகர்களுக்கும்‌ சிற்பிகளுக்கும்‌ மற்றக்‌ கலைஞர்‌ 
களுக்கும்‌ வாழ்வு தருவதோடு, தேசத்துக்கே நல்ல வாழ்வு 
தந்ததாகும்‌. நம்‌ தேசம்‌ ஒன்று நன்றாய்‌ இருந்து விட்டால்‌ 
போதும்‌. லோகம்‌ முழுதும்‌ அதனிடமிருந்து சகல க்ஷேமங்க 
ளையும்‌ பெற்றுக்கொண்டு விடும்‌. 
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“மனிதர்களுக்குச்‌ சேவை செய்வதே பகவானுக்குச்‌ 
செய்கிற பூஜை. தனியாக பகவத்‌ தியானம்‌, பூஜை எதுவும்‌ 
வேண்டாம்‌' என்று சொல்பவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இவர்க 
ளில்‌ சிலர்‌ கோயில்கள்‌ முதலிய வழிபாட்டிடங்கள்‌ வேண்டி 
யதில்லை என்றும்‌, அவற்றை வைத்தியசாலைகளாகவும்‌ 
பள்ளிக்கூடங்களாகவும்‌ மாற்றிவிட வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. மனிதர்களுக்கு ஆறுதல்‌ தருவது, நோய்ப்‌ 
பிணி போக்குவது, கல்வியறிவு தருவது எல்லாம்‌ பரம 
உத்தமமான பணிதான்‌. அதில்‌ பகவான்‌ நிச்சயமாகப்‌ ப்ரீதி 
அடைகிறான்‌ என்பதும்‌ ரொம்ப உண்மைதான்‌. ஆனால்‌ 
யோசித்துப்‌ பார்க்கும்போது மனித சேவையே பகவத்‌ 
சேவை” என்பதையே இருப்பி வைத்துச்‌ சொல்வதும்‌ ரொம்ப 
உண்மை என்று தெரிறெது. அதாவது பகவத்‌ சேவை செய்வ 
தும்‌ மனிதர்களின்‌ நன்மைக்காகத்தான்‌ என்று தெரிகிறது. 
அதுவே மற்ற சமூக சேவைகளைவிட மனிதனுக்கு நிரந்தர 
நலனைத்‌ தருவதுமாகும்‌. 


ஆஸ்பத்திரிகளில்‌ நோயாளிகளை . சொஸ்தம்‌ செய்து 
அனுப்புகிறோம்‌. அப்புறம்‌ அவர்கள்‌ நல்லவர்களாக வாழ 
வேண்டாமா? லோகத்துக்குக்‌ கெடுதல்‌ செய்தவர்களாக 
வும்‌, தங்களுக்கே அனர்த்தம்‌ செய்துகொள்பவர்களாகவும்‌, 
... அவர்கள்‌ இருந்தால்‌ அவர்களை சொஸ்தப்படுத்தியதன்‌ 
பனை நாம்‌ அடைய முடியுமா? புத்திக்‌ கோளாறு உள்ளதா 
டும்‌ பலரை என்னிடம்‌ அழைத்து வந்து 
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அதை. அப்போது அவர்களிடம்‌ சொன்னால்‌, என்னிடம்‌ 
ஆறுதல்‌ தேடி வருகிறவர்களுக்கு மனசு கஷ்டப்படும்‌, அத 
னால்‌ சொல்வதில்லை. இப்போது பொதுவாகச்‌ சொல்கிறேன்‌: 
புத்தி பூர்வமாக ஒரு தவற்றை செய்தால்தான்‌ அது பாபமாகி 
றது. ஆனபடியால்‌ புத்தி தங்கள்‌ வசத்திலேயே இல்லாமல்‌ 
சித்தப்‌ பிரமம்‌ பிடித்தவர்கள்‌ செய்கிற எந்தச்‌ செயலிலும்‌ 
பாபம்‌ இல்லை. ஏதோ பூர்வ பாபத்துக்காக அவர்கள்‌ 
இப்படியாகியிருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இப்போது அவர்களுக்‌ 
குப்‌ பாபமில்லை. நாம்‌ உள்ளொன்று வைத்துப்‌ புறமொன்று 
பேசுவதுபோல்‌ சித்தப்‌ பிரமை பிடித்தவர்கள்‌ பேசுவ 
தில்லை. மனசில்‌ எது வருகிறதோ அதையே சொல்கிறார்கள்‌. - 
ஏன்‌ இவர்களையும்‌ 'சொஸ்த'ப்‌ படுத்துவது என்கிற 
பெயரில்‌ மறறவர்களைப்போல்‌ ஆக்கி, இவர்களுக்கு 
பாபம்‌ சேரும்படியாகப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்று எனக்குத்‌ 
தோன்றுவதுண்டு. 


ஆஸ்பத்திரி வைத்து உடல்‌ வியாதியைத்‌ தீர்ப்பது 
போதாது. நோயாளிகளது மனஸில்‌ கெட்ட எண்ணங்கள்‌ 
என்ற வியாதி இல்லாமல்‌ செய்வதே அவைிட முக்கியம்‌. : 
இவ்வாறேதான்‌ பள்ளிக்கூடம்‌ வைத்துப்‌ படிப்பை விருத்தி 
செய்றொம்‌. படித்து வெளிவந்தவர்கள்‌ யோக்கியர்களாக 
இல்லாவிட்டால்‌ பள்ளிக்கூடம்‌ வைத்த பயன்‌ நமக்கு ஏது! 
பக்தி, கட்டுப்பாடு, இயாகம்‌ முதலானதுகள்‌ இல்லாமல்‌ 
படிப்பால்‌ வெறும்‌ புத்தியை மட்டும்‌ வளர்த்துக்கொண் 
டால்‌, சாதுரியமாக அயோக்கியத்தனங்கள்‌ செய்தும்‌ தப்பித்‌ 
துக்‌ கொள்வதற்குத்தான்‌ வழியாகிறது. வித்யாசாலையோ 
டும்‌ வைத்யசாலையோடும்‌ மநுஷ்யனின்‌ வாழ்வு முடிந்து 
விடுகிறதில்லை. அவன்‌ நல்லவனாக இருக்கவேண்டும்‌ 
என்பதுதான்‌ லட்சியம்‌. இப்படி நல்லவனாக்குகிற நிலையங்‌ 
களாக ஆலயங்களும்‌, ஆஸ்பத்திரி, ஸ்கூல்‌ போலவே-- 
ஆஸ்பத்திரியை, ஸ்கூலை விடவும்‌ -- அவசியம்‌ இருக்கத்‌ 
தான்‌ வேண்டும்‌. நாம்‌ நல்லவர்‌ ஆவதற்காக பகவத்‌ தியானம்‌, 
பூஜை இவைதான்‌ அவசியம்‌ இருக்க வேண்டியவை. 
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மனிதனின்‌ உடம்புக்கு ஆரோக்கியம்‌ தருவது, புத்தக | 
குப்‌ படிப்புத்‌ தருவது அவனுடைய தரித்திரத்தை நீக்க 
செல்வச்‌ சுபிட்சம்‌ தருவது எல்லாவற்றையும்விட அவனை 
பகவானிடம்‌ சேர்ப்பதே பேருபகாரம்‌. நாமும்‌ பகவானிடம்‌ 
மனஸைச்‌ செலுத்தி, தியானம்‌, பூஜை இவைகளை அநுஷ்டித்‌ 
தால்தான்‌ மற்றவர்களை இவற்றில்‌ ஈடுபடுத்த நமக்கு 
யோக்கியதை உண்டாகும்‌. அப்போதுதான்‌ நாம்‌ செய்றெ 
பரோபகாரம்‌ சக்தியோடு பலன்‌ தரும்‌. 


மனிதனையே தெய்வமாக நினைத்து அவனுக்குச்‌ 
சேவை செய்வது சிலாக்கியம்தான்‌. ஆனால்‌ நாம்‌ அப்படி 
நினைப்பதோடு நிற்காமல்‌ அவனே உண்மையாகத்‌ தன்‌ 
தெய்வீகத்தைக்‌ கொஞ்சமாவது தெரிந்து கொள்ள நாம்‌ 
ஆலயங்களை அவசியம்‌ பேண வேண்டும்‌. 


நல்லவனாவதற்குப்‌ பக்தி தேவையில்லை என்று ஒரு 
வாதம்‌. ஆனாலும்‌ நடைமுறையில்‌ பலவிதமான சுயநல 
ஆசைகளால்‌ ஆட்டி வைக்கப்படுகிற ஜீவனைப்‌ பரிசுத்தப்படுத்‌ 
துவதற்கு பக்தியைப்போன்ற சாதனம்‌ வேறு இல்லவே 
இல்லை. “பகவான்‌ என்று ஒருவன்‌ சர்வ சாட்சியாகவும்‌ 
சர்வசக்தனாகவும்‌ இருந்துகொண்டு நம்‌ கர்மங்களுக்குப்‌ 
பலன்‌ தருகிறான்‌” என்றெ பயபக்தி உணர்ச்சிதான்‌ யுக 
யுகாந்தரமாக மனிதனைத்‌ தர்ம மார்க்கத்தில்‌ நிறுத்துவதற்குப்‌ 
பெரிய ஊன்று கோலாக இருந்து வந்திருக்கிறது. 


பக்தியின்‌ லட்சியம்‌ நல்லவனாக ஆக்குவது மட்டுமல்ல. 
நமக்குக்‌ காரணமான சக்தியைத்‌ தெரிந்துகொண்டு, அதற்கும்‌ 
நமக்கும்‌ பேதமில்லை என்ற பரம ஞானத்தை அடைந்து, 
சம்ஸாரச்‌ சுழலிலிருந்தே தப்புவதே பக்தியின்‌ லட்சியம்‌. 
அதோடு, வெளி உலகத்துக்கு நல்லவனாக நடக்கவும்கூட 
அதுவே வேறெந்த உபாயத்தையும்விட மிகுந்த சக்தியுடன்‌ 
உதவி புரிகிறது. கோபுரம்‌ கட்டி எல்லார்‌ கண்களிலும்‌ 
படவைத்து பகவானை ஞாபகமூட்டுவதைவிடப்‌ பெரிய 
சமூக சேவை இல்லை. 


ன ச சகா ஏ 


ஓம்புலன்கள்‌ 
ஐந்து உபசாரங்கள்‌ 


பிரபஞ்சத்தில்‌ உள்ள சகல வஸ்துக்களையும்‌ அநுபவிப்‌ 
பதற்காக மனிதனுக்குக்‌ கண்‌, காது, மூக்கு, நாக்கு, சருமம்‌ 
ஆதிய ஐந்து இந்திரியங்கள்‌ இருக்கின்றன. பஞ்ச இந்திரியங்‌ 
கள்‌ என்று இவற்றைச்‌ சொல்வார்கள்‌. ரூபத்தைக்‌ கிரகிப்பது 
கண்‌. சப்தத்தைக்‌ இரகிப்பது காது. கந்தத்தை (மணம்‌) 
இரடிப்பது மூக்கு. ரஸத்தை (சுவை) இரெகிப்பது நாக்கு. 
ஸ்பரிசத்தைக்‌ ரெகிப்பது சருமம்‌. இந்த ஐம்புலன்களும்‌ 
புதிதாக ஒன்றை உண்டாக்கவில்லை. வெளியே உண்டாகி 
இருக்கிற சப்த, ஸ்பரிச, ரூப, ரஸ, கந்தங்களை இவை 
உணர்கின்றன. ரேடியோ ஸெட்‌ மின்சார சப்த அலைகளைப்‌ 
பிடிப்பது போல்‌ இவை எப்படியோ வெளியில்‌ இருப்ப 
வற்றை அறிந்து பிடித்துக்கொண்டு மூளைக்கு அனுப்பி வைக்‌ 
கின்றன. காரியம்‌ செய்து புதிதாக ஒன்றைப்‌ படைக்காமல்‌, 
வெறுமே இரகித்து நமக்கு அறிவிப்பதால்‌, இந்தப்‌ புலன்‌ 
களுக்கு ஞானேந்திரியங்கள்‌ என்று பெயர்‌. கை, கால்‌ போலக்‌ 
காரியம்‌ செய்கிற புலன்களுக்கு கர்மேந்திரியங்கள்‌ என்று 
பெயர்‌. நாக்கு ஞானேந்திரியமாக இருந்து ரஸத்தை உணர்வ 
தோடு, பேச்சு என்று காரியத்தால்‌ புதிதாக சப்தத்தைப்‌ 
படைக்கவும்‌ செய்வதால்‌ கர்மேந்திரியமாகவும்‌ இருக்கிறது. 

ஞானேந்திரியங்களான ஐம்புலன்களுக்கும்‌ ஆசிரயமாக 
இருப்பனவே பஞ்ச பூதங்கள்‌ என்கிற ஆகாயம்‌, காற்று, தீ, 
நீர்‌, மண்‌ ஆகிய பிரபஞ்ச சக்திகள்‌. சப்தம்‌ மட்டுமே 
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ஆத்தில்‌ உண்டு. ஓம்கார நாதமாகிய பிரணவம்‌ ஆகாயத்‌ 
தில்‌ நிரம்பியிருக்கிறது. பலர்‌ கூடியிருக்கிற இடத்தில்‌ பல 
தினுசான பேச்சுச்‌ சத்தம்‌ உண்டானாலும்‌ “ஓ என்ற ஓசை 
யொன்றே கேட்றெது. சமுத்திரம்‌ “ஓ” என்கிறது. ஒரு சங்கைக்‌ 
காதில்‌ வைத்துக்கொண்டால்‌ “ஓ” சப்தம்தான்‌ கேட்கும்‌. “'ஏன்‌ 
“ஓ? என்று கத்துநறொய்‌?'' என்றுதான்‌ கேட்கிறோம்‌. 
“ஓவுக்கு ஒரு புள்ளிவைத்து முடித்தால்‌ ஓம்‌ இதுதான்‌ எங்கும்‌ 
இருப்பது. வாயுவில்‌ சத்தத்தோடு ஸ்பரிசமும்‌ இருக்கிறது. 
நம்மீது காற்றுப்பட்டால்‌ நமக்குக்‌ காற்றுதான்‌ படுகிறது 
என்று புரிகிறது அல்லவா? நெருப்புக்கு ஸ்பரிசத்தோடு 
ரூபமும்‌ இருக்கிறது. தீயைக்‌ கண்ணால்‌ பார்க்க முடிகிறது. 
ஜலத்துக்கு இவற்றோடு ரஸம்‌ (சுவை) என்பதும்‌ உள்ளது. 
அதை நாம்‌ நாக்கில்‌ விட்டுக்கொண்டு குடிக்கிறோம்‌. மண்‌ 
ணுக்கு மணமும்‌ உள்ளது. மண்‌ என்றால்‌ மண்ணில்‌ விளை 
நிற எல்லாம்‌ அதில்‌ அடங்கும்‌. நாம்‌ கண்டும்‌ கேட்டும்‌, 
ரசித்தும்‌, தொட்டும்‌, முகர்ந்து பார்த்தும்‌ இவற்றையெல்‌ 
லாம்‌ அநுபவிக்கிறோம்‌. 


ஐம்புலன்களே நமக்கு வாழ்வின்‌ சகல ஆனந்தத்தையும்‌ 
சாத்தியமாக்குகின்றன. நல்ல சாப்பாடு, ரம்மியமான 
சங்தேம்‌, சுகந்தம்‌, குளிர்ந்த தென்றல்‌, பூரண சந்திரனின்‌ காட்சி 
இவை நமக்கு ஐம்புலன்களாலே ஊநுபவத்துக்கு வருகின்‌ 
றன. மனிதனுக்கு இந்த ஐம்புலன்களைத்‌ தந்து, இவற்றுக்கு 
ஆகாரமாக வெளியே ஐம்பூதங்களிலிருந்து தோன்றும்‌ சுவை, 
மணம்‌ முதலிய அழகுகளையும்‌ வைத்திருப்பவர்‌ ஸ்வாமி. 
அவரது இருபையால்தான்‌ சகல இன்பங்களும்‌ இடைக்கின்‌ 
றன. நீம்மால்‌ ஒரு மணி அரிசி சிருஷ்டிக்க முடியாது: 
ஸ்வாமியே இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தை சிருஷ்டித்து, அதன்‌ அழகுகளை 
நாம்‌ அநுபவிப்பதற்காக நமக்கு பஞ்ச இந்திரியங்களையு!? 
இருஷ்டித்துத்‌ தந்திருக்கிறார்‌. ஆனபடியால்‌ நமது புலன்‌ 
ளால்‌ அநுபவிக்கும்‌ இன்பங்களை ஸ்வாமியின்‌ நினைவோடு * 
அநுபவிப்பதே நமது கடமையும்‌ தர்மமுமாகும்‌. 


கண்டு. | 


அயன ன 
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அவருக்கு இந்த இன்பங்களை முதலில்‌ அர்ப்பித்து 
அவரது பிரஸாதமாகவே இவற்றை நாம்‌ ஏற்க வேண்டும்‌. 
இந்த வழக்கம்‌ நிலைப்பட்டால்‌ ஸ்வாமிக்கு அர்ப்பணம்‌ 
செய்யத்தகாத எந்தப்‌ பொருளையும்‌ நமது புலன்களால்‌ 
அநுபவிக்கக்‌ கூடாது என்ற பக்குவம்‌ உண்டாகும்‌. 


பஞ்சேந்திரியங்களால்‌ அநுபவிக்கும்‌ பிரபஞ்ச வஸ்துக்க 
ளைப்‌ பரமேசுவரனுக்கு அர்ப்பணம்‌ பண்ணும்‌ மனோபாவ 
னையில்‌ பிறந்ததுதான்‌ பஞ்சோபசாரம்‌ என்கிற ஐந்து உபசா 
ரங்கள்‌. கோயிலிலும்‌ வீட்டுப்‌ பூஜையிலும்‌ ஸ்வாமிக்குக்‌ 
குறைந்தது ஐந்து உபசாரம்‌ செய்யவேண்டும்‌. ஸ்வாமியின்‌ 
விக்கரகத்துக்குச்‌ சந்தனமிடுவது, புஷ்பம்‌ போட்டு அர்ச்சிப்‌ 
பது, தாபம்‌ காட்டுவது, தீபாராதனை செய்வது, நைவேத்தி 
யம்‌ பண்ணுவது ஆகியனவே பஞ்சோபசாரங்கள்‌. இவற்றில்‌ 
சந்தனமிடுவது கந்தம்‌ -- பிருதிவி தத்துவம்‌ என்ற மண்ணைக்‌ 
குறிப்பது. புஷ்பம்‌ ஆகாயத்தைக்‌ குறிப்பது. தூபம்‌ வாயுவைக்‌ 
குறிப்பது. தூபம்‌ அக்னியைக்‌ குறிப்பது. நைவேத்தியம்‌ 
அமிருதமாகிய நீரைக்‌ குறிப்பது. எனவே பஞ்ச பூதங்களும்‌ 
பஞ்சோபசாரத்தில்‌ அடக்கம்‌. பஞ்ச பூதங்களிலிருந்துதான்‌ 
பஞ்சேந்திரியங்களின்‌ அத்தனை நுகர்ச்சி வஸ்துக்களும்‌ உண்‌ 
டாகின்றன. ஆகவே, பஞ்சோபசாரத்தில்‌ ஈசுவரன்‌, 


பிரபஞ்சம்‌, ஜீவன்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுபடுத்தப்‌ பெறுகின்றன. 


நாம மகிமை 


தியானம்‌, ஜபம்‌, பூஜை, யக்ஞம்‌, க்ஷேத்திராடனம்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ போலவே நம்‌ தேசத்தில்‌ நீண்ட காலமாக 
பகவந்நாமாக்களைக்‌ கோஷ்டியாகப்‌ பாடி பஜனை செய்கிற 
பழக்கமும்‌ இருந்து வந்திருக்கிறது. இந்த ஜீவாத்மாவானது 
பரமாத்மாவுடன்‌ தொடர்பு கொள்வதற்கு ஒரு பெரிய உபாய 
மாக நாம பஜனை தொன்று தொட்டு தேசத்தில்‌ அநுஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டு வந்திருக்கிறது. அநேகமாகக்‌ கிராமம்‌, நகரம்‌ எல்லா 
வற்றிலும்‌ பஜனை மடம்‌, அல்லது பஜனைக்கூடம்‌ என்றே 
ஒன்று காணப்படுவதிலிருந்து, பஜனை பத்ததி நம்‌ நாட்டில்‌ 
எவ்வளவு செழிப்பாக இருந்திருக்கிறது என்று ஊகிக்கலாம்‌. 
இந்த பஜனை மடங்களில்‌ சனிக்கிழமை தோறும்‌, ஏகாதசி 
தோறும்‌ ஜனங்கள்‌ எல்லோரும்‌ சேர்ந்து பஜனை 
செய்வார்கள்‌. 
கோயில்களில்‌ பூஜையைப்‌ பார்க்கிறோம்‌; தெய்வத்தைத்‌ 
.. தியானிக்கிறோம்‌. பஜனையிலோ நாமே வாய்விட்டுத்‌ 
தெய்வத்தின்‌ நாமங்களையும்‌, குணங்களையும்‌, லீலைகளையும்‌, 
பாடி ஈசுவரபரமாக மனஸை எடுபடுத்துகிறோம்‌. பலர்‌ 
சேர்ந்து கொண்டு சமுதாய வாழ்க்கை அடிப்படையில்‌ பக்தி 
செய்கிற சிறப்பு பஜனைக்கு உண்டு. அவரவரும்‌ ஆத்ம 
க்ஷ்மத்தை அடைந்து, அதனாலேயே ஜீவகோடிகளுக்கு 
. க்ஷேமத்தைத்‌ தரவேண்டும்‌ என்று, தனி மனிதர்‌ அடிப்படையி 
லேயே (௬ஸி40ப5/ 6286) ஹிந்து மதம்‌ முக்கியமாக அமைந்தி 
ந்த உத்ஸவம்‌, பஜனை இவற்றில்‌ கூட்டு 
lv 
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இன்னிசையுடனும்‌, வாத்திய கோஷத்துடனும்‌ செய்கிற 
பஜனை எல்லா உள்ளங்களையும்‌ சுலபமாக இழுத்து பகவத்‌ 
ஸ்மரணத்தில்‌ செலுத்துகிறது. ரகுபதி ராகவ ராஜாராம்‌'' 
ஹரே ராம ஹரே ராம ராம ராம ஹரே ஹரே: என்பது 
போல்‌ சுலபமான வார்த்தைகளை மதுரமான சங்கதத்தோடு 
கலந்து செய்கிற பஜனையால்‌ எளிதாகத்‌ தெய்வத்தை 
நினைவு கொள்ள முடிகிறது. 


பஜனைக்கூடம்‌ என்ற ஓர்‌ இடத்தில்‌ அமர்ந்து பஜனை 
செய்வதோடு, நகர சங்கீர்த்தனம்‌ செய்கிற பழக்கமும்‌ உண்டு. 
வைகுண்ட ஏகாதசி போன்ற புண்ணிய காலங்களில்‌ ஜனங்‌ 
கள்‌ எல்லோரும்‌ பகவந்நாமாக்களை பஜனை செய்தபடி. வீதி 
வீதியாகச்‌ செல்வதுதான்‌ நகர சங்கீர்த்தனம்‌ எனப்படுவது: 
விசேஷமாக மார்கழி மாதத்தில்‌ இனந்தோறும்‌ அதிகாலை 
யில்‌ இப்படி வீதி வீதியாக பஜனை செய்து ஊர்‌ முழுவதும்‌ 
திவ்விய நாமங்களைப்‌ பரப்புவதுண்டு. 


இந்த நல்ல பழக்கம்‌ மறுபடியும்‌ நன்றாக உயிர்‌ பெற்று 
வளரவேண்டும்‌. கிராமங்களில்‌ உள்ள பஜனை மடங்களில்‌ 
பகவந்நாமம்‌ இல்லாமல்‌ வெறுமையாகப்‌ போகவிடக்‌ 
கூடாது. சமீப காலத்தில்‌ பஜனை முறை நன்றாக விருத்தி 
யடைந்து வருவதைப்‌ பார்க்க சந்தோஷமாக இருக்கிறது. நம்‌ 
வேதம்‌, ஆகமம்‌, ஆசாரம்‌ எல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ க்ஷீணமாகப்‌ 
போயிருக்கிற இந்த நாளிலும்‌ நம்‌ மத அம்சமாக ஏதாவது 
ஒன்றாவது க்ஷணிக்காமல்‌, தினந்தினம்‌ விருத்தியாகி வருகி 
றது என்றால்‌ அது நாம பஜனைதான்‌. இன்று நம்‌ மதத்துக்காக 
ஒவ்வோர்‌ ஊரிலும்‌ இருக்கிற ஸத்சங்கமே பஜனைக்‌ கோஷ்டி 
தான்‌. அந்த மட்டும்‌ சந்தோஷம்‌. 

பகவானிடம்‌ பக்தியை விருத்தி செய்வதில்‌ பகவானின்‌ 
நாம சங்‌£ர்த்தனமும்‌, பகவத்‌ குணங்களைப்‌ பாடுவதும்‌ 
முக்கியமான ஸ்தானம்‌ பெற்றுள்ளது. . ஸ்ரீபகவந்நாம ' 
போதேந்திரர்கள்‌, ““ஸதானந்த ஸ்வரூபியான பரமாத்மா 
ஜகத்தின்‌ க்ஷேமத்தைக்‌ கருதித்‌ தனிப்பெரும்‌ கருணை கூர்ந்து 
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ஸ்ரீ விஷ்ணு, ஸ்ரீ பரமேசுவரன்‌ முதலிய ரூபங்களை எடுத்துக்‌ 
கொண்டான்‌. உலகை உய்விக்க அந்த மூர்த்திகள்‌ மட்டும்‌ 
போதாது என்று கருதி, “ஹரி' 'சிவ' முதலிய நாமங்களாகவும்‌ 
ஆகி, அவற்றில்‌ எப்போதும்‌ விழித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌” 
என்கிறார்‌. அதாவது, நாமங்கள்‌ வெறும்‌ பெயர்‌ மட்டுமல்ல, 
மூர்த்தியைப்போல அவையும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ பகவானே. 
பகவானுக்கு உள்ள அத்தனை சக்தியும்‌ நாமத்துக்கு உண்டு. 


இவ்வாறு நாம சங்கீர்த்தனத்தின்‌ மூலம்‌ பகவத்‌ 
ஸ்வரூபத்தை சாக்ஷாத்காரம்‌ செய்த புண்ணிய புருஷர்களின்‌ 
முகாரவிந்தத்திலிருந்து உற்பத்தியான புனித தங்களைப்‌ 
பாடுவதால்‌, பாபம்‌ விலக, புண்ணியம்‌ கை கூடுகிறது. ஜயதேவர்‌, 
தீர்த்த நாராயணர்‌ ராமதாஸர்‌, புரந்தர தாஸர்‌, தியாகப்பிரம்மம்‌, 
ஸதாசிவப்‌ பிரம்மேந்திராள்‌ ஆகியோரின்‌ தீதங்கள்‌, 
தமிழ்ப்‌ பாடல்கள்‌, ஹிந்தி, மகாராஷ்டிர பக்தி €ர்த்தனம்‌ 
எல்லாம்‌ மருதாநல்லூர்‌ ஸத்குரு ஸ்வாமிகள்‌ வகுத்துத்‌ தந்த 
பத்ததியான சம்பிரதாய பஜனையில்‌ பாடப்படுகின்றன. 
டோலோக்ஸவம்‌, கொட்டனோத்ஸவம்‌, வஸந்த கேளி 
என்றெல்லாம்‌ பஜனையைப்‌ பெரிய திருவிழாவாகக்‌ கொண்டா 
டுவார்கள்‌. 'கஷ்டமான ஸாதனையாக இல்லாமல்‌, ஆனந்த 
மாக ஆடிப்பாடிக்கொண்டு பகவதநுபவத்தில்‌ இருப்பதற்கு 
இதெல்லாம்‌ வழிகள்‌. பாகவதாதி சாஸ்திரங்களிலேயே, 
எந்தச்‌ சிரமமான ஸாதனையும்‌ செய்யச்‌ சக்தியும்‌ செளகரிய 
மும்‌ இல்லாத கலிகாலத்தில்‌, நாம சங்8ர்த்தனம்‌தான்‌ மோக்ஷ 
உபாயம்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது; கலெள ஸங்கர்த்ய 
கேசவம்‌. 


பலர்‌ சேர்ந்து பண்ணுகிற பஜனை ஒருபுறம்‌ இருக்கட்‌ 
டும்‌. ஒவ்வொரு குடும்பத்திலும்‌ உள்ள அனைவரும்‌ மாலை 
வேளைகளில்‌ வீட்டிலேயே ஒரு பத்து நிமிஷமாவது பகவந்‌ 
நாமங்களைப்‌ பாடி பஜனை செய்யவேண்டும்‌. இதில்‌ காரிய 
சாத்தியமில்லாத சிரமம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. குடும்பத்தினர்‌ 
'எல்லோரும்‌ பூஜை அறையில்‌--அல்லது பூஜைக்கென்று! 


ன்‌ ௮ 1 கடகட அ ட 
ட இட ட 


ஷர 


3 


நாம மகிமை 0 541 


அறை இல்லாவிட்டால்‌, ஒரு குத்துவிளக்கை ஏற்றி வைத்து 
அதன்‌ முன்‌ உட்கார்ந்து 8ர்த்தனங்களைப்‌ பாடவேண்டும்‌. 
நாமாவளிகளை கானம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. அவரவர்களும்‌ 
தங்களுக்குரிய நித்ய கர்மாநுஷ்டானங்களை விடாமல்‌ 
செய்து விட்டு, அதோடு பஜனையும்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
பகவானைப்‌. பாடுவதற்கு வெட்கமே வேண்டாம்‌. 
கருணையே உருவான கடவுளின்‌ நாமத்தைச்‌ சொல்வதில்‌ வெட்‌ 
கத்துக்கு இடம்‌ ஏது? பெரிய சங்கத ஞானம்‌, ராக பாவம்‌, 
சாரீர வசதி இல்லாவிட்டாலும்‌ பரவாயில்லை. பக்தி 
பாவலைதான்‌ முக்கியம்‌. ஏதேதோ விளையாட்டுக்களில்‌ திரிந்து 
கொண்டிருக்கிற குழந்தை அம்மாவின்‌ நினைப்பு வந்ததும்‌, 
அவளிடம்‌ வந்து, “அம்மா அம்மா' என்று கத்துகிறதல்லவா? 
அதில்‌ வெட்கமோ, சங்கத அழகோ இல்லை. லோக மாதா 
வான பரமாத்மாவை லெளகிக வியாபாரங்களிடையே சிறிது 
நேரமாவது நினைத்து இப்படியே ராமா, கிருஷ்ணா, சிவா, 
அம்பா என்று கத்த வேண்டும்‌. இந்தப்‌ பழக்கம்‌ ரொம்பவும்‌ 
நல்லது. நம்‌ நித்திய க்ஷேமத்தையும்‌, ஆனந்தத்தையும்‌ 
பெருக்கவல்ல பெரிய நிதி இது. 


நமஸ்காரம்‌ 


பரமேசுவரன்‌ மீது ஒரு சுலோகம்‌ இருக்கிறது. அதில்‌ 
பக்தர்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌. 


“இரிபுர சம்ஹாரம்‌ செய்த பிரபுவே! நீ என்னுடைய 
இரண்டு அபராதங்களை க்ஷமிக்க வேண்டும்‌. அந்த இரண்டு 
அபராதங்கள்‌ என்ன? போன ஜன்மத்தில்‌ நான்‌ உன்னை 
நமஸ்கரிக்காதது ஒர்‌ அபராதம்‌. வரப்போகிற ஜன்மத்தில்‌ 
உன்னை நான்‌ நமஸ்கரிக்காமல்‌ இருக்கப்போவது இரண்டா 
வது அபராதம்‌. போன ஜன்மத்தில்‌ நான்‌ உன்னை நமஸ்கரிக்க 
வில்லை என்று எப்படித்‌ தெரிகிறது என்கிறாயா? எனக்கு 
இப்போது ஒரு ஜன்மம்‌ ஏற்பட்டிருப்பதிலிருந்தே அது 
தெரிகிறது. போன பிறவியில்‌ உன்னை நமஸ்கரித்திருந்தால்‌ 
அப்போதே எனக்கு மோக்ஷம்‌ இடைத்திருக்கும்‌. இந்த 
மறு பிறவியே ஏற்பட்டிராது. அது சரி, அடுத்த ஜன்மாவில்‌ 
நமஸ்கரிக்கமாட்டேன்‌ என்றது ஏன்‌ தெரியுமா? இந்த 
ஜன்மாவில்‌ உன்னை நமஸ்கரித்துவிட்டேன்‌ அல்லவா? 
அதனால்‌ நீ இனி எனக்குப்‌ பிறவியே தரமாட்டாய்‌. மறு 
ஜன்மாவே இல்லாதபோது அப்போது உனக்குச்‌ செய்ய 
வேண்டிய நமஸ்காரம்‌ மட்டும்‌ எப்படி இருக்கும்‌? 
இப்படியாக போன ஜன்மா, வருகிற ஜன்மா இரண்டிலும்‌ 
உன்னை வணங்காத குற்றத்தை மன்னித்துவிடு.” 


இந்த சுலோகத்திலிருந்து என்ன ஏற்படுகிறது? மனத்‌ 
பூர்வமாக ஈசுவரனை நமஸ்காரம்‌ செய்துவிட்டால்‌ போதும, 
அவர்‌ நம்மை ஜனன மரண சக்கரத்திலிருந்து விடுவித்து! 
விடுவார்‌. நம்‌ பாவங்களையெல்லாம்‌ போக்கி முக்தி தந்தி! 
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ரத்தில்‌ பாடியவரில்லை. அவர்‌ பழுத்த அநுபவசாலி. எனவே 
அவரது வார்த்தையைப்‌ பரிபூரணமாக நம்பி நாமும்‌ ஈசுவர 
னிடத்தில்‌ சரணாகதி என்று விழுந்து நமஸ்காரம்‌ பண்ணு 
வோம்‌. நமஸ்கரித்தால்‌ மோக்ஷம்‌ நிச்சயம்‌ என்ற நம்பிக்கையு 
டன்‌ பண்ணினால்‌ அப்படியே கிடைக்கும்‌! சந்தேகமில்லை. 


நமஸ்காரம்‌ செய்வதைத்‌ தண்டம்‌ சமர்ப்பித்தல்‌ என்பார்‌ 
கள்‌. தண்டம்‌ என்றால்‌ கழி அல்லது கோல்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
கையில்‌ பிடித்திருக்கிற ஒரு கோலை விட்டுவிட்டால்‌ அது 
அப்படியே தடாலென்று &ழே விழுந்துவிடும்‌. அப்படியே 
இந்த சரீரத்தை நமதல்ல, இது ஈசுவரனுடையது என்கிற 
எண்ணத்துடன்‌ 8ழே போடுவதுதான்‌ நமஸ்காரம்‌. நம்‌ சரீரம்‌ 
வெறும்‌ மரக்கோல்தான்‌. உதவாத பொருளை 'அது தண்டமாகி 
விட்டது” என்கிறோம்‌. அப்படி தண்டமான வஸ்துதான்‌ 
நம்‌ சரீரம்‌. இதைத்‌ தூக்கிப்பிடித்து நிறுத்தி வைத்து ஆட்டுகிற 
சக்தி ஈசுவரன்‌ கொடுத்ததே ஆகும்‌. இந்த உடம்பை ஏதோ 
நாமே தாங்கி நடத்துகிறோம்‌ என்ற எண்ணத்தை ஒழித்து 
விட்டு, அதாவது அகங்காரத்தை விலக்கிவிட்டு, அதற்கு 
அடையாளமாக ஈசுவரன்‌ முன்‌ இந்தச்‌ சரீரத்தைக்‌ கழே 
போடவேண்டும்‌. அதுதான்‌ தண்டம்‌ சமர்ப்பிப்பது. ஜுரம்‌ 
வந்தால்‌ நம்‌ சரீரத்தால்‌ நிற்கவும்‌ நடக்கவும்‌ முடிறெதில்லை. 
இந்த ஜன்மாவே பெரிய ஜ-ரமாக வந்திருக்கிறது. இதிலிருந்து 
நம்மைக்‌ கடைத்தேற்றுவதற்காக, நமக்கு வந்திருக்கிற 
சம்ஸார ஜுரத்தைப்‌ புரிந்துகொண்டு, அதற்கு அடையாளமாக 
ஸ்வாமியின்‌ முன்‌ தண்டாகாரமாக விழுந்து நமஸ்கரிக்க 
வேண்டும்‌. 

'நாம்‌ செய்கிறோம்‌ என்கிற எண்ணம்‌ போய்விட்டால்‌ 
அதுவே ஸதாகால நமஸ்காரம்‌. அந்த அநுபவம்‌ நமக்கு 
ஸித்திக்காத போதிலும்‌ ஈசுவர சந்நிதியிலாவது அப்படி 
பாவித்து வணங்கித்‌ தரையோடு, தரையாக எளிமையாகக்‌ 
கிடக்க வேண்டும்‌. இங்கே வணங்கிவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ 
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வெளியே எங்கேயும்‌ வணங்காமல்‌ இருக்கலாம்‌. 
'பொறுப்பை உன்னிடமே பூரணமாகப்‌ போட்டேன்‌ என்ப 
|. அடையாளம்‌ சரீரத்தைத்‌ தரையில்‌ போடுவது. கொஞ்சம்‌ 
| ப பொறுப்பை நமக்கு என்று வைத்துக்கொண்டால்கூட 


ஸ்வாமி தம்‌ பங்கைக்‌ குறைத்துக்கொண்டு விடுவார்‌. இதில்‌ 
அரைகுறைக்கு இடமே இல்லை. நம்முடைய நல்லது 
பொல்லாதது அவ்வளவும்‌ அவர்‌ விட்டபடி என்று சகல 
“பொறுப்பையும்‌ அவரிடம்‌ தள்ளுவதற்கு வெளி அடையாளமாக ' 
|. உடம்பைத்‌ தரையில்‌ தள்ளி நமஸ்காரம்‌ பண்ணவேண்டும்‌. 
அப்படிச்‌ செய்தால்‌ நம்‌ பாரம்‌ அனைத்தையும்‌ இருபா 
சமுத்திரமான ஸ்வாமியே ஏற்று அநுக்கிரகிப்பார்‌. 


| 
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ஒரே பேரறிவுதான்‌ இத்தனை பிரபஞ்சங்களாகவும்‌, ' 
ஜீவராசிகளாகவும்‌ தோன்றுகிறது. இந்தத்‌ தோற்றத்தைப்போக்‌ 
கடித்துவிட்டால்‌, அந்த பேரறிவுதான்‌ எஞ்சி நிற்கும்‌. அந்த 
நிலையில்‌ காரியம்‌ எதுவுமே இல்லை. பிரபஞ்சம்‌, ஜவ 
ராசிகள்‌ என்கிற தோற்றங்கள்‌ இருக்கிற வரையில்தான்‌ பல 
விதமான காரியங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. இவற்றைக்‌ கடந்து, 
இவற்றுக்கு மூலமான பேரறிவை அடைந்துவிட்டால்‌, 
முடிவில்‌ அறிறெவன்‌, அறிவு, அறியப்படுகிற வஸ்து என்கிற 
பேதங்கள்கூட இல்லாமல்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றாகிவிடுகிறது. 
அதைத்தான்‌ பிரம்ம ஸாக்ஷாத்காரம்‌ என்பது. இதுதான்‌ ஜீவாத்‌ 
மாவின்‌ மாறுபடாத, சத்தியமான நிலை. 


ஆனால்‌ இந்த சத்தியமான நிலையை நாம்‌ தெரிந்து 
கொள்ளாமல்‌, வெறும்‌ தோற்றமான பிரபஞ்சத்தையும்‌, ஜீவ 
ராசிகளையுமே மெய்யென நம்பி வாழ்கிறோம்‌. இதற்குக்‌ _ 
காரணம்‌ மாயை. மாயாசக்தியால்தான்‌ ஒரே பிரம்மம்‌ 
இத்தனை வெவ்வேறு வஸ்துக்களைப்போல்‌ தெரிகிறது. மாயப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ ஓர்‌ அற்புதமான நியதியில்‌ நடக்கிறது. பலவித 
மான இயற்கை விதிகள்‌ ஒழுங்காக வகுக்கப்பட்டு, அதன்‌ 
பிரகாரமே பிரபஞ்சம்‌ நடக்கிறது. காரியமே இல்லாத 
பிரம்மம்‌ மாயையால்‌ பீரபஞ்சமாகத்‌ தோன்றுறெபோது சிருஷ்டி, 
பரிபாலனம்‌, சம்ஹாரம்‌ முதலிய காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
நடக்கின்றன. காரியம்‌ இல்லாத நிலையில்‌ எதைப்‌ பிரம்மம்‌ 
என்ிறோமோ, அதையே இந்தக்‌ காரியங்களைச்‌ செய்கிற 
போது ஈசுவரன்‌ என்கிறோம்‌. காரியம்‌ இல்லாத பரம்‌ 
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பொருளை நிர்குணப்‌ பிரம்மம்‌ என்றும்‌, அதுவே காரியத்தில்‌ 
இருக்கிறபோது ஸகுணப்‌ பிரம்மம்‌ அல்லது ஈசுவரன்‌ 
என்றும்‌ அத்வைத சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌, 
ஈசுவரன்‌, பகவான்‌, கடவுள்‌, தெய்வம்‌, ஸ்வாமி என்று 
சொல்வதெல்லாம்‌ இந்த ஸகுணப்‌ பிரம்மத்தையே. 


எப்போது பார்த்தாலும்‌ காரியம்‌ செய்துகொண்டிருப்‌ 
பதே நமக்கு இயல்பாகிவிட்டது. உடம்பால்‌ காரியம்‌ செய்‌ 
யாத போதும்‌, வாக்கால்‌ பே௫ காரியம்‌ செய்யாதபோதும்‌ 
கூட, நம்‌ மனசு ஸதா எதையாவது நினைத்துக்கொண்டே 
இருக்கிறது. இதுவும்‌ காரியம்தான்‌. இந்தக்‌ காரியம்‌ நின்றால்‌ 
தான்‌, அதாவது மனஸில்‌ எண்ணமே தோன்றாமல்‌ இருந்தால்‌ 
தான்‌, எந்தக்‌ காரியமும்‌ இல்லாத பிரம்ம நிலையை அடைய 
முடியும்‌. ஆனால்‌ இந்த மனஸில்‌ ஒரு க்ஷணம்கூட அதையும்‌ 
நினைக்காமல்‌ இருக்கமுடியவில்லையே! இதை எப்படி 
நிறுத்தப்‌ பழக்குவது? 


இந்தப்‌ பழக்கத்துக்கு வழிதான்‌ பக்தி. காரியமில்லாத 
பிரம்மத்தை நாமும்‌ காரியமில்லாமலிருக்கிற நிலையில்தான்‌ 
அநுபவிக்க முடியும்‌. அது முடியவில்லையா? அதே 
பிரம்மம்‌ கல பிரபஞ்சங்களையும்‌ நடத்தி வைக்றெ- அதாவது 
காரியத்தைச்‌ செய்கிற ஈசுவரனாக இருக்கிறதல்லவா? 
இந்த ஈசுவரனையே ஸதா சிந்தனை பண்ணு. காரியத்தை 
எல்லாம்‌ அதற்கே இருப்பு. உடம்பால்‌ நமஸ்காரம்‌ பூஜை; 
வாக்கால்‌ ஸ்தோத்திரம்‌, மனஸால்‌ தியானம்‌ என்று சகல 
காரியங்களையும்‌ ஈசுவரனிடம்‌ செலுத்து. அவற்றை ஈசுவரன்‌ 
அங்கீகரித்து, உன்னை பிரம்மஞானத்தில்‌ கொண்டுபோய்ச்‌ 


சேர்ப்பான்‌. இப்படிப்பட்ட இடையறாத ஈசுவர சிந்தனைக்‌ 


குத்தான்‌ பக்தி என்று பெயர்‌. இதில்‌ அன்பு ரொம்பவும்‌ 
முக்கியம்‌. அன்போடு அவனை நினைப்பதே பக்தி, 


உலகத்திலுள்ள நல்லது- கெட்டது, அழகு - 
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மீரம்மநிலை, அடையும்போது நல்லது கெட்டது, அழகு, . 
அவலக்ஷணம்‌, சந்தோஷம்‌, துக்கம்‌ என்கிற பேதமில்லை. 


ஆனால்‌ இப்போது நாம்‌ இருக்கிற நிலையில்‌ இவை 
எல்லாம்‌ ஒன்றாகத்‌ தோன்றவில்லை. இந்த நிலையில்‌ 
ஈசுவரனை எல்லா அழகுகளுக்கும்‌, எல்லா நன்மைகளுக்கும்‌, 
எல்லா இன்பங்களுக்கும்‌ உருவமாகப்‌ பாவித்து அன்பு 
செலுத்த வேண்டும்‌. குணமே இல்லாத பிரம்மத்தை நம்மால்‌ 
நினைத்தே பார்க்க முடியாது. அந்த நிர்குணத்திலிருந்தே சகல 
குணங்களும்‌ தோன்றியிருக்கின்றன. ஒரு நிறமும்‌ இல்லாத 
சூரிய வெளிச்சம்‌ கண்ணாடிப்‌ 'பிரிஸத்‌'தில்‌ பட்டு ஒளிச்‌ 
சிதறலில்‌ (16480401) சகல வர்ணங்களையும்‌ வாரிக்‌ கொட்டு 
இறதல்லவா? அப்படியே நிர்குணப்‌ பிரம்மம்‌ மாயை என்கிற 
கண்ணாடியில்‌ பட்டு ஈசுவரனாகி சகல குணங்களையும்‌ 
வாரிக்கொட்டுகிறது. நிர்குணத்தை நம்மால்‌ நினைக்க 
முடியாது. ஆனால்‌ குணங்களை நினைக்க முடியும்‌. ஆனால்‌ : 
கெட்ட குணங்களை நினைத்தால்‌ அது நம்மை மேலும்‌ 
கஷ்டத்தில்‌, சம்ஸார ஸாகரத்தில்தான்‌ இழுத்துக்கொண்டு 
போகும்‌. அதனால்‌ நல்ல குணங்களை கல்யாண குணங்க 
ளையே நினைக்க வேண்டும்‌. வெறுமே குணத்தை நினைப்ப 
தென்றால்‌ முடியாது. அதனால்‌ உயிரோடு, உருவத்தோடு, 
அந்த நல்ல குணங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்கொண்ட 
ஒருத்தனை நினைக்கவேண்டும்‌. எல்லாக்‌ குணங்களும்‌ 
உயிர்களும்‌ உருவங்களும்‌ எதனிடமிருந்து வந்ததோ, எது 
இதையெல்லாம்‌ ஆட்டிப்படைத்து வைத்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிறதோ, அதையே அனந்த கல்யாண குணங்களும்‌ கொண்ட 
தெய்வ ரூபமாக அன்போடு நினைக்க நினைக்க அந்தக்‌ 
கல்யாண குணங்கள்‌ நமக்கும்‌ வரும்‌. 

மனசு எதைத்‌ தீவிரமாக இடைவிடாமல்‌ நினைத்தாலும்‌ 
அதுவாகவே மாறுகிறது. இதை மனோதத்துவக்காரர்களும்‌ 
ஒப்புக்கொள்கிறார்கள்‌. தோஷங்கள்‌ அற்ற கிருபா சமுத்திர 
னான பகவானைத்‌ இயானம்‌ செய்துகொண்டே இருப்பதால்‌ 
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நம்முடைய தோஷங்கள்‌ விலக, நாம்‌ அன்பு மல - 


ம்முடைய தோஷங்கள்‌ விலக, நாம்‌ அன்பு மயம 


்‌ ் ன்‌ ப. ஈகிறோம்‌. 
உணமையான பக்தி வைத்துவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ மனச 
அன்புமயமாகிவிட, அதன்பின்‌ அது பாபத்தில்‌ பிரவேச 


கவே செய்யாது. உலகத்தில்‌ பாப எண்ணங்கள்‌ விலகுவதற்கு 
பக்தியைவிட வேறு வழி இல்லை. ஆனால்‌ பக்தி செய்வ 
தற்கு இதுமட்டும்‌ காரணம்‌ இல்லை. நம்‌ சத்தியமான 
நிலையை அடைவதற்கு பக்தி வழி பண்ணாுறெது என்பது 
தான்‌ முக்கியமான காரணம்‌. மனசு என்பதே நின்றுபோய்‌, 
ஆத்ம ஜ்யோதிஸ்‌ அப்படியே பளீரென்று அடிப்பதற்கு 
முன்னதாக அந்த மனதிலிருந்து பாப அழுக்கு போக 
வேண்டும்‌. இப்படிப்‌ பாபத்தைப்‌ போக்குவதே பக்தி. 
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ஒவ்வொரு காரணத்துக்கும்‌ ஒரு விளைவு இருக்கிறது. 
பெளதிக விஞ்ஞானம்‌ முழுவதும்‌ இந்தக்‌ காரணம்‌ 
விளைவு (08089 & ££!) பற்றிய விதிகளைக்‌ குறித்ததேயாகும்‌. 
மாற்ற முடியாத இந்த விதிகளாலேயே உலகம்‌ ஒழுங்குடன்‌ 
இயங்குகிறது. ஏதோ ஒரு பேரறிவு இருப்பதால்தான்‌ 
இப்படிப்பட்ட விதிகள்‌ உண்டாகி, அவை எல்லாம்‌ ஒழுங்‌ 
காக இணைந்து, உலகவாழ்வு ஏற்பட்டிருக்கிறது என்று 
தெரிகிறது. பெளதிக உலகில்‌ காரணம்‌-விளைவு என்கிற 
தவிர்க்க முடியாத சங்கிலி இருந்தால்‌ மனித வாழ்க்கையிலும்‌ 
அது இருந்துதானே “ஆகவேண்டும்‌? நாம்‌ செய்கிற சகல 
காரியங்களுக்கும்‌ விளைவு இருந்துதான்‌ ஆகவேண்டும்‌. 
நல்ல காரியங்கள்‌ செய்தால்‌ அதற்குச்‌ சமமான நல்ல விளைவு 
களைப்‌ பெறுவோம்‌. கெட்டதைச்‌ செய்தால்‌ அதற்குச்‌ 
சமமான கெட்ட பலன்களைப்‌ பெறுவோம்‌. இப்படிப்‌ பலனைத்‌ 
தருகிற “பலதாதா' தான்‌ பிரபஞ்சத்தை நடத்தி வைக்கிற மகா 
சக்தி, ஈசுவரன்‌, பகவான்‌, ஸ்வாமி, கடவுள்‌, பரமாத்மா 
எனப்பட்டவன்‌. 

மனசு இருக்கிற வரையில்‌ அது சஞ்சலித்துக்கொண்டே 
தான்‌ இருக்கும்‌. நல்லதோடு கெட்டதையும்‌ நினைக்கத்தான்‌ 
செய்யும்‌. புண்ணியத்தோடு பாபத்தையும்‌ செய்து கொண்டே 
யிருக்கும்‌. இந்தப்‌ பாபத்துக்கு விளைவாக கஷ்டங்களை 
நமக்கு ஈசுவரன்‌ தந்துகொண்டுதான்‌ இருப்பான்‌. கஷ்டங்க 
ளைப்‌ போக்கடிப்பதற்காகவே பொதுவில்‌ எல்லாரும்‌ 
பிரார்த்தனை செய்றொர்கள்‌: இதைத்தான்‌ பக்தி என்று 


\ 


ம _ 


௪ 


த ல டை அ டார - ந அலை 


550 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


நினைக்கிறார்கள்‌. ஈசுவரன்‌ மனசு வைத்தால்‌ நம்‌ பாபத்துக்‌ 
குப்‌ பிரதியான கஷ்டத்தைத்‌ தராமலும்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
அவன்‌ கஷ்டத்தைப்‌ போக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்று நிர்ப்பந்‌ 
தம்‌ செய்ய நமக்கு யோக்கியதை இல்லை. ஏனென்றால்‌ நம்‌ 
கர்மாவுக்குப்‌ பலனாக இந்தக்‌ கஷ்டத்தைக்‌ கொடுத்திருப்ப 
வனே அவன்தான்‌. ஆகையினால்‌ கஷ்டம்‌ வந்தாலும்‌, 
அதைப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ இருக்கிற மனோபாவத்தைப்‌ 
பிரார்த்திப்பதே இதைவிட உத்தமமாகும்‌. ஆனால்‌ இந்தப்‌ 
பிரார்த்தனைகூட நிஜமான பக்தி அல்ல. 


நம்‌ கஷ்டத்தை ஈசுவரனிடம்‌ சொல்கிறபோதே 
அவனுக்கு அது தெரியாது என்று நாம்‌ நினைப்பதாக அதிறது. 
அதாவது ஈசுவரனுடைய எல்லாம்‌ அறிந்த ஸர்வக்ஞத்துவத்‌ 
துக்குக்‌ குறை உண்டாக்குகிறோம்‌. “இந்தக்‌ கஷ்டத்தைப்‌ 
போக்கு; அல்லது கஷ்டத்தைப்‌ பொருட்படுத்துகிற மனப்‌ 
பான்மையை மாற்று” என்கிறபோது நாம்‌ கேட்டுத்தான்‌ 
அவன்‌ ஒன்றைச்‌ செய்கிறான்‌ என்றும்‌ ஆகிறது. அதாவது 
தானாகப்‌ பெருகும்‌ அவனது காருண்யத்துக்குக்‌ குறை 
உண்டாக்கிவிடுகிறோம்‌. இப்படி ஞான சுழுத்திரமாக, கிருபா 
சமுத்திரமாக இருக்கிற ஈசுவரனுடைய ஞானம்‌, கிருபை 
இரண்டுக்கும்‌ தோஷம்‌ கற்பிக்கிற பிரார்த்தனை உண்மை 
யான பக்தி இல்லை. ஆனால்‌ இப்படிப்பட்ட பிரார்த்தனை 
யால்‌ நம்முடைய மனச்சுமை தாற்காலிகமாகவாவது 
லேசாகி, கொஞ்சம்‌ சாந்தி பிறக்கிறது. நாமாகவே எல்லாம்‌ 
சாதித்துவிட முடியும்‌ என்ற அகங்காரத்தைவிட்டு ஈசுவரனி 
டம்‌ யாசிக்கிற அளவுக்கு எளிமை பெறுகிறோமே, அதுவும்‌ 
நல்லதுதான்‌. அவனும்‌, நாம்‌ அவனுடைய ஞானத்துக்கும்‌ 
கருணைக்கும்‌ குறை உண்டாக்கியதைக்கூடப்‌ பொருட்படுதீ, 
தாமல்‌, நம்‌ கர்மாவையும்‌ மீறிப்‌ பிரார்த்தனையை நிறைவேற்‌ 
றினாலும்‌ நிறைவேற்றலாம்‌. ஆனாலும்‌ ஒரு கஷ்டம்‌ 
போனாலும்‌ இன்னொரு கஷ்டம்‌ என்று லோக வாழ்க்கை 
யில்‌ வந்துகொண்டேதான்‌ இருக்கும்‌. ஆகையால்‌ லெளகிக 
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ட மு அள கன்டு கக்‌ னக. 
மான கஷ்ட நிவிருத்திக்காக பிரார்த்தனை பண்ணுவதற்கு 
முடிவே இராது. 

“நீ எப்படி விட்டாயோ அப்படி ஆகட்டும்‌” என்று 
சரணாகதி செய்வதுதான்‌ பக்தி. தனக்கு என்று எதுவுமே 
இல்லாவிட்டால்‌ மனஸின்‌ அழுக்குகள்‌ நீங்கி, அது 
கண்ணாடி மாதிரி சுத்தமாக இருக்கும்‌. அப்போது நிறைந்த 
ஆனந்தமாக இருக்கலாம்‌. 'எனக்கு என்று ஒன்றுமில்லை” 
என்று யாரிடம்‌ சரணாகதி செய்துவிட்டாலும்‌ ஒரு பதியிடம்‌ 
பத்தினி சரணாகதி செய்தாலும்‌ (அவன்‌ தூர்த்தனான பதியா 
கக்கூட இருக்கலாம்‌); ஒரு குருவிடம்‌ சிஷ்யன்‌ சரணாகதி 
செய்தாலும்‌ (அந்த குரு போலியாக இருந்தால்கூடச்‌ சரி)-- 
அப்புறம்‌ நிச்சிந்தைதான்‌; அதன்‌ முடிவான பலனாக 
மோக்ஷம்தான்‌. ஆனால்‌ ஏதோ புராணங்களில்‌ இப்படிப்‌ 
பதியிடம்‌, ஆசாரியனிடம்‌ சரணாகதி செய்தே தெய்வமாகி 
விட்டவர்களைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லியிருந்தாலும்‌, பிரத்தியக்ஷத்‌ 
தில்‌ இப்படி நம்‌ மாதிரி குற்றம்‌ குறை இருக்கக்கூடிய ஒரு 
மநுஷ்யனிடம்‌ சரணாகதி பண்ணுவது என்றால்‌ முடியத்தான்‌ 
இல்லை. நாம்‌ சரணாகதி பண்ண லாயக்குள்ளவன்‌ என்று 
தோன்றுகிற குரு இடைத்து, அவனிடம்‌ சரணாகதி செய்து 
விட்டால்‌ அப்புறம்‌ ஸ்வாமிகூட வேண்டாம்தான்‌. ஆனால்‌ 
வாஸ்தவத்தில்‌, நிஜமாகவே திரிபுவனங்களுக்கும்‌ யஜமான 
னாக, எல்லாம்‌ தன்‌ சொத்தாகக்‌ கொண்டுள்ள ஸ்வாமியிடம்‌ 
தான்‌, நம்மால்‌ கொஞ்சத்தில்‌, கொஞ்சமாவது, எல்லாம்‌ உன்‌ 
உடைமையே, எனக்கென்று ஒன்றுமில்லை! என்று சரணாகதி 
செய்து, அதனால்‌ நிம்மதி பெற முடிகிறது. 


பக்தி செய்வதற்கு இன்னொரு முக்கியமான காரணம்‌ 
அன்பு செலுத்தாமல்‌ வாழ்ந்தால்‌ ஆனந்தமே இல்லை, 
அன்பிலே உள்ள ஆனந்தம்‌ வேறெதிலும்‌ இல்லை என்று 
அநுபவத்தில்‌ தெரிறெது. ஆனால்‌ நாம்‌ யாரிடம்‌ அன்பு வைத்தா 
லும்‌, என்றோ ஒருநாள்‌ ஒன்று நாம்‌ அவரைவிட்டுப்‌ 
பிரிிறோம்‌; இல்லாவிட்டால்‌ அவர்‌ நம்மைவிட்டுப்‌ பிரிறார்‌. 
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ஆனந்த ஹேதுவாக இருந்த அன்பு அத்தனையும்‌ அழுகை 


மயமாகி விடுகிறது. நம்மை விட்டுப்‌ பிரியாத ஒரே சாசுவத 
வஸ்து ஈசுவரன்தான்‌. அவனிடம்‌ அன்பு வைத்துவிட்டால்‌, 
இந்த அன்பு என்றும்‌ சாசுவதமாக ஆனந்தம்‌ தந்து கொண்டே 
இருக்கும்‌. இந்த அன்பு முற்றுறெபோது யாவுமே அவனாகத்‌ 
தெரியும்‌. ஒன்றிடம்‌ அன்பு-அது காரணமாகவே இன்னொன்‌ 
றிடம்‌ துவேஷம்‌ என்றில்லாமல்‌, எல்லாம்‌ அவனானதால்‌ 
எல்லாவற்றிடமும்‌ ஏற்றத்‌ தாழ்வில்லாமல்‌ அன்பாக இருப்‌ 
போம்‌. அன்பற்ற வாழ்வு வாழ்ந்து மனுஷ்ய ஜன்மாவை 
விருதாவாக்கிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருக்க பக்தியே உதவுறெது. 

பக்தியால்‌ படிப்படியாக லெளகிக கஷ்டங்களைப்‌ 
போக்கடித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌; அல்லது கஷ்டத்தைப்‌ பொருட்‌ 


படுத்தாத நிலைக்கு மனோபாவத்தை உயர்த்திக்‌ கொள்ள 


லாம்‌; மனத்தின்‌ அழுக்கைப்‌ போக்கிக்கொள்ளலாம்‌; அலை 
கிற மனசை ஒருமுகப்படுத்தலாம்‌; ஈசுவரனின்‌ கல்யாண 
குணங்களை நாமும்‌ பெறலாம்‌; என்றும்‌ அழிவில்லாத 
சாசுவதமான அன்பைப்‌' பெற்று ஆனந்திக்கலாம்‌. இவை 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாகக்‌ கர்ம பலனைத்‌ தருகிறவனைத்‌ 
தஞ்சம்‌ புகுந்தால்தான்‌ அவன்‌ கர்மகதிக்குக்‌ கட்டுப்பட்ட 
ஸம்ஸாரத்திலிருந்து நம்மை விடுவித்து முடிவில்‌ முக்தி 
தருவான்‌. அதாவது அவனேதான்‌ நாமாகியிருப்பது, எல்லா 
முமாகி இருப்பது என்று அநுபவத்தில்‌ அறிந்துகொண்டு, 
அப்படியே இருக்கச்‌ செய்வான்‌. இந்த அத்வைத ஞானத்தை 
யும்‌ முக்தியையும்‌ அவன்‌ இருபையாலேயே பெறலாம்‌. பக்தி 
செலுத்துவதற்கு இத்தனை காரணம்‌ இருக்கிறது. 


இனி காரணமே இல்லாத பக்தி ஒன்றும்‌ இருக்கிறது. 


த 
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பல காரணங்களுக்காகப்‌ பக்தி புரிந்தாலும்‌, முக்தியை 
வேண்டிப்‌ பக்தி செய்வதே இவற்றில்‌ சிரேஷ்டமாகும்‌. 
'ஞானத்தினால்தான்‌ நேரடியாக முக்தி கிடைக்கும்‌; ஈசுவர 
உபாஸனையாகிய பக்தியால்‌ அல்ல” என்பதே ஸ்ரீ சங்கரர்‌ 
முதலிய அத்வைத ஆசாரியர்களின்‌ கருத்து. முக்தி என்றால்‌ 
என்ன? “விடுபடுவது” என்று அர்த்தம்‌. விடுபடுவதைத்தான்‌ 
தமிழிலும்‌ “வீடு' என்று சுருக்கிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌, எதிலிருந்து 
விடுபடுவது? சம்சாரத்திலிருந்து விடுபடுவதுதான்‌ முக்தி. 
மறுபடி மறுபடி பிறந்துகொண்டும்‌ செத்துக்கொண்டும்‌ இல்‌ 
லாமல்‌, நித்தியமான சத்திய நிலையை அடைவதுதான்‌ 
முக்தி. மனசு என்று ஒன்று இருப்பதால்தான்‌ சம்ஸாரபந்தம்‌ 
தெரிகிறது. மனசு: மறைந்தால்தான்‌ பந்தத்திலிருந்து விடுதலை. 
ரூபம்‌, குணம்‌ இவை இருக்கிற வரையில்‌ இவற்றை அநுப 
விக்கிற மனசும்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. பக்தி செலுத்துகிற 
போது ஈசுவரனுடைய ரூபம்‌, குணம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
மனஸினால்‌ அநுபவிக்கிறோம்‌. பக்தி நிலையிலும்‌ பலவித 
மான உணர்ச்சிகள்‌, பரவசம்‌, ஆனந்தம்‌, அழுகை எல்லாம்‌ 
இருக்கத்தான்‌ செய்கின்றன. மனசு அதற்கு ஆதாரமான 
வஸ்துவில்‌ கரைந்துபோய்‌ அந்த ஆதார வஸ்துமட்டும்‌ 
நிற்கும்போது தான்‌ எந்த மாறுதலும்‌ இல்லாத சாந்த நிலை-- 
முக்தி அல்லது மோக்ஷ நிலை சித்திக்றெது. இந்த மனசுக்கு 
ஆதாரமாக இருக்கிற ஆத்மா என்பது என்ன என்று அனவரத 
மும்‌ விசாரம்‌ செய்துகொண்டே இருப்பதுதான்‌ ஞான மார்க்‌ 
கம்‌ என்பது. இதே விசாரத்தில்‌ மனஸை முழுக்கினால்‌, 
கடைசியில்‌ ஈசுவராநுக்கரகத்தினால்‌ மனசு மறைந்து ஆத்மா 
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இன்னதென்று தெரிந்துவிடுகிறது.. 
என்கிற அந்த நிலையே விடுதலை 
தெரிகிறது. 


ஆத்ம ஸாக்ஷாத்காரம்‌ 
அல்லது முக்தி என்று 


ஆனால்‌ கோபாலகிருஷ்ண பாரதியார்‌, “பக்தி பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌ முக்தி பெறலாமே” என்று பாடுகிறார்‌. 
வைகுண்டத்துக்குப்‌ போவதுதான்‌ முக்தி, கைலாசத்துக்குப்‌ 
போவதுதான்‌ முக்தி என்பவர்களைப்போல்‌ இவர்‌ சொல்ல 
வில்லை. அந்தந்த தேவதைகளிடம்‌ பக்தி செலுத்தினால்‌, 
அதற்கு உரிய லோகத்துக்கு வைகுண்டம்‌, கைலாசம்‌ 
போன்றவற்றுக்கு செல்லலாம்‌. த்வைதிகளும்‌ விசிஷ்டாத்‌ 
வைதிகளும்‌ இதையே முக்தி என்பார்கள்‌. ஆனால்‌ இங்கே 
யும்‌ ஈசுவரன்‌ பக்தன்‌ என்றெ பேதமும்‌ அதை அநுபவிக்கிற 
மனஸின்‌ ஆட்டமும்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. எல்லாம்‌ ஒன்று 
பட்டுப்போகிற அத்வைத முக்தி இதற்கு வேறானது. கோபால 
கிருஷ்ண பாரதியார்‌ அத்வைதியாக இருந்தும்‌ இப்படிப்‌ 
பாடுகிறார்‌. 


அவர்‌ மட்டுமில்லை, ஞானம்தான்‌ முக்திக்கு நேர்‌ 
சாதனம்‌ என்று சொன்ன அத்வைத பரமாசாரியரான சங்கரரே 
நிறைய பக்தி ஸ்தோத்திரம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. க்ஷேத்திராடன 
மும்‌ தீர்த்தாடனமும்‌ செய்திருக்கிறார்‌; ஷண்மத ஸ்தாபனம்‌ 
என்று ஆறுவித மூர்த்திகளின்‌ வழிபாட்டை நிலை நாட்டியி 
ருக்கிறார்‌. அவருடைய மடத்தில்‌ வந்துள்ள நாங்களும்‌ 
மணிக்கணக்காக மூர்த்தி பூஜை பண்ணுகிறோம்‌. இது ஏன்‌? 


ஆத்மா எப்படி இருக்கும்‌ என்று மனசுக்குத்‌ தெரியாது. 
மனஸே ஆத்மாவிலிருந்துதான்‌ முளைத்திருக்கிறது. எனவே 
இந்த மனஸால்‌ ஆத்மாவை எப்படி அளக்க முடியும்‌? மனசு 
மறைந்தால்தான்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ பளீரென்று பிரகாசிக்கி 
றது. ஆனால்‌ நம்‌ மனஸோ அலைபாய்ந்தபடிதான்‌. இருக்கி 
றது. எனவே முதலில்‌ பல இசைகளில்‌ போகிற சிந்தனையை 
ஒருமுகப்படுத்த வேண்டும்‌. இதற்குத்தான்‌ பக்தியை வழி 
யாக வைத்திருக்கிறார்கள்‌. உலக விஷயங்கள்‌ மனஸை 
- நானாதிசையிலும்‌ சிதற அடிப்பவை. ஆனால்‌ ஈசுவரனையே 


அகடு, 


<r 
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க... 
இந்திக்கச்‌ சந்திக்க மனசு அவன்‌ ஒருவனிடமே குவிந்து, 


தைல தாரையாக--அதாவது எண்ணெய்‌ பிசிர்‌ இல்லாமல்‌ 
கம்பியாய்‌ ஒழுகுவதுபோல்‌--அவனிடமே ஒருமுகப்படுகி 
றது. மனசு ஒருமுகப்படுறெ இந்த நிலை முற்ற முற்ற மனஸே 
மறைந்துபோகத்‌ தொடங்கும்‌. இவ்விதமாக ஞானத்துக்கு 
பக்தியே துணைபுரியும்‌. இதனால்தான்‌ ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ 
பாதர்கள்‌ பக்தியை ஞானத்துக்குப்‌ படியாக வைத்தார்‌. 


ஆத்ம ஸாக்ஷாத்காரம்‌ என்கிற முக்கி, செத்துப்போன 
பின்‌ எங்கேயோ போய்‌ அடைகிற நிலை இல்லை. எப்போ 
துமே ஆத்மா இருந்துகொண்டேதானே இருக்கிறது? அது 
இல்லாவிட்டால்‌ நம்‌ சரீர யாத்திரை ஏது? ஆகையால்‌ இந்த 
சரீரம்‌ இருக்கிறபோதே ஆத்மாவை அநுபவிப்பதான முக்தி 
நிலை சாத்தியம்தான்‌. இம்மாதிரி முக்தி அடைந்த பின்னும்‌ 
நம்முடன்‌ உயிர்‌ வாழ்றெ பிரம்ம ஞானியைத்தான்‌ ஜீவன்‌ 
முக்தன்‌ என்கிறோம்‌. 

இப்படிப்பட்ட பிரம்ம ஞானிகளிலும்‌ சிலர்‌ பக்தர்களாக 
இருந்திறாக்கறொர்கள்‌. அதாவது பிரம்மத்தின்‌ ஏதோ ஒரு 
தேவதா ரூபத்தில்‌ எல்லை இல்லாத அன்பை வைத்திருக்கி 
றார்கள்‌. இவர்களுடைய பக்திதான்‌ காரணமில்லாத பக்தி. 
பக்தி செய்வதால்‌ இவர்கள்‌ பெறக்கூடிய பயன்‌ ஏதும்‌ 
இல்லை. ஏனெனில்‌ வாழ்க்கைப்‌ பயன்களில்‌ எதற்கு மேலாக 
ஏதுமில்லையோ அந்த முக்தி நிலையே இவர்களுக்கு ஸித்தித்து 
விட்டது. அதற்கு மேலாக அடைய வேண்டியது என்ன 
இருக்கிறது? இருந்தாலும்‌ ஈசுவரனாகத்‌ தோன்றுறை பிரம்மத்‌ 
தின்‌ லீலா சக்தியை இவர்கள்‌ ரஸித்துக்கொண்டு, அற்புத 
லீலை செய்கிற அந்த ஈசுவரனை ஓர்‌ இஷ்டமூர்த்தியாகக்‌ 
கண்டு, அதனிடம்‌ காரணமே இல்லாத--பிரதிப்‌ பிரயோஜ 
னமே எதிர்பாராத--உத்தமமான அன்பைப்‌ பொழிகிறார்கள்‌. 
மோக்ஷம்‌ வேண்டும்‌ என்ற பிரயோஜனத்தைக்கூட வன்‌ 
முக்தன்‌ எதிர்ப்பார்க்க அவசியமில்லையே! இந்த பக்தியைத்‌ 
தான்‌, பிறவியிலிருந்தே பிரம்ம நிஷ்டரான சுகர்‌, ““அஹைது8 
பக்தி” என்கிறார்‌. ஹேது என்றால்‌ காரணம்‌, காரணமே 
இல்லாதது அ-ஹைது8. இது முக்தி வந்ததற்குப்‌ பிந்தைய 
நிலையிலுள்ள: பக்தி. 


"தச 


முக்திக்கு முந்தைய 
நிலையில்‌ பக்தி 


ஒரு தகப்பனார்‌ இருக்கிறார்‌. தம்‌ பெண்ணுக்கு நல்ல 
வரனாகப்‌ பார்த்துக்‌ கல்யாணம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
அலைகிறார்‌. வரன்‌ கிடைக்கிறான்‌. கல்யாணம்‌ நிச்சயமாகி 
றது. கல்யாணமானவுடன்‌ பெண்ணை மாப்பிள்ளை அழைத்‌ 
துக்‌ கொண்டு போய்விடப்போகிறான்‌. கன்னிகாதானம்‌ செய்‌ 
கிறபோது தகப்பனாரின்‌ மனசு எப்படி இருக்கும்‌? பெண்‌ 
ணுக்கு நல்ல வரன்‌ கிடைத்ததே என்ற சந்தோஷம்‌ ஒரு பக்கம்‌ 
இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. ஆனால்‌ அதை அமுக்கிவிடுகி 
மாதிரி, இத்தனை காலம்‌ வளர்த்த பெண்‌ நம்மைவிட்டுப்‌ 
போகிறாளே என்ற துக்கம்தான்‌ அதிகமாக இருக்கும்‌. இவரே 
தான்‌ வரன்‌ பார்த்தார்‌; தேடித்தேடிப்‌ பார்த்தார்‌; கடன்‌ இடன்‌ 
வாங்கி மனஸாரச்‌ செலவழித்துக்‌ கல்யாணமும்‌ செய்கிறார்‌. 
ஆனாலும்‌ கன்னிகாதான சமயத்தில்‌ அவருடைய மனஸை 
முறுக்கிப்‌ பிழிகற மாதிரி இருக்கிறது; கண்ணில்‌ ஜலம்கூட 
வந்துவிடும்போல்‌ இருக்கிறது. 


்‌ முக்தி நிலையை அடைய அருகதை பெற்ற சாதனை 
களை முமுக்ஷா என்பார்கள்‌. இடையறாத பக்தி செலுத்திச்‌ 
செலுத்தி ஒருவன்‌ இந்த அருகதையைப்‌- பெற்றுவிடுகிறான்‌. 
க்கு முக்தி இடைக்றெ சமயம்‌ கைக்கு எட்டினாற்‌ 
வந்துவிடுகிறது. அப்போது அவன்‌ ஒரு தர்மசங்கட 
le ருக்‌ ன்‌. கன்னிகாதானம்‌ செய்து . 


மாதிரிதான்‌ இவனுக்கும்‌ 
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இருக்கிறது. தகப்பனாரே வரன்‌ தேடி அலைந்த மாதிரி 
இவனேதான்‌ முக்திக்காகப்‌ பெரிய பிரயாசை செய்து பக்தி 
மார்க்கத்தில்‌ எல்லா அநுஷ்டானமும்‌ செய்தான்‌. அதனால்‌ 
மனசு பூரணமாகச்‌ சுத்தமாகிப்‌ பரமாத்மாவில்‌ இரண்டறக்‌ 
கரைகிற நிலை வந்துவிட்டது. கரைந்தபின்‌ பகவானும்‌ 
இல்லை, பக்தியும்‌ இல்லை. மணப்பெண்ணை வரனுக்குக்‌ 
கொடுக்கிற தகப்பனாருக்கு அழுகை வருகிற மாதிரி மணப்‌ 
பெண்ணை பரமாத்மாவுக்குத்‌ தத்தம்‌ செய்கிற முமுக்ஷுவுக்‌ 
கும்‌ பெரிய துக்கம்‌ உண்டாகிறது. 


இந்தத்‌ துக்கத்தை சுலோகத்தில்‌ வெளியிடுகிறார்‌ ஒரு 
கவி. 'பஸ்மோத்தாளன பத்ரமஸ்து பவதே” என்று ஆரம்பமா 
கும்‌ சுலோகம்‌ அது. 


பரமேசுவரன்‌ என்‌ பக்தியில்‌ மகிழ்ந்து என்னை மோக்ஷத்‌ 
இல்‌ சேர்க்க இருக்கிறான்‌. இனிமேல்‌ நான்‌ விபூதி பூசிக்‌ 
கொண்டும்‌ ருத்ராக்ஷம்‌ போட்டுக்கொண்டும்‌, பூஜை ஜபம்‌ 
முதலிய படிகளில்‌ ஏறிப்போக வேண்டியதில்லை. “ஏ, 
விபூதியே! போய்‌ வா! உனக்கு க்ஷேமம்‌ உண்டாகட்டும்‌! 
சுபமான ருத்ராக்ஷ மாலையே, உனக்கும்‌ பிரியா விடை 
கொடுக்கிறேன்‌; ஹா, பக்தி. மார்க்கப்‌ படிக்கட்டுகளே, 
உங்களையும்‌ விட்டுப்‌ பிரிகிறேன்‌. எனக்கு பக்தி, பகவத்‌ குணாநு 
பவம்‌ என்கற ஆனந்த பிரபஞ்சத்தையே தந்த உங்களை 
எல்லாம்‌ சிதைத்துப்போடுகிற மோக்ஷம்‌ என்கிற மகாமோகத்‌ 
தில்‌ தோய்ந்து போகிறேன்‌”” என்கிறார்‌. 

மோகத்தைப்‌ போக்குவதுதான்‌ மோக்ஷம்‌. ஆனால்‌ பக்தி 
இன்பத்தையும்‌, அதற்கான சாமக்கிரியைகளையும்‌ கைவிட்டு 
விட்டு மோக்ஷம்‌ பெறவேண்டும்‌ என்கிறபோது, இந்தப்‌ பரம 
பக்தருக்கு மோக்ஷமே மோகமாகத்‌ தோன்றுகிறது! 

இதேபோல்‌ “இருஷ்ண கர்ணாமிருத'த்திலும்‌ ஒரு 
பற்றியது இந்த சுலோகம்‌. (“ஸந்த்யாவந்தன பத்ரமஸ்து பவதே, 


பே... 
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என்று ஆரம்பிக்கும்‌ அது.) இருஷ்ண பக்தி அதிகமாக க 
லீலாசுகரால்‌ ஸந்தியா வந்தனம்‌, பித்ரு தர்ப்பணம்‌ ஆதிய 
கர்மாநுஷ்டானங்களைக்கூடச்‌ செய்ய முடியவில்லை, 
அவற்றிட.மிருந்து பிரியா விடை பெறுறார்‌. 


முதல்‌ நிலையில்‌ அவரவருக்கான கர்மத்தை சாஸ்திரப்‌ 
பிரகாரம்‌, “இது வேண்டுமா, வேண்டாமா?) என்று எதிர்க்‌ 
கேள்வி கேட்காமல்‌ அநுஷ்டிக்க வேண்டும்‌. இதனால்‌ மனத்‌ 
தில்‌ விருப்பு வெறுப்பு குறைகிறது; சித்தசுத்தி ஏற்படுகிறது. 
அழுக்கு நீங்க நீங்க மனசு ஈசுவரனிடம்‌ அதிகமாக ஈடுபட்டு 
ஒருமுகமாகத்‌ தொடங்குகிறது. இதுதான்‌ பக்தி! இரண்டாம்‌ 
நிலை. பக்தி முற்றும்போது ஞானம்‌ சித்திக்கிறது. இது 
இறுதி நிலை. 


கர்மத்தையோ, பக்தியையோ நாமாக விடவேண்டிய 
தில்லை. பழுத்த பழம்‌ தானாகக்‌ காம்பிலிருந்து விடுபடுகிற 
மாதிரி கர்மம்‌, பக்தி எல்லாம்‌ அததுவும்‌ பூரணமடைந்தவு 
டன்‌ தாமாகவே நழுவிப்போகும்‌. 


பக்தியை விட்டு நேராக முக்திக்கு நாம்‌ முயற்சி பண்ண 
வேண்டும்‌ என்பதே இல்லை. பக்தி பண்ணிக்கொண்டிருந்தாலே 
போதும்‌; தானே அதுவாக முக்திக்கு அழைத்துப்‌ போகும்‌. 
. எனவே முக்தி வேண்டும்‌ என்ற பிரார்த்திக்காமல்‌ பக்தி 
வேண்டும்‌ என்று வேண்டிக்கொண்டேயிருந்தால்‌ போதும்‌! 
கோபாலகிருஷ்ண பாரதியார்‌ சொன்னபடி. 'பக்தி பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌ முக்தி பெறலாமே!" 
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“என்னையே எனக்குக்‌ 


கொடு?” 


உண்மையான பக்தன்‌ ஒருவன்‌, பரமேசுவரனுக்குப்‌ 
பூஜை செய்ய விரும்புகிறான்‌. உடனேயே அவனுக்கு ஒரு 
பெரிய சந்தேகம்‌ வந்துவிடுகிறது. ஈசுவரனிடமே கேட்டி 
றான்‌: ''ஈச்வரா! நான்‌ உனக்கு உபசாரம்‌ செய்வதாக நினைத்‌ 
துப்‌ பூஜை செய்தாலும்‌ உண்மையில்‌ அபசாரம்‌ அல்லவா 
செய்வதாகத்‌ தோன்றுகிறது? திரிலோகமும்‌ வியாபித்த உன்‌ 
திருவடியை நான்‌ ஓர்‌ உத்தரணி தீர்த்தத்தால்‌ அலம்ப முடி. 
யுமா? விசுவாகரமான உன்‌ சரீரத்துக்கு இந்தச்‌ சிறிய வஸ்திரத்‌ 
தைக்‌ கட்டி மூட முடியுமா! உனக்கு நமஸ்காரம்‌ பண்ணி 
னால்‌, என்‌ காலை எந்தப்‌ பக்கம்‌ நீட்டினாலும்‌ அங்கேயும்‌ 
தான்‌ நீ இருக்கிறாய்‌. ஆனபடியால்‌ உனக்கு நேரே காலை 
நீட்டிய தோஷம்‌ அல்லவா எனக்கு ஏற்படுகிறது? சரி, 
பூஜையே வேண்டாம்‌ என்று பிரார்த்தனை செய்யப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌, எல்லாம்‌ அறிந்த ஸர்வக்ஞனான உன்னிடம்‌ பிரார்த்திப்‌ 
பதும்‌ அபசாரமாக அல்லவா ஆகிறது? பிரார்த்தனை என்றால்‌ 
உனக்குத்‌ தெரியாததை நான்‌ கேட்பதாகத்தானே ஆகும்‌? நீ 
ஸர்வக்ஞன்‌ என்பதற்கு என்‌ பிரார்த்தனையே குறைவு உண்‌ 
டாக்குறெது. இருந்தாலும்‌ பிரார்த்தனை செய்யவேண்டும்‌ 
என்ற எண்ணம்‌ தோன்றுகிற அளவுக்கு நான்‌ குறை உள்ளவ 
னாக இருக்கத்தானே செய்கிறேன்‌? அதனால்‌ அந்தக்‌ குறை 
நீங்குவதற்காக உன்னிடம்‌ பிரார்த்திக்கிறேன்‌. அது சரி, எல்லா 
மான உன்னிடம்‌ எதைப்‌ பிரார்த்திப்பது எல்லாமான 
நீயேதான்‌ நானாகவும்‌ ஆஇியிருக்கிறாய்‌ என்று தெரியாமல்‌ 
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என்னைக்‌ குறைவு படுத்திக்‌ கொண்டிருக்கிறேனே. இந்தக்‌ 
குறையை நீக்கு என்றே பிரார்த்திக்கிறேன்‌. நீ அகண்ட 
ஆனந்த ஸ்வரூபம்‌; உன்னைத்‌ தவிர வேறில்லை என்று 
வேதம்‌ சொல்கிறது. இருந்தாலும்‌ பூரண ஆனந்தமாக உனக்கு 
வேறாக இப்படிக்‌ கோணலும்‌ மாணலுமாகக்‌ குறையோடு 
நான்‌ ஒருத்தன்‌ இருப்பதுபோல்‌ தோன்றுகிறதே? இல்லாவிட்‌ 
டால்‌ அழுதுகொண்டு இப்படி நான்‌ ஒருத்தன்‌ பிரார்த்தனை 
பண்ண வரவேண்டியதே இல்லையே! இப்படி நான்‌ உனக்கு 
வேறாக இருப்பதாகத்‌ தோன்றுவதைப்‌ போக்கடி. போக்கி 
னால்‌ நீ தான்‌ எல்லாமும்‌, நீதான்‌ நானும்‌. அதாவது நான்தான்‌ 
எல்லாமும்‌ என்று ஆகும்‌. அதாவது உன்னிடம்‌ நான்‌ இதைக்‌ 
கொடு அதைக்‌ கொடு என்று வெளி வஸ்துக்களைக்‌ கேட்க 
வில்லை. என்னையே எனக்குக்‌ கொடு என்றே பிரார்த்திக்‌ 
கறேன்‌!''--இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌ அந்த பக்தர்‌. இந்த 
ரீதியிலேயே “சிவ மானஸிக பூஜா” .என்ற ஸ்தோத்திரத்தில்‌ 
பிரார்த்தத்திருக்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஸதாசிவ பிரம்மேந்திராள்‌. 


மஹ்யம்‌ தேஹி ச பகவன்‌ 

மதீயமேவ ஸ்வரூபம்‌ ஆனந்தம்‌ 

“என்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபத்தையே எனக்குக்‌ கொடு” என்கி 
றார்‌. 

இப்போது நாம்‌ எல்லோரும்‌ நம்‌ நிஜ ஸ்வரூபத்தை 
விட்டுவிட்டு வேஷத்தில்‌ இருக்கிறோம்‌. நமக்கு வேண்டிய 
வர்களை விட்டுவிட்டால்‌ தவிக்கிறோமே, நம்மையே விட்டு 
விட்டதற்கு எவ்வளவு தவிக்கவேண்டும்‌? நம்‌ ஆனந்த ஆத” 
ஸ்வரூபத்தோடு அதுவே நாமாக எப்போது கலக்கப்‌ போகி 
றோம்‌ என்கிற தவிப்பும்‌, அதைப்பற்றிய நினைப்பும்‌ நமக்கு 
ஸதா இருக்கவேண்டும்‌. . பரமாத்மாவுடன்‌ கலப்பதற்காக 
இப்படிச்‌ சகிக்க முடியாமல்‌ தவிப்பதுதான்‌ உண்மையான 
பிரேமை. அந்தப்‌ பிரேமைக்குத்தான்‌ பக்த என்று பெயர்‌: 
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இதற்கு முதல்படியாக வெளிப்பூஜை, கோவில்‌ வழி 
பாடு எல்லாம்‌ வேண்டியிருக்கிறது. உலக நினைப்பே ஓயாத 
காரியமாக இருப்பவர்களுக்கு ஆரம்பத்தில்‌ இவைதான்‌ பர 
மாத்மாவை நினைக்கச்‌ சாதனங்களாகும்‌. இந்தக்‌ கட்டத்தில்‌ 
ல்வாமி கோவிலில்‌ மட்டுமின்றி எல்லா இடத்திலும்‌ வியா 
பித்திருக்கிறார்‌; நாமும்கூட அவரேதான்‌ என்று நாம்‌ 
உணராவிட்டாலும்‌ பரவாயில்லை. மூல விக்கிரகத்தில்தான்‌ 
ஸ்வாமி இருக்கிறார்‌ என்று நினைத்து, கோவில்‌ தூணிலேயே 
நாம்‌ பிரசாதக்‌ கையைத்‌ துடைத்துவிட்டு வந்தாலும்‌ பாதக 
மில்லை. மூல விக்கிரகத்திலாவது ஸ்வாமி இருக்கிறார்‌ 
என்று பயப்பட்டு அங்கே கையைத்‌ துடைக்காத அளவுக்கு 
வந்திருக்கிறோமல்லவா? ஸ்வாமி இல்லவே இல்லை என்று 
நினைக்காமல்‌ எங்கேயோ ஓரிடத்திலாவது ஸ்வாமி இருக்கி 
றார்‌ என்று பயபக்தியுடன்‌ ஆரம்பித்தாலே போதும்‌-- 
சிரத்தை தளராமல்‌, நம்பிக்கை மாறாமல்‌, அப்பியாசம்‌ 
செய்து கொண்டேயிருந்தால்‌, நாளாவட்டத்தில்‌ ஸ்வாமி 
எங்கும்‌ இருக்கிறார்‌, எல்லாமாக இருக்கிறார்‌ என்பது புத்திக்‌ 
குப்‌ புரியும்‌. புத்திக்குப்‌ புரிவது அநுபவமாக ஆவதற்கு, 
"என்னையே எனக்குக்‌ கொடு”' என்று பிரார்த்தித்துக்கொண்‌ 
டேயிருக்க வேண்டும்‌. ஞானாம்பிகை இருபை செய்வாள்‌. 


! தெ.கு. $6 


பகவத்பாதர்‌ தரும்‌ 
பக்தி லட்சணம்‌ 


பக்தனாகி இருப்பவனும்‌ பகவான்தான்‌ என்ற உணர்‌ 
வோடு, ஸாராம்ஸத்தில்‌ அவன்‌ வேறு, தான்‌ வேறு அல்ல 
என்ற அநுபவ ஞானத்தோடு, ஈசுவரனை பக்தியோடு அநுப 
வித்த அத்வைத ஞானிகள்‌ பலர்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. மது 
ஸ-9தன ஸரஸ்வதி, அப்பைய தீக்ஷிதர்‌, ஸதாசிவ பிரம்மேந்தி 
ராள்‌, பகவந்நாம போதேந்திராள்‌ ஆகிய பரம ஞானிகள்‌ 
இவ்விதத்திலேயே பக்தி செய்திருக்கிறார்கள்‌. நிர்குணமாக 
இருக்கிற பிரம்மத்துக்கும்‌ அனந்த கல்யாண குணம்‌ கொண்ட 
ஈசுவரனுக்கும்‌ இடையே இவர்கள்‌ எந்த பேதமும்‌ காண 
வில்லை. நிர்குணமாக, நிஷ்களமாக எந்த வஸ்துவை யோகி 
கள்‌ தியானத்தில்‌ அநுபவிக்கறொர்களோ, அதையே யமுனா 
தரத்தின்‌ மணல்‌ வெளியில்‌ நீலஜோதி வெள்ளமாக ஓட 
விளையாடும்‌ கண்ணனாக நான்‌ கண்டு மகிழ்கிறேன்‌ என்கி 
றார்‌ மதுஸ-ஒதன ஸரஸ்வதி. ஞானிகள்‌ எல்லாத்‌ தெய்வ 
வடிவங்களும்‌ ஒன்றேயான பிரம்மம்தான்‌ என்று கண்டு 
கொண்டவர்கள்‌. என்றாலும்‌ அவற்றில்‌ பூர்வ காலத்தில்‌ 
தங்கள்‌ மனத்தைக்‌ கவர்ந்த ஒரு ரூபத்தில்‌ ஞானம்‌ வந்த 
பின்னும்‌ விசேஷ பக்தி செலுத்தினார்கள்‌. ன்‌ 

அத்வைத ஞான சமுத்திரமான சங்கர பகவத்பாதர்கள்‌ 
அத்தனை தெய்வங்களையும்‌ பிரம்ம ஸ்வரூபமாகவே 


ப "பகவத்‌ பாதர்கள்‌ “இிவாநந்த 
கூறார்‌. ஐந்து உதா? 


| 


டர . த ஜிய கம்‌! 
a 1 1 அரத்‌ ன்‌ 
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்‌ ணங்களைக்‌ கொடுத்து வர்ணித்திருக்கிறார்‌. “அழிஞ்சில்‌ 
விதை எப்படித்‌ தாய்‌ மரத்துடனேயே ஒட்டிக்‌ கொள்கிறதோ, 
ஊசி எப்படி காந்தத்தால்‌ கவரப்படுகிறதோ, பதிவிரதை 
எப்படித்‌ தன்‌ பதியின்‌ நினைவிலேயே ஆழ்ந்திருக்கிறாளோ, 
கொடி எப்படி மரத்தைத்‌ தழுவி வளர்கிறதோ, நதி எப்படி 
சமுத்திரத்தில்‌ கலக்கிறதோ அப்படியே பசுபதியின்‌ பாதார 
விந்தங்களில்‌ ஸதா சர்வ காலமும்‌ மனத்தை அமிழ்த்தியிருப்பது 
தான்‌ பக்தி என்பது" என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌. (“அங்கோ 
ளம்‌ நிஜ பீஜ'' என்கிற சுலோகம்‌.) 


ஏறு அழிஞ்சில்‌ என்று ஒரு மரம்‌ உண்டாம்‌. அதன்‌ காய்‌ 
முற்றியவுடன்‌ பூமியில்‌ விழுந்து உடையும்‌. உடனே உள்ளே 
இருக்கிற விதைகள்‌ ஏதோ ஓர்‌ ஆகர்ஷண சக்தியால்‌ நகர்ந்து 
நகர்ந்து வந்து மறுபடியும்‌ தாய்‌ மரத்தோடேயே ஓட்டிக்‌ 
கொள்ளும்‌. ஒட்டிக்‌ கொண்டபின்‌ மூலமான மரத்துக்குள்ளே 
மறைந்துவிடும்‌ என்கிறார்கள்‌. பகவானிடமிருந்து பிரிந்து 
வந்திருக்கிற நாம்‌ இப்படியே எப்போதும்‌ அவன்‌ பக்கமாக 
நகர்ந்து நகர்ந்துபோய்‌ முடிவில்‌ அவனிடம்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டு 
ஒன்றாடிவிடவேண்டும்‌. ஊசி காந்தத்தை நோக்கிப்‌ பாய்ந்து 
ஒட்டிக்‌ கொள்வது அடுத்த உதாரணம்‌. காந்தத்தில்‌ சேர்ந்த 
ஊசிக்கும்‌ காந்த சக்தி உண்டாகி அது மற்ற இரும்புப்‌ 
பொருள்களை இழுப்பதுபோல்‌, பக்தனுக்கும்‌ பகவானின்‌ 
குணங்களும்‌ சக்திகளும்‌ உண்டாகும்‌ என்று இந்த உதாரணத்‌ 
தால்‌ காட்டுகிறார்‌. அடுத்தது பதிவிரதையின்‌ உதாரணம்‌. 
பதிவிரதையின்‌ நினைவு, பேச்சு, காரியம்‌ அனைத்தும்‌ 
பதியைச்‌ சுற்றியே இருப்பதுபோல நம்‌ மனோ, வாக்கு, 
காரியங்கள்‌ பகவானையே பற்றி இருக்க வேண்டும்‌. என்பது 
இதிலிருந்து தெரிதிறது. பதியை மூல சுலோகத்தில்‌ “விபு” 
என்கிறார்‌. சர்வ வியாபகன்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. இதனால்‌ 
பகவானை ஏதோ ஓர்‌ இடத்தில்‌ மட்டும்‌ இல்லாமல்‌, 
எங்குமாக எல்லாமாக இருப்பதாகப்‌ பாவிக்க வேண்டும்‌ 
என்று உணர்த்துகிறார்‌. அடுத்தபடியாக கொடியின்‌ உதார 
ணம்‌. கொழு கொம்பைச்‌ சுற்றிக்‌ கொள்கிற கொடியை நாம்‌ 
சிறிது விலக்கிப்‌ பிரித்துவிட்டால்கூட அது படாத பாடு 
பட்டுக்‌ கொஞ்ச நேரத்திலேயே மறுபடியும்‌ கொம்பை 


வளைத்துச்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டு விடும்‌. நம்‌ 


564 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஸ்மரணையிலிருந்து அலைக்கழிக்க 
“தனை வந்தாலும்‌ நம்‌ லக்ஷியத்தைப்‌ பிடிவாதமாக பிடித்த 
ருக்க வேண்டும்‌ என்பதை இந்த திருஷ்டாந்தம்‌ உணர்த்துதி 
றது. கடைசியில்‌ நதி சமுத்திர உபமானம்‌. இதுவே பரம 
அத்வைதம்‌. கடல்தான்‌ மழையாக விழுந்து பிறகு ஆறாடமி 
ருக்றெது. இரண்டும்‌ வேறு வேறு அல்ல. ஒரு நதியானது 
எந்த மலை உச்சியில்‌ பிறந்தாலும்‌, அலுக்காமல்‌ சளைக்கா 
மல்‌ ஓடி ஓடி வந்து கடைசியில்‌ கடலில்‌ கலந்து தன்னுடைய 
தனிப்‌ பெயரையும்‌ உருவத்தையும்‌ இழந்து கடலாகவே 
ஆகிவிடுகிறது. கடல்‌ அதை எதிர்கொண்டு அழைத்துக்‌ 
கொள்கிறது. இதனால்தான்‌ நதி சங்கமங்களுக்கு சிறிது தூரம்‌ 
இப்பாலே அந்த ஆற்றின்‌ ஜலம்‌ உப்புக்‌ கரிக்கிறது. இப்ப 
டியே நாமும்‌ நிஜமான பக்தி செலுத்தினால்‌ கருணாசமுத்திர 
மான பகவான்‌ முன்னே வந்து நம்மை ஆட்கொண்டு 
தானாக்கிக்‌ கொள்வான்‌. 


முதலில்‌ பொருள்‌ வேண்டும்‌, பவிஷ- வேண்டும்‌ என்று 
வியாபார ரீதியில்‌ பக்தி செய்ய ஆரம்பித்தாலும்‌, பகவானின்‌ 
குணவிசேஷம்‌ காரணமாக அவனுக்காகவே அவனிடம்‌ 
அன்பு செலுத்துகிற பக்குவத்தைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகப்‌ 
பெறுவோம்‌. கடைசியில்‌ குண விசேஷம்‌ எதுவும்‌ இல்லாத 
பரமாத்மா ஸ்வரூபமாகவே நாமும்‌ அவனில்‌ கரைந்து 
அவனாகவே ஆவோம்‌. 


லோக ரீதியில்‌ நன்றாக வாழ்க்கை நடத்துவதற்கும்‌ சரி, 
த்வைதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌, அத்வைதம்‌ முதலிய ஸித்தாந்‌ 
தங்களின்‌ அநுபவத்துக்கும்‌ சரி, பக்தி என்பது இன்றியமை 
யாததாகிறது. மோக்ஷம்‌ அடையப்‌ பின்பற்றும்‌ உபாய ்‌ 
தலைசிறந்தது பக்தியே என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பகவத்பாதர்‌. ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தை உணர்வதுதான்‌ பக்தி என்றும்‌ அதையடுத்துச்‌ 


. சொல்கிறார்‌. 


மோக்ஷ்ஸா தன ஸாமகர்யாம்‌ பக்திரேவ கரீசயஸீ! 
ஸ்வஸ்வரூபா துஸந்தானம்‌ பக்திரித்யபி$்யதே ॥! 


இஷ்ட தேவதை 


மநுஷ்யர்களின்‌ மனப்பான்மைகள்‌ பல தினுசாக இருக்‌ 
தின்றன. ஒவ்வொரு விதமான மனப்பான்மை உள்ளவர்‌ 
களையும்‌ ஆகர்ஷித்து, அவர்களைப்‌ பக்தி செலுத்த வைத்து, 
அவர்களுடைய மனத்தைச்‌ சுத்தம்‌ செய்து, சித்தத்தை ஏகாக்ர 
(ஒருமை)ப்படுத்தவே பரமாத்மா பல பல தேவதா ரூபங்க 
ளாக வந்திருக்கிறது. 

“இந்த ஹிந்துக்களுக்கு எத்தனை கோடி சாமிகள்‌!” 
என்று அந்நிய மதஸ்தர்கள்‌ நம்மை கேலி செய்வதுண்டு. 
உண்மையில்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட ஸ்வாமி இருப்பதாக 
விஷயம்‌ தெரிந்த எந்த ஹிந்துவும்‌ எண்ணவில்லை. வைதிக 
மதம்‌ ஸ்வாமி ஒருவரே என்று கண்டது மட்டுமில்லை; இந்த 
ஜீவனும்கூட அதே ஸ்வாமிதான்‌ என்று வேறெந்த மதமும்‌ 
கண்டுபிடிக்காததையும்‌ கண்டுபிடித்திருக்கிறது. எனவே, 
பிரபஞ்ச வியாபாரத்தை நடத்துகிற மகா சக்தியாக ஒரு ஸ்வாமி 
தான்‌ இருக்கிறது என்பதில்‌ எந்த விஷயமறிந்த ஹிந்துவுக்கும்‌ 
சந்தேகமில்லை. ஆனால்‌ அந்த ஒரு ஸ்வாமி பல ரூபத்தில்‌ 
வரமுடியும்‌; அப்படிப்பட்ட யோக்கியதையும்‌ கருணையும்‌ 
அதற்கு உண்டு என்று இவன்‌ நம்புகிறான்‌. 

ஒரே ஸ்வாமி நம்‌ தேசத்தின்‌ மகாபுருஷர்களுக்குப்‌ பல 
ரூபங்களில்‌ தரிசனம்‌ தந்திருக்கிறார்‌: அந்தந்த ரூபங்களுக்குரிய 
மந்திரம்‌, உபாஸனா மார்க்கம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அந்த 
மகாபுருஷர்கள்‌ நமக்குத்‌ தந்திருக்கிறார்கள்‌. இவற்றை 
முறைப்படி அநுஷ்டித்தால்‌ நாமும்‌ அந்தந்த தேவதையின்‌ 
அநுக்கரகத்தைப்‌ பெற முடியும்‌. எந்த தேவதையாக இருந்தா 
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லும்‌ சரி, அது முடிவில்‌ பரமாத்மாவே. ஆகையால்‌, நாம்‌ 
சந்தேகம்‌ கொள்ளாமல்‌ பூரண சிரத்தையோடு பக்த வைத்‌ 
தால்‌ அது நமக்குச்‌ சம்ஸார பந்தத்திலிருந்து விடுதலை தரும்‌, 
இந்த விடுதலைக்கு நாம்‌ பக்குவப்படுவதற்கு முன்‌ லெள$ூக 
வேண்டுதல்களைக்கூட நிறைவேற்றி அநுக்கிரகிக்கும்‌. 


அவரவர்‌ மனத்தைப்‌ பொறுத்து ஒன்றில்‌ பிடிமானம்‌ 
கொள்வதற்கென்றே இத்தனை தேவதைகள்‌ இருக்கின்றன. 
தாயாரிடம்‌ குழந்தைபோல்‌ பரமாத்மாவை அநுபவிக்க 
வேண்டும்‌ என்றெ மனப்பான்மை உடையவனுக்கு அம்பாள்‌ 
உபாஸனை இருக்கிறது. ஒரே சாந்தத்தில்‌ அழுந்திப்போக 
வேண்டுமென்ற மனோபாவம்‌ உள்ளவனுக்கு தக்ஷிணா 
மூர்த்தி இருக்கிறார்‌. ஆனந்தமாக ஆடிப்பாடி பக்தி செலுத்து 
வதற்குக்‌ இருஷ்ண பரமாத்மா இருக்கிறார்‌. 

இஷ்டம்‌ இருந்தாலும்‌ இஷ்டம்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ ஏதோ 
ஒரு மகா சக்தியிடம்‌ பக்தி செய்வது என்று ஏதோ ஒரு 
தத்வத்தை மட்டும்‌ காட்டாமல்‌, நம்‌ மனசுக்கு எப்படி 
இஷ்டமோ, அதற்கு அநுசரணையாகவே அந்த மகாசக்தியை 
ஒரு மூர்த்தியில்‌ பாவித்து, வெறும்‌ தத்வத்தை ஜீவனுள்ள 
ஒரு அன்பு உருவகமாக பாவித்து, பக்தி செய்வதற்கு நம்‌ 
மதத்தில்‌ உள்ள '“இஷ்ட தேவதை: வழிபாடே வழி வகுக்கி 
றது. அன்போடு உபாஸிக்க வேண்டுமானால்‌, உபாஸனைக்‌ 
குரிய மூர்த்தி நம்‌ மனோபாவத்துக்குப்‌ ' பிடித்தமானதாக 
இருந்தால்தானே முடியும்‌. இதனாலேயே இஷ்ட தேவதை 
என்று தனக்குப்‌ பிடித்த மூர்த்தியை உபாஸிக்க நமது மத? 
சுதந்திரம்‌ தருறது. 'நம்‌ மணப்‌ போச்குக்குப்‌ பிடித்தது! என்ற 
நிலையில்‌ ஆரம்பத்தில்‌ ஏதோ ஒரு .மூர்த்தயை இஷ்ட 
தேவதையாக்கிக்‌ கொண்டாலும்‌, போகப்‌ போக அதனிடம்‌ 
உண்மையான பக்‌இ உண்டாக உண்டாக, “நமக்கென்று என்ன 
ஒரு தனி மனப்போக்கு?” என்று அதையும்‌ விட்டுவிட அச 
தேவதையே அநுக்கிரகம்‌ செய்யும்‌. அப்புறம்‌ எல்லாமே ஒ07 
பரமாத்ம வஸ்துவாகத்‌ தெரியச்‌ செய்யும்‌. 


கச்ச உல்‌ ம்‌ 


த வெயவைட அலவா வதைவைகவளைதகசைகசை சனை எரா -ள எ. ரான்‌ அனகை 
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அவரவரும்‌ தமக்கு இஷ்டமான தேவதையே உபாசிக்‌ 
கும்போதே மற்றவர்களுடைய இஷ்ட தேவதைகளைத்‌ தாழ்‌ 
வாக எண்ணக்‌ கூடாது. நமக்கு எப்படி இந்த ரூபத்தில்‌ 
பரமாத்மா அநுக்கிரகம்‌ பண்ணுகிறாரோ அப்படியே மற்றவர்‌ 
களுக்கு மற்ற ரூபங்களின்‌ மூலம்‌ அநுக்கிரகம்‌ பண்ணுகிறார்‌ 
என்று தெளிவு பெற வேண்டும்‌. “அந்தந்த தேவதைக்குரிய 
புராணத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ அது ஒன்றே முழுமுதற்‌ கடவுள்‌; 
மற்ற தேவதை எல்லாம்‌ அதற்குக்‌ மானவை; இதை அவை 
பூஜை செய்தன; இதனிடம்‌ அவை தோற்றுப்‌ போயின 
என்றெல்லாம்‌ இருக்றெதே!' என்று கேட்கலாம்‌. இதற்கு 
நஹி நிந்தா நியாயம்‌ என்று பெயர்‌. அதாவது இதர தேவதை 
களை நிந்திப்பது பெளராணிகரின்‌ நோக்கமல்ல. இந்த ஒரு 
தேவதையை ஆராதிப்பவருக்கு மனம்‌ சிதறாமல்‌ இது ஒன்றி 
டமே தீவிரமாகப்‌ பற்றுதல்‌ ஏற்படுத்த வேண்டும்‌ என்பதே 
புராணத்தின்‌ நோக்கம்‌. இதற்காகவே இந்த தேவதைக்கு 
மட்டும்‌ மற்றத்‌ தேவதைகளுக்கு இல்லாத உத்கர்ஷம்‌ 
(உயர்வு) சொல்லப்படுகிறது. 


மகாநுபாவர்களாக இருந்தவர்கள்‌ எல்லாத்‌ தேவதை 
களையும்‌ சமமாகவே பார்த்தார்கள்‌. மகா கவிகளான காளிதா 
சன்‌, பாணன்‌ முதலியவர்களும்‌ ஒரே வஸ்துதான்‌ பல - 
மூர்த்திகளாகவும்‌ வருகிறது என்று சந்தேகமில்லாமல்‌ கூறுகி 
றார்கள்‌. 

பக்தர்களின்‌ மனோபாவத்தைப்‌ பொறுத்துப்‌ பரமாத்மா 
பல ரூபம்‌ கொள்கிறபோதே, பிரபஞ்சத்தில்‌ தன்னுடைய 
வெவ்வேறு காரியங்களைப்‌ பொறுத்தும்‌ வெவ்வேறு ரூபங்‌ 
களை எடுத்துக்‌ கொள்கிறது. ரஜோ குணத்தால்‌ சிருஷ்டி 
செய்யும்‌ போது அதற்கேற்ப பிரம்மாவாகிறது; ஸத்வ குணத்‌ 
தால்‌ பரிபாலிக்கும்போது அதற்கேற்ப மகா விஷ்ணுவாகி 
றது; தமோ குணத்தால்‌ சம்ஹரிக்கும்போது அதற்குரிய 
முறையில்‌ ருத்ரரூபம்‌ கொள்கிறது. இந்த மூன்றைப்‌ பாண 
னும்‌ காளிதாசனும்‌ ஒரே சக்தியின்‌ மூன்று வடிவங்களாகக்‌ 
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குறிப்பிடுகிறார்கள்‌. இந்த மூன்றுக்‌ 


கும்‌ பொருந்துவது முப்‌ 
பத்து முக்கோடி தேவதைகளுக்கும்‌ 


பொருந்தும்‌. 

எனவே, என்‌ தெய்வம்‌ உசந்தது, உன்‌ தெய்வம்‌ 
தது என்று சண்டை பிடிப்பதில்‌ அர்த்தமே இல்லை. ஆனா 
லும்‌, நம்‌ தேசத்தில்‌ பல இஷ்ட தெய்வங்கள்‌ இருந்தாலும்‌ 
கூட, பிரதானமாக இருந்து வரும்‌ சைவத்துக்கும்‌ வைஷ்ண 
வத்துக்கும்‌ இடையே ரொம்பவும்‌ சண்டைதான்‌ நடந்து 
வந்திருக்கிறது. நன்றாக ஆலோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இந்த 
இரண்டு பிரிவுகளுக்கும்‌ தெய்வங்களான பரமேச்வரனும்‌ 
மகா விஷ்ணுவும்‌ ஒரே வஸ்துதான்‌ என்ற ஞானம்‌ பெறு 
வோம்‌. % 


தாழ்ந்‌ 


யமாக அடுத்த பிரிவில்‌ உள்ள “சிவ விஷ்ணு அபேதம்‌”, 
ம்‌ சிவனும்‌ ஒண்ணு, 'சிவமயம்‌', 'ஸர்வம்‌ விஷ்ணுமயம்‌ ஜகத்‌, 
மறவேல்‌; இருமா 
ழுது 


தேவதாமூர்த்திகள்‌ _ ; 
அவதார புருஷர்கள்‌ 


ஆ. 


சம்பு சங்கரரானார்‌! 


யோகம்‌ என்றால்‌ சேர்க்கை” என்று அர்த்தம்‌. ஜீவனான 
வன்‌ பேதமற்று பிர்ம்மமான பரமாத்மாவுடன்‌ சேர்ந்து விடுவ 
துதான்‌ யோகம்‌. பலனில்‌ பற்றில்லாமல்‌ நிஷ்காம்ய கர்மம்‌ 
செய்து, அதன்‌ மூலம்‌ சித்த சுத்தி பெற்று, பக்தி உபாஸனை 
மூலம்‌ மனசு ஒருமுகப்பட்டு ஈசுவராநுக்கிரகமும்‌ பெற்றால்‌, 
இறுதியில்‌, இந்த அபேதமான யோக நிலையை அடைய 
லாம்‌. வேதத்தின்‌ பரம தாத்பரியம்‌ இதுவே. ஸ்ரீ கிருஷ்ண 
பகவான்‌ அர்ஜுனனுக்கு உபதேசித்த யோகம்‌ இதுவே. 


“பரம்பரையாக வந்த இந்த யோகமானது, பின்னால்‌ 
சிதிலமாயிற்று. அதைப்‌ புனருத்தாரணம்‌ பண்ணவே வந்தி 
ருக்கிறேன்‌'' என்றார்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவான்‌. 

பரமேசுவரன்‌ வேறு.. கிருஷ்ணன்‌ வேறு அல்ல. இருவ 
ரும்‌ ஒருவரே. 8தையிலேயே திருஷ்ண பகவான்‌, விசுபரூபம்‌ 
காட்டும்போது, “என்னுடைய ஈசுவர ஸ்வரூபத்தைப்‌ பார்‌'' 
என்கிறார்‌. 

பச்ய மே யோகம்‌. ஐச்வரம்‌.. 


விசுவரூப தரிசனத்தில்‌ லோகத்தை சம்ஹாரம்‌ செய்யும்‌ ருத்ர 
ஸ்வரூபத்தையே இருஷ்ணன்‌ காட்டினார்‌. 


இவ்வாறு ஈசுவர அபேதமாயிருக்கிற இருஷ்ண 
பரமாத்மாவுக்கு ஆதியில்‌ “ஜகத்குரு?” என்ற விருது உண்டு. 
க்ருஷ்ணம்‌ வந்தே 1D . சுலோகம்‌ 3 ] 
ஜகத்குருவான ஸ்ரீ இருஷ்ணன்‌, “பூர்வத்தில்‌ இந்த யோகத்தை . 


ட... 
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சூரியனுக்கு உபதேரித்தேன்‌. மீண்டும்‌ இப்போது கருவி 
னாக உனக்கு உபதேசிக்க வந்தேன்‌. எந்தெந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
தர்மம்‌ மிகவும்‌ க்ஷ்ணிக்கிறதோ அப்போதெல்லாம்‌ வந்து 
உபதேசிப்பேன்‌'' என்றார்‌. 


ஸ்ரீ கிருஷ்ணாவதாரம்‌ துவாபர யுக இறுதி 
பிறகு கலியுகம்‌ வந்தது. மறுபடியும்‌ ஜீவபி 
யோகத்துக்கு நலிவு உண்டாயிற்று. எழுபத்திரண்டு துர்மதங்கள்‌ 
தோன்றின. அவை மிக பயங்கரமாகக்‌ கிளம்பின. அசந்தர்ப்ப 
மானவை எல்லாமே இப்படித்தான்‌ ஆரம்பத்தில்‌ தடபுடலாக 
இருக்கும்‌. பிறகு, . இருந்த இடம்‌ தெரியாமற்‌ போகும்‌. 


யில்‌ நடந்தது. 
ரம்ம அபேத 


கலிகாலத்தில்‌ இப்படி எழுபத்திரண்டு துர்மதங்கள்‌ 
தோன்றி, வைதிக மதத்தை நலிவுறச்‌ செய்ததைப்‌ பரமேச்வ 
ரன்‌ பார்த்தார்‌ துவாபர யுகத்தில்‌ ஏற்பட்ட நலிவு சாமானிய 
மானதுதான்‌. எனவே, ஏதோ சில சந்தர்ப்பங்களில்‌ மட்டும்‌ 
. கிருஷ்ணபகவான்‌ ஞானோபதேசம்‌ செய்தால்‌ போதுமான 
தாக இருந்தது. மற்ற சமயங்களில்‌ அவர்‌ ஆயர்பாடியில்‌ 
லீலை செய்தார்‌; துவாரகையில்‌ ராஜ்யபாரம்‌ செய்தார்‌; பஞ்ச 
பாண்டவர்களுக்காகத்‌ தூது போனார்‌. 'கலிகாலத்தில்‌ இப்ப 
டிச்‌ செய்தால்‌ போதாது. அதிக இருட்டு இருப்பதால்‌ நிறைய 
விளக்கு வேண்டும்‌. ஒரு வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ ஞானோ 
பதேசம்‌ ஒன்றுக்காகவே அவதாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌” 
என்று பரமேசுவரன்‌ எண்ணினார்‌. 


சர்வ. வித்தைகளுக்கும்‌ நாயகனான அந்த சதாசிவனே 
ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்களாக அவதரித்தார்‌. 


ஸ்ரீ சங்கராசாரியர்கள்‌ சிவாவதாரமே என்பதற்கு வேதத்‌ 

- இலேயே ஆகாரம்‌ இருக்கிறது. யஜுர்வேதத்தில்‌ உள்ள ஸ்ரீ 
"ருத்ரத்தில்‌, “கபர்த்திக்கு நமஸ்காரம்‌; வ்யுப்த கேசனுக்கு 

.... நமஸ்காரம்‌: என்று அடுத்தடுத்து வருகிறது. “கபர்த்தி என்‌ 
சல்‌ றால்‌ 'ஜடாதாரி' என்று அர்த்தம்‌. சிவபெருமானை ஜடாதாரி 

யாகவே பொதுவில்‌ காண்கிறோம்‌. . 


A] 
2 


வ்யுப்த” என்றால்‌, 
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வபனம்‌ செய்து கொண்ட” என்று அர்த்தம்‌. 'வ்யுப்த கேசன்‌' 
என்றால்‌ தலையை முண்டனம்‌ செய்து கொண்டவன்‌ என்று 
பொருள்‌. ஜடாதாரியான சிவன்‌, 'வ்யுப்த கேச'னாக இருந்தது 
எப்போது? ஸ்ரீ ஆதிசங்கரராக இருந்தபோதே! திரிகாலமும்‌ 
உணர்ந்த வேதம்‌ இதை முன்பே சொல்லிவிட்டது! 


பரமேசுவர மூர்த்தி ஆலமரத்தின்‌ அடியில்‌ தக்ஷிணாமூர்த்‌ 
இயாக அசையாமல்‌ இருந்தது, அதற்கு “சம்பு” என்று பெயர்‌. 
சம்‌" என்றால்‌ 'நித்ய சுகம்‌' என்று அர்த்தம்‌. நித்ய சுகம்‌ 
உற்பத்தியாகுமிடமே சம்பு. ஆனந்த ஊற்றே சம்பு. இந்த 
ஆனந்த . ஊற்று இருந்த இடத்திலேயே இருக்கும்‌. கண்‌ 
பார்ப்பதில்லை. வாய்‌ பேசுவதில்லை. உடம்பு அசைவ 
இல்லை. ஒரே நிஷ்டை, ஸமாதி, மெளனம்‌. ஆனால்‌ அந்த 
மெளனத்திலிருந்தே ஸனகாதி யோகிகள்‌ மகா உபதேசம்‌ 
பெற்றுத்‌ தாங்களும்‌ பிரம்ம நிஷ்டை பெற்றனர்‌. ஆனந்த 
ஊற்றைத்‌ தேடிப்போய்‌ இவர்கள்‌ அதை மொண்டு குடித்தார்‌ 
கள்‌. மெளனம்தான்‌ இவர்கள்‌ பெற்ற மகா உபதேசம்‌. 


அப்படித்‌ தேடிப்‌ போகாத நமக்காக அந்த உத்கிருஷ்ட 
மான மெளன நிலையை விட்டு ஜகத்குரு ஆதிசங்கர 
பகவத்‌ பாதராக வந்தார்‌ பரமேசுவரன்‌. 


பதிவிரதா ரத்தினமாக ஒருத்தியிருக்கிறாள்‌. அவள்‌ 
குரலைக்கூட யாரும்‌ கேட்டதில்லை. அவள்‌ வெளியில்‌ வந்து 
யாரும்‌ பார்த்ததில்லை. அவளுடைய குழந்தை இணற்றில்‌ 
விழுந்து விடுறது! அப்போது அவள்‌ வீட்டை விட்டு 
வெளியேவந்து கூப்பாடு போடுகிறாள்‌. அதுபோலவே 
தக்ஷிணாமூர்த்தியாக இருந்த பரமேசுவரன்‌ கலியில்‌ தமது குழந்‌ 
தைகளான ஜனங்கள்‌ பாபப்படுகுழியில்‌ விழுவதைப்‌ பார்த்‌ 
தார்‌. “தான்‌ மவுன உபதேச சம்புவாக- ஆனந்த ஊற்றாக 
இருந்தால்‌, இந்த யுகத்தில்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை; 
ஊற்றைத்‌ தேடி யாரும்‌ வரமாட்டார்கள்‌. எனவே, அந்த 


ஆனந்தமே ஜனங்களைப்‌ தேடிப்போக வேண்டும்‌. ஆனந்த 


மாக இருக்கும்‌ சம்பு ஆனந்தத்தைச்‌ செய்க சம்கரராக 
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(சங்கரராக) ஜனங்களிடையே போய்‌ நித்தியசுகத்தை அவர்கள்‌ 
கையில்‌ எடுத்துத்‌ தரவேண்டும்‌” என்று தீர்மானித்தார்‌. சங்கரா 
சாரியராக அவதரித்தார்‌. 


இந்த வரிசைக்‌ கிரமத்திலேயே ஸ்ரீ ருத்ரம்‌ முதலில்‌ 
சம்புவையும்‌, பிறகு குருவான சங்கரரையும்‌, அதன்பிறகு குரு. 
உபதேசத்தால்‌ பெறக்கூடிய பஞ்சாக்ஷரத்தையும்‌ சொல்லி 
நமஸ்கரிக்கிறது. 


பூர்வ காலங்களில்‌ அசுரர்கள்‌ என்று தனியாக ஓர்‌ 
இனத்தவர்‌ வருவார்கள்‌. அவர்களை சம்ஹரிக்க விஷ்ணு 
்‌ ஆயுதபாணியாக வருவார்‌. இந்தக்‌ கலியில்‌ ராக்ஷஸர்கள்‌ 
கனியாக இல்லை. விசுவாமித்ரரின்‌ யாகத்தைக்‌ கெடுக்க 
ஸுபாஹா, மாரீசன்‌ என்ற ராக்ஷ்ஸர்‌ வந்ததாகவும்‌, ஸ்ரீ ராமர்‌ 
அவர்களை வதைத்ததாகவும்‌ ராமாயணத்தில்‌ படிக்கிறோம்‌. 
இந்தக்‌ கலியில்‌ விசுவாமித்திரர்‌ இருந்திருந்தால்‌ அவருடைய 
யாகத்தைக்‌ கெடுக்க ஸுஃபாஹு, மாரீசரே வேண்டியிராது. 
அவர்‌ மூளை கெட்டுபோய்‌ அதனுள்ளேயே அசுரப்‌ 
பிரவிருத்து குடிகொண்டிருக்கும்‌. அவர்‌ யாகம்‌ செய்யவே எண்ணி 
யிருக்கமாட்டார்‌. ஜனங்களின்‌ மூளையிலேயே அசுரன்‌ புகுந்து 
விட்ட இந்தக்‌ கலியில்‌ யாரை சம்ஹாரம்‌ பண்ணுவது? யாரை 
விட்டு வைப்பது? எனவே, அசுர சம்ஹாரத்துக்கான 
வைஷ்ணவ அவதாரங்கள்‌ இப்போது வேண்டாம்‌ என்று 
பரமேசுவரன்‌ கருதி, ஞானோபதேசத்துக்காகத்‌ தாமே 96 
பிராமணக்‌ குடும்பத்தில்‌ அவதரித்தார்‌. 


சம்புவாக உட்கார்ந்திருந்த மூர்த்தி சங்கரராகச்‌ சுற்றும்‌ 
மூர்த்தியாயிற்று. எவ்வளவுக்கெவ்வளவு உட்கார்ந்திருந்‌ 
தோரோ, அவ்வளவுக்கவ்வளவு சஞ்சாரம்‌ செய்தார்‌. எவ்வள 
வுக்கெவ்வளவு மெளனமாக இருந்தோரோ, அவ்வளவுக்கவ்‌ 
வளவு பேசினார்‌. உபதேசித்தார்‌, வாதம்‌ செய்தார்‌, 
பாஷ்யம்‌ செய்தார்‌. 
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ஸ்ரீ ஆதி சங்கரரின்‌ மகிமை, அவருக்கு முன்னிருந்த 
எழுபத்திரண்டு மதங்களில்‌ எதுவுமே அவருக்குப்‌ பின்பு 
பாரத தேசத்தில்‌ இல்லாமற்‌ போனதுதான்‌. அவர்‌ கண்டனம்‌ 
செய்த சாங்கியம்‌, வைசேஷிகம்‌ போன்ற சில மதங்களைப்‌ 
பற்றிப்‌ புஸ்தகங்களிலிருந்துதான்‌ தெரிந்து கொள்ள முடிகி 
றது! இவற்றை நடைமுறையில்‌ பின்பற்றுகிற எவரையுமே 
காணோம்‌. காபாலிகம்‌, வாமாசார சாக்தம்‌ போன்ற கோர 
மதங்களைப்பற்றி பழைய இடிபாடு (ஈயiற5) புதைபொருள்‌ 
இவற்றிலிருந்தே தெரிந்துகொள்கிறோம்‌. வேத கர்மாநுஷ்டா 
னத்தைச்‌ சொல்லாமல்‌ ஆத்ம குணங்களை மட்டும்‌ சொல்‌ 
லும்‌ புத்தமதம்‌ முதலிய சில மதங்களை மற்ற நாடுகளுக்காக 
விட்டு வைத்திருக்கிறார்‌, ஸ்ரீ சங்கர பகவத்பாதர்‌. அவையும்‌ நம்‌ 
நாட்டில்‌ அவர்‌ காலத்துக்குப்‌ பின்‌ இல்லாமற்‌ போயின. 
சொற்ப காலத்துக்குள்‌, தத்வம்‌ ஒன்றையே அடிப்படையாக 
வைத்து, மற்ற மதங்களை எல்லாம்‌ ஜயித்து, அத்வைதத்தை 
ஆசாரியர்கள்‌ நிலை நாட்டியதைப்‌ போன்ற மகத்தான காரிய 
தைச்‌ செய்தவர்‌ உலகில்‌ எவருமே இல்லை. 


ஸ்ரீ சங்கர பகவத்பாதர்களுக்குப்‌ பிற்பாடு, நம்‌ நாட்டில்‌ 
வேறு சம்பிரதாயங்கள்‌ ஏற்பட்டாலும்‌, ஸ்ரீ சங்கரர்‌ ஸ்தாபித்த 
அத்வைத மதம்‌ போய்விடவில்லை. இன்றும்‌ அத்வைதிகள்‌ 
இருக்கிறோம்‌. 


ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்‌ வேதம்‌ முழுமையையும்‌ 
ஓப்புக்கொண்டார்‌. வேதம்‌ கூறும்‌ சகல தெய்வங்களையும்‌, 
வேதம்‌ விதிக்கும்‌ சகல கர்மங்களையும்‌ ஒப்புக்கொண்டார்‌. 
அவற்றின்‌ லக்ஷ்யமாக, வேத சிரஸான உபநிஷத்தின்‌ முக்கிய 
தாத்பரியமான, “ஜீவனும்‌ பிரம்மமும்‌ ஒன்றே” என்ற 
அத்வைதத்தை ஸ்தாபித்தார்‌. ஸ்ரீ இருஷ்ணனுக்குப்‌ பிறகு வைதிக 
தர்மத்தை நிலைநாட்டிய ஆதிசங்கரரும்‌ “ஜகத்குரு! என்ற 
* விருதைப்‌ பெற்றார்‌. 


வைசாக சுக்கபக்ஷ பஞ்சமி ஸ்ரீ சங்கராசாரிய ஸ்வாமி 
, களின்‌ அவதார இனம்‌. அப்பொழுது நக்ஷத்திரம்‌ சிவபெருமா 


. சொல்கிறேனோ என்பது ஒன்று. இப்‌ 


576 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


னுக்குரிய திருவாதிரையாகவோ, அல்லது ஸ்ரீ ராமனுக்குரிய 
புனர்வஸ-வாகவோ அமையும்‌. 


ஸ்ரீ ஆதிசங்கர ஜயந்தியானது மற்ற ஜயந்திகளைவிடப்‌ 

பெரிய புண்ணியகாலம்‌ என்று நான்‌ நினைப்பது வழக்கம்‌, 

இப்படி நான்‌ சொல்லுவதற்கு உங்களுக்கு இரண்டு காரணங்‌ 

கள்‌ தோன்றலாம்‌. நம்முடையது” என்ற அபிமானத்தால்‌ 

போது பேசப்படும்‌ 
விஷயம்‌ ஸ்ரீ சங்கர ஜயந்தியாதலால்‌, அதைச்‌ சற்று உயர்த்திப்‌ 

பேசுகிறேனோ என்பது இரண்டாவது. இந்த இரெண்டும்‌ 

இல்லாமல்‌, வேறு ஒரு முக்கியமான காரணத்தாலேயே ஸ்ரீ 

சங்கர. ஜயந்தியை ஸர்வ உத்கிருஷ்டமான புண்ய காலம்‌ 

என்கிறேன்‌. 


அது என்ன காரணம்‌? ஸ்ரீ சங்கர அவதாரத்துக்கு முன்‌ 
வைதிக மதம்‌ ஆட்டம்‌ கண்டபோது, அதுவரை வேத 
புராணங்களால்‌ விதிக்கப்பட்ட புண்ணிய காலங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
தத்தவித்தன. ஒரு மதத்தில்‌ நம்பிக்கை போனால்‌, அந்த 
மதப்பண்டிகைகளை யார்‌ கொண்டாடுவார்கள்‌? வேத தர்மத்‌ 
துக்கு ஆபத்து வந்தபோது, அம்மதப்‌ பண்டிகைகள்‌ எல்லா 
வற்றுக்கும்‌ ஆபத்து வந்துவிட்டது. அப்போது ஸ்ரீ சங்கர 
ஜயந்தி நிகழ்ந்ததால்தான்‌ அந்தப்‌ புண்ணியகாலங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ மீண்டும்‌ நிலை நிறுத்தப்பட்டன. ஸ்ரீ சங்கர ஜயந்தி 
நிகழ்ந்திராவிடில்‌, இன்று ஸ்ரீ ராமநவமியும்‌, கோகுலாஷ்டமி 
யும்‌, சிவராத்திரியும்‌, நவராத்திரியும்‌ மற்ற புண்ணிய தன்ங்‌ 
ளும்‌ கொண்டாடுவோமா என்பதே சந்தேகம்‌. மற்ற ஜயந்தி 
களை எல்லாம்‌ நிலைநாட்டிய ஐயந்தியாக இதுவே இருக்கி 
றது. ஆகையினால்தான்‌ ஸ்ரீ சங்கர ஜயந்தியை மிக மிகப்‌ 
புண்ணிய காலமாகச்‌ சொல்கிறேன்‌. 


தனி மனிதராக இருந்துகொண்டு அந்தச்‌ சாமானிய 
பிராம்மண சந்நியாசி தேசம்‌ முழுவதிலும்‌ ஒரு இடம்‌ பாக்கி 


.... வைக்காமல்‌ இக்விஜயம்‌ செய்து இந்த மகத்தான அநுக்கிரகத்‌ 


சம்பு சங்கரரானார்‌! 0 577 
1 அ ரா று அமத தான்தான்‌ 
தைச்‌ செய்தார்‌. 'இக்விஜயம்‌' என்றால்‌ அவர்‌ செய்ததுதான்‌ 
'இக்விஜயம்‌”. 


ஸ்ரீ ஆசார்யாளுடைய திக்விஜய மகிமையைக்‌ கேட்டதற்‌ 
குப்‌ பிரயோஜனமாக நாம்‌ அனைவரும்‌ நம்‌ மனத்தில்‌ உள்ள 
அசட்டுத்தனங்களைப்‌ போக்கி, நமக்குள்‌ நாமே திக்விஜயம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌. “பஜகோவிந்த'த்தில்‌ ஆரம்பித்துப்‌ பரமாத்ம 
தத்துவத்தில்‌ முடிவது ஸ்ரீ ஆசார்யாரின்‌ உபதேசம்‌. “ஒன்றும்‌ 
தெரியாவிட்டாலும்‌ பரவாயில்லை; கோவிந்த கோவிந்த 
என்று சொல்‌”' என்று “பஜகோவிந்த'த்தில்‌ சொல்கிறார்‌ 
ஆசார்யாள்‌. “யமன்‌ ஒரு க்ஷணம்‌ கூட வீண்‌ கழிப்பதில்லை. 
பிரதி கணமும்‌ நெருங்கி வருகிறான்‌. எப்போது பிடித்துக்‌ 
கொள்வானோ தெரியாது. கோவிந்தன்‌ காலைக்‌ கட்டிக்‌ 
கொண்டால்தான்‌ யமனால்‌ : நமக்கு பயம்‌ இல்லை! 
என்கிறார்‌. எப்போதும்‌ கோவிந்தா கோவிந்தா என்று சொல்லிப்‌ 
பழகவேண்டும்‌. எப்படியும்‌ போஜனம்‌ செய்கிறோம்‌. 
அதோடு, சாப்பிடுகையில்‌ 'கோவிந்த கோவிந்த' என்று 
சொல்லிக்கொண்டே உண்டால்‌, அந்த மனோபாவத்துடன்‌ 
உள்ளே போகும்‌ அன்னம்‌, ஆத்ம தியானத்துக்கு அநுகூலம்‌ 
செய்யும்‌. அந்த அன்னஸாரம்‌ உடம்பில்‌ சேரச்சேர ஈசுவர 
ஸ்மரணம்‌ அதிகமாகும்‌. நாம்‌ என்றைக்கும்‌ போஜனத்தை 
நிறுத்தப்‌ போவதில்லை. ஆகையினால்‌ இந்தச்‌ சின்ன அப்பி 
யாசத்தால்‌ கோவிந்த உச்சாரணம்‌ என்றைக்கும்‌ நடந்துவரும்‌. 
கோவிந்த உச்சாரணத்துடன்‌ சாப்பிடுகையில்‌ மற்ற விஷயங்க 
ளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதை நாமே நிறுத்துவோம்‌. கண்ட 
வஸ்துக்களை கோவிந்த நாமத்துடன்‌ சாப்பிடக்கூடாது என்ற 
கட்டுப்பாடும்‌ வரும்‌. சித்தம்‌ சுத்தமாவதற்கு ஆகாரம்‌ சுத்தமா 
யிருப்பது மிக அவசியம்‌. பல இடங்களில்‌ பலவிதமான 
வஸ்துக்களைத்‌ தின்னுவதே இன்றைய மனக்கோளாறுகளுக்‌ 
கும்‌ ஒழுக்கக்‌ குறைவுக்கும்‌ ஒரு முக்கியமான காரணம்‌. 


ஆசார்யாள்‌ மகமை கேட்டதற்கு அடையாளமாக இப்படிச்‌ 
சின்ன சின்ன விஷயங்களையாவது அநுஷ்டானத்தில்‌ 
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கொண்டு வரவேண்டும்‌. எல்லோரும்‌ காலையில்‌ சிறிது 


விஷ்ணு ஸ்மரணம்‌. மாலையில்‌ சிறிது சிவஸ்மரணம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. இரவில்‌ தூங்கும்‌ முன்பு அம்பாளைப்‌ பிரார்த்‌ 
திக்க வேண்டும்‌. அன்றைய தினம்‌ ஆத்ம க்ஷேமோகவோ 
பரோபகாரமாக ஜீவகாருண்ய சேவையோ ஏதேனும்‌ செய்‌ 
தோமோ என்று ஆராய்ந்து பார்க்க- வேண்டும்‌. “அம்மா, 
இன்றுவரை நான்‌ செய்த தப்புக்களை மன்னித்து, நாளையிலி 


ருந்தேனும்‌ இந்தத்‌ தப்புக்களைச்‌ செய்யாமல்‌ இருக்க ரச்ஷிப்‌ 


பாய்‌'' என்று காமாக்ஷியை மனமுருகி வேண்டிக்கொண்டு 
தூங்க வேண்டும்‌. 

இன்று நம்மிடையே இப்படிப்பட்ட சிறிய, பெரிய 
அநுஷ்டானங்கள்‌ பலவும்‌ ஞாபகம்‌ காட்டுகிற அளவுக்காவது 
வந்திருப்பதற்குக்‌ காரணமான ஸ்ரீ ஆதி ஆசார்யாளை 
என்றைக்கும்‌ மறக்கக்கூடாது. நவராத்திரி, கோகுலாஷ்டமி 
போல்‌ ஸ்ரீ ஆசார்ய ஜயந்தியைக்‌ கோலாஹலமாகக்‌ 
கொண்டாட வேண்டும்‌. ஆசாரிய பாதுகையை தினமும்‌ 
பூஜிக்க வேண்டும்‌. ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌ அநுக்கிரகத்தில்‌ சகல 


மங்களங்களும்‌ உண்டாகும்‌. 


மனிதப்‌ பிறவியும்‌ வேண்டுவதே 


ஆசார்ய: சங்கராசார்ய: 
ஸந்து மே ஜன்ம ஐன்மனி 


“எல்லாப்‌ பிறவிகளிலும்‌ ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ பாதர்களே 
என்‌ ஆசிரியராக இருக்க வேண்டும்‌'--என்று இதற்கு 
அர்த்தம்‌. 

சுலோகம்‌ முழுவதையும்‌ சொல்கிறேன்‌: 


சாஸ்த்ரம்‌ சாரீர மீமாம்ஸா 
தேவஸ்து பரமேச்வர:! 
ஆசார்ய: சங்கராசார்ய: 
ஸந்து மே ஜன்ம ஜன்மனி!! 


'சாரீர மீமாம்ஸா' என்றால்‌ சரீரத்துக்குள்‌ இருக்கப்பட்ட 
உயிரைப்பற்றிச்‌ . சொல்கிற வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. 'இந்த வேதாந்தமே எந்நாளும்‌ எனக்கு சமய சாஸ்திர 
மாக இருக்கட்டும்‌.” அதாவது, 'நான்‌ வேத மதத்திலேயே 
பிறக்கவேண்டும்‌” என்று சுலோகத்தின்‌ முதல்‌ வரி சொல்லுகி 
ஐது. அடுத்த வரி, 'பரமேச்வரனே எனக்கு எந்நாளும்‌ 
தெய்வமாக இருக்கட்டும்‌! என்கிறது. பிறகு 'ஜன்ம ஜன்மத்தி 
லும்‌ எனக்கு சங்கரரே ஆசாரியராக இருக்கட்டும்‌, ' என்று 
சுலோகம்‌ முடிறெது. 


, புனர்‌ ஜன்மம்‌ இல்லாமல்‌ பரமாத்மாவில்‌ கலந்துவிட 
வேண்டும்‌ என்பதே பொதுவாகப்‌ பிரார்த்திக்கப்படுவது. 
ஆனால்‌ ஸ்ரீ சங்கர பகவத்பாதர்கள்‌ ஒவ்வொரு ஜன்மாவிலும்‌ 
ஆசாரியராக அமைவார்‌ என்றால்‌, எத்தனை பிறவியும்‌ எடுக்க 


த 


| | 


| 
1 


580 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


லாம்‌ என்று இந்த சுலோகம்‌ சொல்வது போலிருக்கிறது 
நடராஜாவைப்‌ பார்த்துக்கொண்டேயிருப்பதற்காக 
மனிதப்‌ பிறவியும்‌ வேண்டுவதே இம்மாநிலத்தே; 
என்று அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ சொன்னது போலிருக்கிறது! 


ஸ்ரீ சங்கரரும்‌ இதே ரீதியில்‌ 'சிவானந்த லஹரி'யில்‌ ஒரு 
சுலோகத்தில்‌ பிரார்த்திக்கிறார்‌: 


நரத்வம்‌ தேவத்வம்‌ நகவன ம்ருகத்வம்‌ மசகதா 
பசுத்வம்‌ &டத்வம்‌ பவது விஹகத்வாதி ஜனனம்‌ ! 
ஸதா த்வத்‌ பாதாப்ஐ ஸ்மரண பரமாநந்த லஹரீ 
விஹாராஸக்தம்‌ சேத்‌ ஹ்ருதயமிஹ கிம்தேன வபுஷாப 


“பரமேசுவரனின்‌ பாதாரவிந்தத்தை ஸ்மரித்து, அந்த 
ஆனந்த வெள்ளத்தில்‌ முழுகியிருப்பதற்குத்‌ தடையில்லை 
எனில்‌, நான்‌ எந்தப்‌ பிறவியும்‌ எடுக்கத்‌ தயார்‌. மனிதனா 
கவோ, தேவனாகவோ, கல்லாகவோ, மரமாகவோ, விலங்‌ 
காகவோ, கொசுவாகவோ, மாடாகவோ, கிருமியாகவோ, 
பட்சியாகவோ எந்தப்‌ பிறவி வாய்த்தாலும்‌ சரி, இருதயத்தில்‌ 
ஈசுவர ஸ்மரணாநந்தம்‌ வெள்ளமாகப்‌ பாய்ந்தால்‌ சரீரம்‌ 
எதுவாக இருந்தால்‌ என்ன?” என்கிறார்‌ இந்த சுலோகத்தில்‌ 
ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌. 

“ஆசார்யாள்‌” என்று சொன்னாலே இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ 
ஸ்ரீ சங்கராசாரியர்களைத்தான்‌ குறிப்பிடுகிறது. இதிலிருந்தே 
அவரது மஹிமை தெரிஜறது. பீஷ்மாசாரியார்‌, துரோணாசாரி 
யார்‌, வியாஸாசாரியார்‌, ஸாயணாசாரியார்‌ இன்னும்‌ எத்த 
னையோ ஆசாரியர்கள்‌ இருந்தாலும்‌, ஒரு பெயரையும்‌ 
சேர்க்காமல்‌ “ஆசாரியாள்‌' என்று மட்டும்‌ சொன்னால்‌ அதி 
நம்‌ பகவத்பாதாள்‌ என்றே அனைவரும்‌ புரிந்துகொள்கிறார்‌ 
கள்‌. “சாஸ்திர அர்த்தங்களை எடுத்துச்‌ சொல்லி, பிறரை 
ஆசாரத்தில்‌ நிலை நிறுத்துவதோடு எவனொருவன்‌ தானே 
அந்த ஆசாரங்களை அனுஷ்டித்துக்‌ காட்டுகிறானோ அவனே 
- ஆசாரியன்‌ என்பதுதான்‌ ஆசார்ய பதத்துக்கு லக்ஷணம்‌ 
(definition). 


NE 


மனிதப்‌ பிறவியும்‌ வேண்டுவதே 0 581 


ஸ்ரீ சங்கர பகவத்பாதர்கள்‌ அத்வைதத்ததைப்‌ பரம 
தத்துவமாக ஸ்தாபித்தார்‌. நாமும்‌ “எல்லாம்‌ ஒன்று, பேதமே 
யில்லை?” என்று பிரமாதமாக வேதாந்தம்‌ பேசுகிறோம்‌. 
ஆனால்‌ யதார்த்தத்தில்‌ இந்த ஏகமான ஸத்வஸ்துவின்‌ ஞானம்‌ 
நமக்கு கொஞ்சம்கூட வரவில்லை. ஆசாரியாளோ அதுவா 
கவே இருந்தவர்‌. எத்தனை காரியங்கள்‌ செய்தாலும்‌ காரிய 
மற்ற பரப்‌ பிரம்மத்திலேயே இருந்து கொண்டிருந்தவர்‌. அதன்‌ 
நிறைந்த ஆனந்தத்தாலேதான்‌ வெற்றி தோல்விகளால்‌ துளி 
கூடப்‌ பாதிக்கப்படாமல்‌, ஓயாமல்‌ காரியம்‌ பண்ணி லோக 
க்ஷேமத்தைச்‌ செய்து விட்டார்‌. ஞானத்தை நிலைநாட்டினார்‌. 
பக்தி மார்க்கத்தையும்‌ நிலைநிறுத்தினார்‌. க்ஷேத்திரம்‌ க்ஷேத்தி 
ரமாகச்சென்று ஸ்தோத்திரம்‌ செய்தார்‌. நாமும்‌ பக்தி பண்ணு 
கிறோம்‌. ஆனால்‌ எப்படி? கஷ்டம்‌ வந்தால்‌ மட்டும்‌ அது 
நிவிருத்தியாகப்‌ பெரிய பூஜை, சாந்தி எல்லாம்‌ செய்கிறோம்‌. 
நிவிருத்தியானால்‌ அநேகமாகப்‌ பூஜையையும்‌ அதோடு: 
விட்டு விடுவோம்‌. ஆகாவிட்டாலோ ஸ்வாமியையே திட்டு 
வோம்‌. நமக்கு உண்மையான ஞானமும்‌ பக்தியும்‌ வருவ 
தற்கு வழி என்ன? 

இதற்கெல்லாம்‌ அடிப்படையாக ஆசாரியாள்‌ கர்மாநுஷ்‌ 
டானத்தையே விதித்தார்‌. அதை விட்டுவிட்டு நாம்‌ செய்கிற 
பக்தி ஞானம்‌ எதுவுமே நிலைத்து நிற்கக்‌ காணோம்‌. அவரவ 
ரும்‌ உரிய கர்மத்தை ஆசாரங்களோடு பின்பற்றினால்தான்‌ 
மனஸில்‌ ஒழுக்கம்‌, கட்டுப்பாடு, சித்த சுத்தி எல்லாம்‌ 
உண்டாகி, அப்புறம்தான்‌ உண்மையான பக்தியும்‌ ஞானமும்‌ 
சித்திக்கும்‌. பகவத்பாதர்கள்‌ அத்வைத ஞானம்‌, ஸகுண 
உபாஸனை இவற்றைச்‌. சொன்னதோடு, வைதிக கர்மாநுஷ்‌ 
டானத்தை விதித்து, தாமும்‌ யதி தர்மங்களைப்‌ பூரணமாகப்‌ 
பின்பற்றிக்‌ காட்டியதால்தான்‌ 'ஆசாரியாள்‌' என்பதன்‌ பூரண 
லக்ஷணத்தையும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 

“ஆசாரியாள்‌” என்ற மாத்திரத்தில்‌ ஸ்ரீ சங்கராசாரியர்கள்‌ 
என்று நாம்‌ அர்த்தம்‌ செய்துகொள்வதுபோலவே, வெளிநாடு 
களில்‌ எல்லாம்‌ “வேதாந்தம்‌ என்ற மாத்திரத்திலேயே ஆசாரி 
யாளின்‌ அத்தைவத மார்க்கம்‌ என்றே அர்த்தம்‌ பட்ட. 2 பழுது 
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றார்கள்‌. வேதாந்தமாகிய உபநிஷதங்களை அடிப்படையா 
கக்கொண்டு த்வைதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌, சைவ சித்தாந்தம்‌ 
ஆகிய பல சித்தாந்தங்கள்‌ இருந்த போதிலும்‌, ஆசாரியர்கள்‌ 
அவலம்பித்த அத்வைதத்துக்கே இந்தப்‌ பெருமை ஏற்பட்டி 
ருக்கிறது. '*வேதாந்த சிம்மம்‌ கர்ஜனை செய்யட்டும்‌” 
(Let the lion of Vedanta roar) என்று சொல்லிக்கொண்டு 
விவேகாநந்தர்‌ அமெரிக்காவிலும்‌ ஐரோப்பாவிலும்‌ 
அத்வைதத்தைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்ததிலிருந்து நம்‌ ஆசாரியர்‌ 
களின்‌ மதம்‌ சர்வ சம்மதமாகிவிட்டது! ஆனால்‌ இதுதாம்‌ 
புதிதாகச்‌ செய்த மதமல்ல. உபநிஷத தாத்பரியமே என்று 
ஆசாரியாள்‌ விளக்கியிருக்கிறார்‌. 


அத்வைத மதத்தோடு, ஷண்மதங்களையும்‌ ஸ்தாபித்தது 
ஆசாரியாளின்‌ இன்னொரு பெருமை. தெய்வ பேதம்‌ 
என்பதே இல்லாமல்‌ ஈசுவரன்‌, அம்பாள்‌. மகாவிஷ்ணு, 
விக்நேசுவரர்‌, சுப்ரமணியர்‌, சூரியன்‌ : ஆகிய ஆறு 
தெய்வங்களின்‌ உபாஸனையையும்‌ ஒழுங்குபடுத்தித்‌ தந்து 
ஷண்மதாசாரியர்‌ ஆனார்‌. 


ஆசாரியாளின்‌ தனிப்பெருமை இன்னொன்றும்‌ உண்டு. 
இன்று நம்‌ தேசத்தில்‌ இருக்கிற விசிஷ்டாத்வைதம்‌, 
திய ஸ்ரீ ராமாநுஜர்‌, ஸ்ரீ மத்வர்‌, ஸ்ரீ மெய்கண்டார்‌ முதலியவர்‌ 
கள்‌ நம்‌ ஆசாரியர்களுக்குப்‌ பிற்பாடு தோன்றியவர்களே. 
ஆனால்‌ நம்‌ ஆசாரியர்களுக்கு முன்னால்‌ தோன்றிய கபிலர்‌, 
ஜைமினி, கணாதர்‌ கெளதமர்‌ ஆகியோர்‌ ஸ்தாபித்த சாங்கியம்‌, 
மீமாம்ஸை, வைசேஷிகம்‌, நியாயம்‌ முதலிய மதங்கள்‌ ஸ்ரீ 
சங்கர பகவத்‌ பாதாளுக்குப்‌ பின்‌ இருந்த இடம்‌ தெரியா 
மலே போய்விட்டன. ஆசாரியாள்‌ அவற்றை அடியோடு 
நிராகரணம்‌ செய்துவிட்டார்‌. அவருக்கு முன்‌ தோன்றியிருந்த 
புத்த, ஜைன மதங்களையும்‌ வென்று வைதிக தர்மத்தை 
நிலைநாட்டினார்‌. முப்பத்திரண்டு வயசுக்குள்‌ இத்தனை 
காரியங்களைச்‌ செய்த ஆச்சாரியாள்‌ பரமேசுவர அவதாரமே 


என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை. 


ண்‌ 


நம்‌ தருமத்தின்‌ மூல புருஷர்‌ 


இராமாந்தரங்களில்‌ முன்னிருட்டு நாட்களில்‌ 
திருட்டு இருக்கும்‌. இதற்காக ஒரு நாலு பேராவது 
முன்கூட்டியே ஏற்பாடு செய்துகொண்டு ரோந்து 
சுற்றுவார்கள்‌. கொஞ்சத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ திருட்டுக்‌ குறையும்‌. 

ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா லோகத்தைவிட்டுப்‌ போனவுடன்‌ 
லோகம்‌ முழுவதிலும்‌ கலியின்‌ இருட்டு வீரியத்துடன்‌ 
பரவக்கூடிய நிலைமை ஏற்பட்டது. வரப்போகிற அதர்ம 
இருட்டில்‌ வேதம்‌ என்கற தீபம்‌ சில இடங்களிலாவது 
அணையாமல்‌ இருக்கச்‌ செய்ய வேண்டுமே என்று ஒரு மகா 
பெரியவர்‌ விசாரப்பட்டு அதற்கான. காரியங்களில்‌ இறங்கி 
னார்‌. கலிகால மநுஷ்யர்களுக்கு வேதம்‌ முழுவதையும்‌ 
அத்யயனம்‌ செய்கிற சக்தி இருக்காது என்று அவருக்குத்‌ 
தெரியும்‌. ஆனாலும்‌ வேத மந்திர சப்தம்‌ லோகத்தில்‌ கொஞ்ச 
மாவது இருந்தால்தான்‌ சமஸ்தப்‌ பிராணிகளுக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ 
உண்டாகும்‌. கலிகாலத்திலும்கூட தர்ம மார்க்கப்படி இப்படிச்‌ 
சிறிது க்ஷேமம்‌ எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ கிடைக்கச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ தமது அபார கருணையினால்‌ 
நினைத்தார்‌. இதற்காகக்‌ கலிகாலத்தில்‌ வரப்போகிற அற்ப 
சக்தர்களுக்கு ஏற்றபடி, அதுவரை கங்குகரை இல்லாமல்‌ 
இருந்த வேதங்களை நாலாகப்‌ பிரித்தார்‌. தம்‌ சிஷ்யர்களில்‌ 
பைலர்‌ என்கிறவருக்கு ரிக்வேதத்தையும்‌ வைசம்பாயனருக்கு. 
யஜுர்‌: வேதத்தையும்‌, ஜைமினிக்கு ஸாம வேதத்தையும்‌; 
ஸுமந்துவுக்கு அதர்வண வேதத்தையும்‌ உபதேசித்தார்‌. 

Ae 


வ 


ணை ளாகக்‌ “துகளை வப்ப லலைகவளை வ 


அகன்‌ வ்ட்போயவல்‌ பிட வனு பப்டி 


TEs wer அறிம 


584 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


| உங்களிடம்‌ இந்தப்‌ பெரிய சொத்தை ஒப்படைத்தேன்‌. 
்‌ வேதத்தின்‌ இந்த ஒவ்வொரு சாகை (கிளை) யையும்‌ சிஷ்ய 
பரம்பரை மூலம்‌ ரக்ஷித்து வர ஏற்பாடு பண்ணுங்கள்‌: என்று 
அந்த நாலு சிஷ்யர்களை ரோந்து சுற்றுகிற மாதிரி அனுப்பி 
வைத்தார்‌. அனந்தமாக இருந்த வேதங்கள்‌ இப்படிக்‌ கலிகால 
அற்ப சக்தர்களும்‌ ஒரு ஆயுளில்‌ கற்று அத்யயனம்‌ செய்ற 
அளவுக்கு நாலாக வகுத்துத்‌ தரப்பட்டன. 


அந்த நாலு சிஷ்யர்கள்‌, அப்புறம்‌ அவர்களுடைய 
சிஷ்யர்கள்‌, சிஷ்யர்களின்‌ சிஷ்யர்கள்‌ என்று எத்தனையோ 
ஆயிரம்‌ வருஷங்களாக இந்த நாலு வேதங்களும்‌, காதால்‌ 
கேட்டுக்‌ கேட்டே-- எழுதாக்‌ கிளவி' என்றே தமிழில்‌ 
சொல்வார்கள்‌-நம்‌ காலம்வரை வந்துவிட்டது. அதனால்‌, 
கலியின்‌ கோலாஹலமும்‌ அடங்கியே இருந்தது. வேத 
அத்யயனம்‌ குறைந்த இந்த ஒரு நூற்றாண்டில்‌ கலி 
எப்படி முற்றிவிட்டது என்று நன்றாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


கலியுலக ஆரம்பத்தில்‌ லோகர க்ஷணத்துக்காக வேதத்தை 
இப்படிக்‌ காத்துத்‌ தந்த அந்த மகா பெரியவரைத்தான்‌ 
“வேத வியாஸர்‌' என்கிறோம்‌. “வியாஸ” என்றால்‌ “பகுத்து 
வைப்பது” என்று அர்த்தம்‌. வேதத்தை நாலாகப்‌ 
பகுத்தவர்‌ வேத வியாஸர்‌. 


அவருடைய இன்னொரு பெயர்‌ பாதராயணர்‌. தீவில்‌ 
(த்வீபம்‌) பிறந்ததால்‌ அவருக்கு 'த்வைபாயனர்‌' என்றும்‌ ஒரு 
காரணப்‌ பெயர்‌ உண்டு. அவர்‌ சியாமள வர்ணமாதலால்‌ 
“கிருஷ்ணர்‌: என்றும்‌ ஒரு பேர்‌ உண்டு. “கருஷ்ணத்வைபாய்‌ 
னர்‌' என்று சேர்த்தே சொல்வார்கள்‌ -- கிருஷ்ண பரமாத்மா 
டமிருந்து வித்தியாசம்‌ தெரிவதற்காக. 


வாஸ்தவத்தில்‌ அவரும்‌ இருஷ்ண பரமாத்மாவும்‌ 
'வேறல்ல. வேத வியாஸர்‌ மகாவிஷ்ணுவின்‌ அம்சாவதாரம்‌ 
_ தான்‌. பிற்காலத்தில்‌ நம்‌ ஆதி சங்கர பகவத்பாதாளுடைய 
தமை ட்டு வக்‌ விளையாட்டாக அவரி 


த ர ட ட ட 2 க ட ட பயவா 


டம்‌ கோபித்து அவரோடு விவாதச்‌ சண்டை போடுவதற்கா 
கக்‌ கிழப்பிராமணராக வியாஸர்‌ வந்தார்‌. இருவரும்‌ உக்கிர 
மாக வாதப்‌ பிரதிவாதம்‌ செய்தபோது, ஆசாரியாளின்‌ சிஷ்யர்‌ 
பத்மபாதருக்கு இரண்டு பேரும்‌ உண்மையில்‌ யார்‌ என்று 
ஞானதிருஷ்டியில்‌ தெரிந்து, 'சங்கர சங்கர ஸாஷாத்‌; 
| வ்யாஸோ நாராயண ஸ்வயம்‌” என்று அவர்‌ சொன்னதாக 
சுலோகம்‌ இருக்கிறது. “ஆசாரியாள்‌ சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவரன்‌; 
வியாஸர்‌ நாராயணனே' என்று அர்த்தம்‌, “முனிவர்களில்‌ 
நான்‌ வியாஸர்‌: என்று இருஷ்ணரே கீதையில்‌ சொல்லியிருக்கி 
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றார்‌. “வ்யாஸாய விஷ்ணு ரூபாய”, “வ்யாஸ ரூபாய 
விஷ்ணுவே' என்றும்‌ சுலோகம்‌ இருக்கிறது. 
தக்ஷிணாமூர்த்தி ஆதி குரு என்றாலும்‌ அவர்‌ பேசாத 
குரு. பேசி உபதேசிக்றெ குரு என்று வருகிறபோது, நம்‌ 
ட்‌ அத்வைத வேதாந்த ஸ்மார்த்த ஸம்பிரதாயத்தில்‌ முதல்‌ குரு, 
சாக்ஷாத்‌ நாராயணன்தான்‌. அப்புறம்‌ அவரது பிள்ளையான 
பிரம்மா. அப்புறம்‌ பிரம்மாவின்‌ பிள்ளையான வஸிஷ்டர்‌. 
வஸிஷ்டருக்குப்பின்‌' அவருடைய புத்திரரான சக்தி. சக்திக்‌ 
குப்‌ பிறகு, அவரது புத்திரரான பராசரர்‌. பராசரர்தான்‌ 
விஷ்ணு புராணம்‌ எழுதி உபகரித்தவர்‌. இவருடைய புத்திரர்‌ 
தான்‌ வியாஸர்‌. வியாஸருக்குப்பின்‌ நம்‌ சம்பிரதாயத்தின்‌ குரு 
அவருடைய புத்திரரான சுகர்‌. மகா பிரம்ம நிஷ்டர்‌ இவர்‌. 
பிறந்ததிலிருந்தே பரப்பிரம்மமாக இருந்ததால்‌ கலியாணமே 
பண்ணிக்கொள்ளாதவர்‌. அதனால்‌ இவருக்குப்‌ பிள்ளையும்‌ 
இல்லை. அப்படியானால்‌ இதுவரை தகப்பனார்‌ - பிள்ளை 
என்று. தொடர்ந்து வந்த குரு பரம்பரை இவரோடு நின்று 
விட்டதா? இல்லை, இவருக்கப்புறம்‌ அது குரு -- சிஷ்யர்‌ 
என்றெ புதுக்கிரமத்தில்‌ விருத்தியாயிற்று. சுகருடைய 
சிஷ்யர்‌ கெளடபாதர்‌. கெளடபாதர்‌ சந்நியாச ஆசிரமம்‌ ஸ்வீகரித்த 
வர்‌. இனிமேல்‌ சந்நியாச பரம்பரையிலேயே வேதாந்த 
சம்பிரதாய ஆசாரியர்கள்‌ வருகிறார்கள்‌. கெளடபாதருடைய 
சிஷ்யர்‌ கோவிந்த பகவத்‌ பாதர்‌. கோவிந்தரின்‌ சிஷ்யர்தான்‌, 
நம்‌ சங்கரபகவத்‌ பாதர்கள்‌. சங்கரருடைய நாலு முக்கியமான 
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சிஷ்யர்கள்‌ பத்மபாதர்‌, ஹஸ்தாமலகர்‌, தோடகர்‌ 


ட ட டி ட . . s 20 “ரேச்வ 
ரர்‌ ஆகியவர்கள்‌. இதற்கப்புறம்‌ ஒவ்வொரு சங்கர பீடத்திலும்‌ 
இன்றுவரை வரிசையாக வந்‌ 


நாராயணம்‌ பத்மபுவம்‌ வஸிஷ்டம்‌ 

சக்திம்‌ ௪ தத்புத்ர பராசரம்‌ ௪ | 

வ்யாஸம்‌ சுகம்‌ கெளடபதம்‌ மஹாந்தம்‌ 

| கோவிந்த யோரந்த்ரம்‌ அதாஸ்ய சிஷ்யம்‌ | 

| ஸ்ரீ சங்கரா சார்யம்‌ அதாஸ்ய பத்மபாதம்‌ 

ச ஹஸ்தாமலகம்‌ ௪ சிஷ்யம்‌ ! 

தம்‌ தோடகம்‌ வார்த்திககாரம்‌ அன்யான்‌ 

| அஸ்மத்‌ குரூன்‌ ஸந்ததம்‌ ஆனதோஸ்மி 11 

ii இதில்‌ “பத்மபுவன்‌: என்பது “பிரம்மா”. “வார்த்ததிககாரர்‌' 
I என்பது ஸுரேச்வரர்‌. மற்ற பெயர்கள்‌ உங்களுக்கே புரியும்‌. 


இப்படி வியாஸர்‌ குரு பரம்பரையில்‌ முக்கியமாக 
இருக்கிறார்‌. அவரை விஷ்ணு என்று சொல்லிவிட்டால்‌ 
மட்டும்‌ போதுமா? குருர்‌ பிரம்மா, குருர்‌ விஷ்ணு: குருர்‌ 
தேவோ மஹேச்வர: என்று திரிமூர்த்தியாகவும்‌ அல்லவா 
குருவைச்‌ சொல்கிறோம்‌? இப்படியே வியாஸரை மும்மூர்த்தி 
யாகவும்‌ வர்ணிக்கற ஒரு சுலோகம்‌ இருக்கிறது. அது 
“நெற்றியில்‌ கண்ணில்லாவிட்டாலும்‌ இவர்‌: சிவன்தான்‌. 
நாலு முகமில்லாவிட்டாலும்‌ இவர்‌ பிரம்மாதான்‌. நாலு 
கையில்லாமல்‌ இரண்டே கையுடன்‌ இருந்தாலும்‌ இவர்‌ 
மஹாவிஷ்ணுதான்‌: என்று சொல்கிறது. 


வியாஸரைவிட நமக்குப்‌ பரம உபகாரம்‌ செய்த இன்‌ 
னொருவர்‌ இல்லை. அவர்‌ வேதங்களை விபாகம்‌ செய்ததோ டு 
நிற்கவில்லை. வேதங்களைச்‌ இல பேர்தான்‌ ரொம்பவும்‌ 
நியம ஆசாரங்களோடு ரக்ஷிக்க முடியும்‌. ஆனால்‌ வேதத்தின்‌ 


(ச 
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படப்‌ ப ணை தை எ னை வ ல அன லட னல ரட்ட ர்‌ 
தாத்பரியமான அஹிம்ஸை, சத்யம்‌, தர்மம்‌ முதலியவை சகல 


ஜனங்களுக்கும்‌ தெரிந்து, அவர்கள்‌ அவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும்‌ என்று மிகுந்த கருணை கொண்டார்‌ வியாஸர்‌. 
இதற்காகவே வேதத்தில்‌ ஒவ்வோர்‌ இடத்தில்‌ நுணுக்கமாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிற விஷயங்களை சகல ஜனங்களும்‌ ரஸிக்கிற 
சதா ரூபத்தில்‌ விளக்கிக்‌ காட்டுவதற்கு -- நுண்ணிய வஸ்துவை 
பூதக்கண்ணாடியால்‌ காட்டுகிறது போல்‌ -- பதினெட்டுப்‌ 
புராணங்களையும்‌, ஐந்தாவது வேதம்‌ எனப்படும்‌ 
மகாபாரதத்தையும்‌ எழுதி அநுக்கிரகம்‌ செய்தார்‌ ஸ்ரீ வியாஸ ்‌ 
பகவான்‌. அவரவர்கள்‌ இஷ்டதேவதையை முழு முதல்‌ 
தெய்வமாக ஆராதிப்பதற்குச்‌ செளகரியமாக விசால மனசு 
வாய்ந்த வியாஸர்‌ பதினெட்டுப்‌ புராணங்களையும்‌ தந்திருக்‌ 
திறார்‌. ஈசுவரன்‌, விஷ்ணு, அம்பாள்‌, சுப்ரமணியர்‌ என்று 
ஒவ்வொரு தேவதையைப்‌ பற்றியும்‌ ஒவ்வொரு புராணமாகக்‌ 
கொடுத்தார்‌. சமீப காலம்‌ வரையில்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ எழுதப்‌ 
படிக்கத்‌ தெரியாத கிராம ஜனங்கள்கூடப்‌ பொய்‌, புனை 
சுருட்டு, இருட்டு, லஞ்சம்‌, நாஸ்திகம்‌ இவற்றுக்குப்‌ பயந்து, 
கூடியவரையில்‌ ஒழுக்கத்தோடு, தெய்வ பக்தியோடு, 
திருப்தியோடு இருந்து வந்தார்கள்‌ என்றால்‌, அதற்கு 
முக்கியமான காரணம்‌ வியாஸ பகவானின்‌ 
பிரசாதமான பாரதமும்‌ புராணங்களும்தான்‌. ்‌ 


இவ்வளவு செய்ததோடு பரம சத்தியமான பிரம்ம 
தத்வத்தை ரத்தினச்‌ சுருக்கமாகச்‌ சொல்கிற பிரம்ம ஸத்திரத்‌ 
தையும்‌ அநுக்கிரஇத்தார்‌ ஸ்ரீ வியாஸர்‌. இதனாலேயே முக்கிய 
மாக பிரம்ம வித்யா ஆசார்யர்களில்‌ ஒருவராகி “வியாஸாசாரி 
யாள்‌” எனப்படுகிறார்‌. பிரம்ம வித்தையில்‌ அவருக்கு சிஷ்யர்‌ 
அவரது புத்திரரான சுகப்‌ பிரம்மம்‌. 

நாலு வேதங்களைப்‌ பரப்பிய சிஷ்யர்கள்‌ பேரை 
முன்பே சொன்னேன்‌. புராணங்களையும்‌ மகாபாரதத்தையும்‌ 
அவரிடமிருந்து உபதேசம்‌ பெற்று லோகத்தில்‌ பிரசாரம்‌ 


588 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ ்‌ 
பண்ணினவன்‌ ஸஈ*தர்‌ _— தேரோட்டி வகுப்பில்‌ பிறந்தவர்‌. 
மகா பக்திமான்‌, புத்திமான்‌. 


பிரம்மஸ 9த்திரத்துக்குச்‌ சங்கரர்‌ (அத்வைதம்‌), ராமா 
நஜர்‌ (விசிஷ்டாத்வைதம்‌), மத்வர்‌ (த்வைதம்‌), ஸ்ரீ கண்டாசாரி 
யர்‌ (சைவ சித்தாந்தம்‌), வல்லபாசாரியர்‌ (கிருஷ்ண பக்த 
மார்க்கம்‌). எல்லோரும்‌ தத்தம்‌ சித்தாந்தப்படி பாஷ்யம்‌ 
எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. “பிரம்ம ஸுதத்திரம்‌' என்றால்‌ பண்டித 
லோகத்தில்‌ அதற்கு ஒரு தனியான கெளரவம்‌. 


ஹிந்துக்கள்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொள்கிற நாம்‌ அனைவரும்‌ 
மேலே சொன்ன சித்தாந்தப்‌ பிரிவுகளில்‌ ஏதாவது 
ஒன்றைச்‌ சேர்ந்தவராக இருக்கிறோம்‌. இதனால்‌ நாம்‌ பிரிந்தே 
இருக்கிறோம்‌ என்று அர்த்தமில்லை. மரத்தின்‌ இளைகள்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ ஒரு திசையில்தான்‌ வளர்ந்து கொண்டிருக்‌ 
கும்‌. அதனால்‌ அவை ஒன்றில்லை என்றாகி விடுமா? அடி 
ப மரமும்‌ வேரும்‌ ஒன்றுதானே? அப்படித்தான்‌ நம்‌ இத்தனை 
பேருக்கும்‌, இத்தனை பிரிவுகளுக்கும்‌ அடிமரமாக, வேராக 
இருக்கிற மகாபுருஷர்‌ வேத வியாஸ மகரிஷி. மூலம்‌” 
என்றால்‌ வேர்‌. நம்‌ தர்மத்துக்கு மூல புருஷர்‌ வியாஸ 
பகவான்தான்‌. 
இன்று நாம்‌ இந்த மட்டுமாவது ஆஸ்திக புத்தியோடு 


க்ஷூமமாக இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அன்று வியாஸர்‌ போட்ட 
விதைதான்‌. 


ஹிந்துவாகப்‌ பிறந்த நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தத்துவத்தில்‌ 
(%பிலாஸஃபியில்‌) பிரிந்தருப்பால்‌ தோஷமில்லை. ஃபிலா 
ஸஃபி என்று வருகிறபோது, “நான்‌ அத்வைத எனக்குச்‌ 
சங்கரர்‌; நீ த்வைத--உனக்கு மத்வர்‌; அவர்‌ விசிஷ்டாத்‌ 
வைதி--அவருக்கு ராமாநுஜர்‌: என்று இருந்துவிட்டுப்‌ 
போவோம்‌. பல அபிப்பிராயங்கள்‌ இருப்பதால்‌ அவற்றை 
ஆராய்ந்து பார்ப்பதால்‌ தப்பில்லை. ஆனாலும்‌, . எந்தப்‌ 


ல 


கள்‌. சந்நியாகெளில்‌ பூணூல்‌ போட்‌ 


நம்‌ தருமத்தின்‌ மூல புருஷர்‌ 0 589 


“ரிவாயிருந்தாலும்‌ சரி, ஹிந்துவாகப்‌ பிறந்த சகலரும்‌ ஒன்று 
சேர்ந்து வேத வியாஸ பகவானின்‌ படத்தைத்‌ தோளில்‌ 
ஏற்றிக்கொண்டு வீதி பவனி எடுத்துவரக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கி 
றோம்‌. பல பேருக்குச்‌ சிலை வைக்கிறோம்‌. படத்திறப்பு 
விழாக்கள்‌ செய்கிறோம்‌. எனக்கு ஆசை, வருஷத்துக்கு ஒரு 
நாளாவது ஒவ்வொரு பேட்டையிலும்‌ இருப்பவர்கள்‌ வியா 
ஸாசாரியாளின்‌ படத்தை ஐக்கியமாகக்‌ கூடி ஊர்வலமாக 
எடுத்து வந்து, ஓரிடத்தில்‌ எழுந்தருளப்‌ பண்ணி, அங்கே 
சகலருக்கும்‌ பொதுவான வேத தர்மங்களைப்பற்றி சம்மேள 
னம்‌ நடத்த வேண்டும்‌ என்பது. இதுவரை இப்படிச்‌ செய்யாத 
அபராதத்துக்குப்‌ பிராயச்சித்தமாகச்‌ சேர்த்து வைத்து இனி 
மேலாவது இப்படி வியாஸாசாரியாளுக்கு உத்ஸவம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. “ஹிந்து” என்ற பேரில்‌ உள்ள நம்‌ எல்லோரின்‌ 
நமஸ்காரங்களுக்கும்‌ பாத்திரராக இருக்கிறவர்‌ அவர்‌. 


அவர்‌ இன்றைக்கும்‌ சிரஞ்ஜீவியாக இருக்கிறவர்‌. 
ஆஞ்சநேயர்‌, அசுவத்தாமா, மகாபலி இவர்கள்‌ மாதிரி 
இப்போதும்‌ சிரஞ்ஜீவியாக அநுக்கிரகம்‌ பண்ணி வருகிறார்‌. 


வைதிக தர்மத்துக்குப்‌ பல: விதங்களில்‌ உறுதி தந்து ஆதார 
ஸ்தம்பம்‌ போல்‌ நிற்கிற ஸ்ரீ வேத வியாஸ மஹரிஷி ஒருத்தர்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ நம்‌. மதமே இல்லை. அந்த மகா புருஷ்ரை 
ஹிந்துவாகப்‌ பிறந்த ஒவ்வொருவனும்‌ ஸ்மரிக்க வேண்டும்‌. 
நமக்கு சாசுவத செளக்கியத்துக்கான வழியைக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுத்திருக்கிற வேத வியாஸருக்கு நம்‌ நன்றியைக்‌ 
காட்டக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. 
பிரம்மசாரிகளும்‌ இருஹஸ்தர்களும்‌ ஆவணி அவிட்டத்‌ 
தின்போது புதுப்‌ பூணூல்‌ போட்டுக்‌ கொள்ளுமுன்‌, வேத 
வியாஸரைக்‌ கும்பத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ செய்து பூஜை செய்கிறார்‌ 
டுக்‌ கொள்கிற. பிரிவினர்‌ 
இருந்தாலும்‌, பெரும்பாலும்‌ பூணூலை அறுத்துப்‌ போட்ட 
சந்நியாசகளே இருக்கிறார்கள்‌. மற்ற ஆசிரமக்காரர்கள்‌ 


Fay 


. 590 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
உபாகர்மத்தின்போது வியாஸருக்குப்‌ பூஜை, 


ஹோமம்‌ செய்து நன்றி செலுத்தி விடுகிறார்க 
சந்நியாசிகள்‌ மட்டுமே அப்படிச்‌ செய்யாமலி 


தர்ப்பணம்‌, 
ள்‌ என்றால்‌ 
ருக்கலாமா? 


ன்‌ பிரம்ம ஸுஐத்திரம்‌ என்ற வேதாந்தப்‌ பிரமாண நூலே இவர்‌ 
25 செய்ததுதானே? இப்படி நன்றி தெரிவித்து செய்வதுதான்‌ 
மாஸ்ய விரத ஆரம்பத்தில்‌ சந்நியாசி செய்யும்‌ வியாஸ பூனை 


சாதுர்‌ 


1 ஓ: தனை னை ணை ணத வணு வான கதா அருவா கடை வட 2. 3 மணை ட டி 


ர்‌. 


ர்‌. அ 


கண்ணன்‌ பிறந்த தினம்‌ 


ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவான்‌ தையில்‌, அஞ்ஞான உலகத்தின 
ருக்குத்‌ தெரியாத ஞானப்‌ பிரகாசத்திலேயே ஞானியானவன்‌ 
எப்போதும்‌ இருக்கிறான்‌ என்கிற அர்த்தத்தில்‌, “உலகம்‌ 
முழுவதும்‌ தூங்கும்‌ காலத்தில்‌ ஞானி விழித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
இறான்‌'' என்கிறார்‌. எங்கும்‌ ஒரே இருட்டாக இருக்கும்‌ 
காலத்தில்‌ ஒரு வெளிச்சம்‌ தோன்றினால்‌ அதை வரவேற்கி 
றோம்‌. ஒரு பாலைவனத்தின்‌ நடுவில்‌ கொஞ்சம்‌ நிழலும்‌ 
நீரும்‌ தென்பட்டால்‌ அளவிலா ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிறது. 
இருண்ட மேகங்களின்‌ மத்தியில்‌ தோன்றும்‌ மின்னல்‌ அதிகப்‌ 
பிரகாசத்தோடு விளங்குகிறது. ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா 
தக்ஷ்ணொயனத்தில்‌ ஆவணி மாதத்தில்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ணபக்ஷ 
அஷ்டமியன்று நடுநிசியில்‌ பிறந்தான்‌. நமக்கு ஒரு வருஷம்‌ 
தேவர்களுக்கு ஒருநாள்‌. நம்‌ உத்தராயணம்‌ அவர்களுக்குப்‌ 
பகல்‌; தகிணாயனம்‌ அவர்களுக்கு இரவு. ஆகையால்‌ ஸ்ரீ 
கிருஷ்ணன்‌ அவதரித்த காலம்‌ தேவர்களுக்கு இரவு ஆகிறது. 
இம்மாதிரியே நமக்கு ஒரு மாதம்‌ பித்ருக்களுக்கு ஒரு நாளா 
கும்‌. நமது சுக்லபக்ஷம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பகல்‌; இருஷ்ணபக்ஷம்‌ 
இரவு. ஆகையால்‌ ஸ்ரீ இருஷ்ணன்‌ பிறந்த கிருஷ்ண பட்சம்‌ 
பித்ருக்களுக்கும்‌ இரவாறெது. அஷ்டமி பக்ஷத்தின்‌ நடுவில்‌ 
வருவதனால்‌ அன்று பித்ருக்களுக்கு , நடுநிசியாகும்‌. ஸ்ரீ 
கிருஷ்ணன்‌ பிறந்தது அஷ்டமியன்று நடுநிசி. இதனால்‌ என்ன 
ஏற்படுகிறது? ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ அவதரித்த காலம்‌ தேவர்கள்‌, 
த்ருக்கள்‌, மனிதர்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ நிசி... எல்லா இனுசி 
வம்‌ இருட்டு அதிகமாக இருக்கும்‌ சமயம்‌. ஸ்ரீ அழுக 


& 


592 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
பிறந்ததும்‌ இருள்‌ நிறைந்த சிறைச்சாலை. 


இப்படி 

ஸ்ரீ கிருஷ்ணாவதார காலத்தில்‌ எல்லாம்‌ இருள்‌ மயமான 
சூழ்நிலை. 

அவனுடைய பெயரும்‌ இிருஷ்ணன்‌; “கிருஷ்ண 


என்றால்‌ “கறுப்பு! என்று பொருள்‌. அவனது மேனியும்‌ கறுப்பு. 


இப்படி ஒரே கறுப்பான சமயத்தில்‌ தானும்‌ கறுப்பாக 
ஆவிர்ப்பவித்தாலும்‌ அவனே ஞான ஒளி. நல்ல காளமேகங்க 
ளிடையே மின்னல்‌ மாதிரி இத்தனை இருட்டுக்கு நடுவே 
தோன்றிய ஞான ஓளி. ஞான ஒளியானதால்தான்‌ மங்காத 
பிரகாசமுடையதாய்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ ஜ்வலித்துக்‌ கொண்டி 
ருக்கிறது. அஞ்ஞானத்தால்‌ இருண்டிருக்கும்‌ உலகத்தில்தான்‌ 
ஞானத்தின்‌ மகிமை அதிகமாக விளங்கும்‌. அப்படியே 
கிருஷ்ணனின்‌ பெருமை பிரகாசிக்கிறது. அவனுடைய தை 
உலகெங்கும்‌ ஒலித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. அவனுடைய 
லீலா விநோதங்கள்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ ஸ்ரீமத்‌ பாகவதம்‌ புராண 
சிரேஷ்டமாக விளங்குகிறது. 


உடலுக்கு ஒளியளிப்பது கண்‌. உயிருக்கு ஒளி தருவது 

ஞானம்‌. உலக உயிர்களுக்கெல்லாம்‌ ஞான ஒளி தருகிற 

கண்ணாக இருப்பவனே கண்ணன்‌. நம்‌ தென்னாட்டில்‌ 

அவன்‌ கிருஷ்ணன்‌ மாத்திரம்‌ அல்லாமல்‌ கண்ணனும்‌ ஆகி 

விட்டான்‌. அகக்கண்ணையும்‌ புறக்கண்ணையும்‌ அம்ருதத்‌ 

தில்‌ மூழ்கடிக்கும்‌ வடிவம்‌ அவனுடையது. நம்‌ காதின்‌ 

வழியாக வேணுவினால்‌ இதே அம்ருதத்தையும்‌, உபதேச 

சாரமான கதாம்ருதத்தையும்‌ உட்செலுத்தி குளிர வைக்கும்‌ 

அந்தக்‌ கண்ணனே நம்‌ உலகுக்குக்‌ கண்‌; கறுப்பினிடையே 
விளங்கும்‌ ஒளி காட்டும்‌ கண்‌; அந்த ஒளியும்‌ அவன்தான்‌. 

2 ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ ஒரே அவதாரத்தில்‌: அநேக விதமான 
ந்‌ லீலைகளைச்‌ செய்து நடித்திருக்கிறான்‌. மிகவும்‌ சேஷ்டை 
செய்யும்‌ குழந்தை, பிறகு மாடு மேய்க்கும்‌ பையன்‌, குழலூ 

இக்‌ கூத்தாடும்‌ கலைஞன்‌, இவற்றை அநுபவிக்கும்‌ ரஸிகன்‌, 
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ன்‌, முஷ்டிகன்‌ என்ற கம்ஸனைச்‌ சேர்ந்த மகாமல்லர்‌ 
மித்தபோது) மல்யுத்தத்தில்‌ தேர்ந்தவன்‌, (நக்ன்ஜித்‌ 
பெண்ணான ஸத்யை என்பவளைக்‌ கலியா 


(சாணூர 
களை 2 
என்ற ராஜா வின்‌ 
ணம்‌ செய்துகொள்வதற்கு நிபந்தனையாக ஏழு காளைகளை 
அடக்க வேண்டும்‌ என்ற போது) காளை மாடுகளை அடக்கிக்‌ 
காட்டுபவன்‌, ராஜதந்திர நிபுணன்‌, தூது செல்பவன்‌, சாரதி, 
துரெளபதி போல்‌ தீர்க்க முடியாத கஷ்டத்தில்‌ சிக்கிக்‌ கொண்‌ 
டவர்களைக்‌ காக்கும்‌ ஆபத்பாந்தவன்‌, குசேலர்‌ போன்ற 
அநாதர்களை ரக்ஷிக்கும்‌ பக்த வத்ஸலன்‌, பீஷ்மருக்கு 
முத்தியே அளித்தவன்‌, பீஷ்மருக்கு மாத்திரமல்ல - தன்னையே 
கொல்லும்படியான அம்பைப்‌ பிரயோகித்த வேடனுக்கும்‌ ' 
முக்தி கொடுப்பவன்‌ -- இப்படியெல்லாம்‌ லீலை செய்திருக்‌ 
திறான்‌. 


உலகத்தில்‌ நல்லதும்‌ பொல்லாததுமாக அநேக விதமான 
மனப்போக்கை உடையவர்களாக ஜீவர்கள்‌ அமைந்திருக்கி: 
றார்கள்‌. வீரனும்‌ சூரனும்‌, திருடனும்‌ ஸ்திரீலோலனும்‌, 
பேதையும்‌ உழைப்பாளியும்‌, கிழவனும்‌ குழந்தையும்‌, 
இறுமாப்புடையவனும்‌ பரோபகாரியும்‌, மனமுருகியவனும்‌ 
கல்‌ நெஞ்சனும்‌, கஞ்சனும்‌ ஊதாரியும்‌, மூடனும்‌ கல்விமானும்‌, 
யோகியும்‌ ஞானியுமாகப்‌ பலவிதமான மன நிலையை 
உடையவர்கள்‌ உலகத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இவர்களில்‌ தீய 
அம்சம்‌ உள்ளவர்களை முற்றிலும்‌ நல்ல அம்சங்களைக்‌ 


கொண்ட ஒரு மகாத்மா அல்லது தெய்வ அவதாரத்தால்‌ 


ஆகர்ஷிக்க முடியாமலே போகலாம்‌. ஒரு திருடனுக்கு 
இன்னொரு இருடனைப்‌ பற்றிய கதையே ரஸமாயிருக்கும்‌. 
ஓர்‌ உல்லாஸ புருஷனுக்கு இன்னோர்‌ உல்லாஸ புருஷனின்‌ 
கேளிக்கைகளே சுவாரஸ்யமாக இருக்கும்‌. ஸ்ரீ திருஷ்ணன்‌ 
நல்லவர்களை மட்டுமின்றி மற்றோரையும்‌ கவரவேண்டு 
மென்றே ஜாரசோர சிகாமணியாக, கபடனாக, மாயன்‌, 
தந்திரசாலியாக எல்லா வேஷமும்‌ போட்டான்‌. பற்பல 


்‌ போக்குக்கொண்ட மக்கள்‌ எல்லாரையும்‌ தனது வகை வகை” 


களான லீலைகளால்‌ தனித்தனியே ஆகர்ஷித்துத்‌ தன்னுடைய 
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கருணைக்கும்‌ அதன்‌ மூலம்‌ ஞானத்துக்கும்‌ பாத்திரமாக்கிக்‌ 


கடைத்தேற வைத்த ஸ்ரீ கிருஷ்ணாவதாரமே பரிபூர்ணாவ 
தாரம்‌. 


சிவராத்திரிக்கும்‌ கிருஷ்ணாஷ்டமிக்கும்‌ இடையே சரி 
யாக 180 நாள்‌ இடைவெளி இருக்கும்‌. ஒன்றிலே ஞான 
ஜோதியான லிங்கம்‌ உதித்தது. அதுவேதான்‌ இன்னொன்றில்‌ 
வெளியிலே எல்லாம்‌ கருமையாக வைத்துக்கொண்டாலும்‌, 


உள்ளே ஞானத்திலும்‌ கருணையிலும ஜோதியான 
கண்ணனாக வந்தது. 


ஸ்ரீ ராமன்‌ 


£ராமன்‌' என்றாலே ஆனந்தமாக இருப்பவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌; மற்றவர்களுக்கு ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிறவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. எத்தனை விதமான துக்கங்கள்‌ வந்தாலும்‌ அதனால்‌ 
மனம்‌ சலனம்‌ அடையாமல்‌, ஆனந்தமாக தர்மத்தையே 
அநுசரித்துக்கொண்டு ஒருத்தன்‌ இருந்தான்‌ என்றால்‌, அது 
ஸ்ரீ ராமன்தான்‌. வெளிப்பார்வைக்கு அவன்‌ துக்கப்பட்டதாகத்‌ 
தெரிந்தாலும்‌, உள்ளுக்குள்ளே: ஆனந்தமாகவே இருந்தான்‌. 


சுக துக்கங்களில்‌ சலனமடையாமல்‌, தான்‌ ஆனந்தமாக 
இருந்துகொண்டு, மற்றவர்களுக்கும்‌ ஆனந்தத்தை ஊட்டுவது 
தான்‌ யோகம்‌. அப்படியிருப்பவனே யோகி. இவ்வாறு மனசு 
அலையாமல்‌ கட்டிப்போடுவதற்குச்‌ சாமானிய மனிதர்களுக்‌ 
கான வழி வேத சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிற தர்மங்‌ 
களை ஒழுக்கத்தோடு, கட்டுப்பாட்டோடு பின்பற்றி வாழ்வது 
தான்‌. சொந்த விருப்பு வெறுப்புக்கு இலக்காகாமல்‌ வேதம்‌ 
விதிக்க தர்மப்படி வாழ ஆரம்பித்துவிட்டால்‌, தானாகவே 
மனஸின்‌ சஞ்சலம்‌ குறைந்து, அது தெளிய ஆரம்பிக்கும்‌. 
இந்தத்‌ தெளிவால்‌ மனசு எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக, லேசாக 
இருக்கும்‌. இந்த சித்த சுத்தி மோக்ஷத்திலேயே கொண்டு 
சேர்த்துவிடும்‌. 

._ ஜனங்களுக்கெல்லாம்‌ ஒரு. பெரிய உதாரணமாக வேத 
காமங்களை அப்படியே அநுசரித்து ஆனந்தமாக வாழ்ந்து 
காட்டுவதற்காக ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே ராமனாக வந்தார்‌. ராம 
வாக்கியத்தை எங்கே பார்த்தாலும்‌, “இது என்‌ அபிப்பிராயம்‌" 
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என்று சொல்லவே மாட்டார்‌. 'ரிஷிகள்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌ 
கள்‌; சாஸ்திரம்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறது” என்றே அடக்கமாகச்‌ 
சொல்வார்‌. சகல வேதங்களின்‌ பயனாக அறியப்பட 
வேண்டிய பரமபுருஷன்‌ எவனோ, அவனே அந்த வேத 
தர்மத்துக்கு முழுக்க முழுக்கக்‌ கட்டுப்பட்டு, அப்படிக்‌ 
கட்டுப்பட்டு இருப்பதிலேயே ஆனந்தம்‌ இருக்கிறது 
என்று  ' காட்டிக்கொண்டு, ராமனாக வேஷம்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டு வாழ்ந்தான்‌. 


“ராவணன்‌ ஸீதையைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு போனபோது, 
ஓரே மைல்‌ தூரத்திலிருந்த ராமனுக்கு ஸீதை போட்ட கூச்சல்‌ 
காதில்‌ விழவில்லையாம்‌. அப்படிப்பட்டவனை இப்போது 
பக்தர்கள்‌ கூப்பிட்டால்‌ என்ன பிரயோஜனம்‌?” என்று கேலி 
செய்து கேட்டவர்கள்‌, எழுதியவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ ராமனாக இந்த லோகத்தில்‌ வாழ்ந்தபோது 
மநுஷ்ய வேஷத்தில்‌ இருந்தான்‌; மநுஷ்யர்களைப்‌ 
போலவே வாழ்ந்தான்‌ என்பதை மறந்து பேசுகிறார்கள்‌. 


ஒரு நாடகம்‌ நடக்கிறது. ராமாயண நாடகம்தான்‌. அதில்‌ 
லவ குசர்களை வால்மீகி ராமனிடம்‌ அழைத்து வருகிறார்‌. 
ராஜபார்ட்‌ ராமஸ்வாமி அய்யங்கார்‌ ராமராக வேஷம்‌ போட்‌ 
டிருக்கிறார்‌. அவருடைய சொந்தப்‌ பிள்ளைகளே நாட்கத்தில்‌ 
லவ குசர்களாக நடிக்கிறார்கள்‌. நாடக ராமன்‌ வால்மீகியைப்‌ 
பார்த்து, “இந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ யார்‌? என்று கேட்கிறார்‌. 
ராமஸ்வாமி அய்யங்காருக்குத்‌ தம்முடைய பிள்ளைகளையே 
தெரியவில்லை என்று நாடகம்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌ கேலி செய்ய 
லாமா? நாடக வால்மீகி, இவர்கள்‌ ராஜபார்ட்‌ ராமஸ்வாமி 
அய்யங்காரின்‌ பிள்ளைகள்‌; நீங்கள்தானே அந்த ராமஸ்வாமி 
அய்யங்கார்‌!” என்று பதில்‌ சொன்னால்‌ எத்தனை ரஸாபாஸ 
மாக இருக்கும்‌? வாஸ்தவத்தில்‌ இருப்பதை, வாஸ்தவத்தில்‌ 
தெரிந்ததை, நாடகத்தில்‌ இல்லாததாக, தெரியாததாகத்தான்‌ 
நடிக்க வேண்டும்‌. ஸ்ரீராமன்‌ பூலோகத்தில்‌ வாழ்ந்தபோது, 
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ப்படித்தான்‌ மநுஷ்ய வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு தம்‌ 
வாஸ்தவமான சக்தியையும்‌ ஞானத்தையும்‌ மறைத்துக்‌ 
கொண்டு வாழ்ந்தார்‌. 
வேதப்‌ பொருளான பரமாத்மா தசரதனின்‌ குழந்தையாக 
வேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டவுடன்‌, வேதமும்‌ வால்மீகியின்‌ 
குழந்தையாக, ராமாயணமாக வந்துவிட்டது. . அந்த ராமாய 
ணம்‌ முழுக்க எங்கே பார்த்தாலும்‌ தர்மத்தைத்தான்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. ஊருக்குப்‌ போகிற குழந்தைக்குத்‌ தாயார்‌ 
பட்சணம்‌ செய்து தருற வழக்கப்படி கெளசல்யா தேவி 
காட்டுக்குப்‌ போகிற ராமனுக்குப்‌ பதினாலு வருஷங்களும்‌ 
கெட்டுப்போகாத பட்சணமாக இந்தத்‌ தர்மத்தைத்தான்‌ 
கட்டிக்‌ கொடுத்தாள்‌. “ராகவா, நீ எந்த தர்மத்தை : 
த்ருதியோடு, அதாவது தைரியத்தோடு, நியமத்தோடு 
அநுசரிக்கிறாயோ, அந்தத்‌ தர்மம்‌ உன்னை ரக்ஷிக்கும்‌” 
என ஆசீர்வாத பட்சணம்‌ கொடுத்தாள்‌. 


நியமம்‌, அதாவது தனது என்ற விருப்பு வெறுப்பு 
இல்லாமல்‌ சாஸ்திரத்துக்குக்‌ கட்டுப்படுவது முக்கியம்‌. அதே 
போல்‌ தைரியம்‌ முக்கியம்‌. ஒருத்தர்‌ பரிகாசம்‌ பண்ணுகிறார்‌ . 
என்று தர்மத்தை விடக்கூடாது. ராமனை சாக்ஷாத்‌, லக்ஷ்ம 
ணனே பரிகசித்தான்‌. “அண்ணா! நீ தர்மம்‌, தர்மம்‌ என்று 
எதையோ கட்டிக்‌ கொண்டு அழுவதால்தான்‌ இத்தனை 
கஷ்டங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன. அதை விட்டுத்‌ தள்ள. தசரதன்‌ 
மேல்‌ யுத்தம்‌ செய்து ராஜ்யத்தை உனக்கு நான்‌ ஸ்வீகரித்துத்‌ 
ர அனுமதி தா: என்று அன்பு மிகுதியால்‌ சொன்னான்‌. 
ஆனால்‌ ராமன்‌, யார்‌ எது சொன்னாலும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ 
கரமத்தையே காத்தான்‌. கடைசியில்‌ அது அவனைத்‌ காத்தது. 
உம்‌ தலை காத்தது. ராவணனுக்குப்‌ பத்து தலை இருந்தும்‌ 
அதர்மத்தால்‌ கடைசியில்‌ அத்தனை தலைகளும்‌ உருண்டு : 
விழுந்தன. ஸ்ரீராமன்‌ இன்றும்‌, 'ராமோ விக்ரஹவான்‌ ரம. 
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என்றபடி தர்மத்தில்‌ தலைசிறந்து தர்ம ஸ்வரூபமாக 
அநுக்கிரகம்‌ செய்து வருகிறான்‌. 


- சாக்ஷாத்‌ ஸ்ரீ ராமனை லட்சியமாகக்‌ கொண்டு “ராம 
ராம்‌'' என்று மனஸாரச்‌ சொல்லிக்கொண்டே இருக்கிறவர்‌ 
களுக்குச்‌ சித்த மலங்கள்‌ எல்லாம்‌ விலகும்‌. தர்மத்தை விட்டு 
எந்நாளும்‌ விலகாமல்‌ அவர்கள்‌ ஆனந்தமாக வாழ்வார்கள்‌. 


ஸ்ரீ ராமநவமி 


“நன்மையும்‌ செல்வமும்‌ நாளும்‌ நல்குமே 
தின்மையும்‌ பாவமும்‌ சிதைந்து தேயுமே 
சென்மமும்‌ மரணமும்‌ இன்றித்‌ தருமே 
இம்மையே இராமவென்‌ றிரண்டெழுத்தினால்‌”” 


(கம்பராமாயணம்‌: சிறப்புப்‌ பாயிரம்‌ 14) 


ஸ்ரீ ராமநவமியன்று குழந்தைகள்‌ முதல்‌ முதியவர்கள்‌ 
வரை ஒவ்வொருவரும்‌ கம்பராமாயணத்தில்‌ ஸ்ரீ ராமாவதார 
கட்டத்தில்‌ உள்ள கீழ்க்காணும்‌ பாக்களைப்‌ பாராயணம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. 

வேய்புனர்‌ பூசமும்‌ விண்ணுளோர்களும்‌' 

தூயகற்‌ கடகமும்‌ எழுந்து துள்ளவே. 


சித்தரும்‌ இயக்கரும்‌ தெரிவைமார்களும்‌ 
வித்தக முனிவரும்‌ விண்ணு ளோர்களும்‌ 
நித்தரும்‌ முறைமுறை நெருங்கி யார்ப்புறத்‌ 
தத்துறல்‌ ஒழிந்துநீள்‌ தருமம்‌ ஒங்கவே. 
ஒருபகல்‌ உலகெலாம்‌ உதரத்துட்‌ பொதிந்‌ 
தருமறைக்‌ குணர்வரும்‌ அவனை யஞ்சனக்‌ 
கருமுகிற்‌ கொழுந்தெழில்‌ காட்டுஞ்‌ சோதியைத்‌ 
இருவுறப்‌ பயந்தனள்‌ திறங்கொள்‌ கோசலை. 
(கம்ப ராமாயணம்‌: பாலகாண்டம்‌-இரு அவதாரப்‌ படலம்‌) 
. இருபது வயதுக்கு மேற்பட்டவர்கள்‌ ஸ்ரீ ராமநவமி 
எனறு முழுவதும்‌ பட்டினி (சித்த உபவாஸ்‌) விரதம்‌ 
ருக்க வேண்டும்‌. ப்‌ 


A. 


| 
| 
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ஒவ்வொரு கிராமத்திலும்‌ பள்ளிச்‌ சிறுவர்கள்‌ முதல்‌ 
முதியவர்கள்‌ வரை எல்லோரும்‌ ஏதாவது சிறிய கோயில்‌ 
சந்நிதியிலோ, அல்லது பஜனை மடத்தின்‌ முன்போ கூடி 
ஸ்ரீராம நாம மந்திரத்தை ஐந்து நிமிஷம்‌ ஜபம்‌ செய்து, பிறகு, 
“ஸ்ரீராம்‌ ஜயராம்‌ ஜயஜய ராம்‌'' என்னும்‌ பதின்மூன்று 
அக்ஷரங்கள்‌ கொண்ட மந்திரத்தை, ஒருவர்‌ முதலில்‌ சொல்ல, 
எல்லோரும்‌ அதைப்‌ பின்பற்றிச்‌ சொல்லிக்கொண்டு, ஊரைச்‌ 
சுற்றி வந்து, முதலில்‌ ஆரம்பித்த இடத்தை அடைந்து, அங்கு 
பத்து நிமிஷம்‌ பஜனை செய்து, பூர்த்தி செய்ய வேண்டும்‌. 


மறுநாள்‌ காலை அதே இடத்தில்‌ கூடி, ஸ்ரீ ராமாவதாரத்‌ 

தில்‌ (கம்ப ராமாயணத்தில்‌) ஸ்ரீ ராம பட்டாபிஷேகத்தை 
வர்ணிப்பதாக உள்ள கீழ்க்காணும்‌ பாக்களைப்‌ பாராயணம்‌ 
செய்து, அல்லது ஸம்ஸ்கிருதம்‌ படித்தவர்கள்‌ எவரேனும்‌ 
இருந்தால்‌, அவரைக்‌ கொண்டு வால்மீகி ராமாயணத்தில்‌ 
உள்ள ஸ்ரீராம பட்டாபிஷேக ஸர்க்கத்தைப்‌ பாராயணம்‌ 
பண்ணும்படி செய்து, பத்து நிமிஷம்‌ பஜனை செய்து, ஊர்ப்‌ 
பொதுச்‌ செலவில்‌ ஏழை மக்களுக்கு அன்னம்‌ பாலிக்க 
வேண்டும்‌. 
மங்கள கதம்‌ பாட 

மறையொலி முழங்க வல்வாய்ச்‌ 
சங்கம்‌ குமுறப்‌ பாண்டில்‌ 

தண்ணுமை யொப்பத்‌ தாவில்‌ 
பொங்குபல்‌ லியங்கள்‌ ஆர்ப்பப்‌ 

பூமழை பொழிய விண்ணோர்‌ . 
எங்கள்‌ நாயகனை வெவ்வேறு 

எதிர்‌ அபிடேகஞ்‌ செய்தார்‌. 


மாதவர்‌ மறைவ வாளர்‌ 
மந்திரக்‌ இழவர்‌ முற்று 

மூதறி வாளர்‌ உள்ளஞ்‌ . 
சான்றவர்‌ முதன்‌ ராட்டச்‌ 


௯. 


படட அத பவது அன்னுரவ யவை வைத்தி 
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சோதியான மகனு மற்றைத்‌ 
துணைவரும்‌ அனுமன்‌ தானும்‌ 

தீதிலா இலங்கை வேந்தும்‌ - பின்‌ 
அபிடேகஞ்‌ செய்தார்‌. 


சித்தமொத்‌ தனன்‌என்‌ றோதுந்‌ 
இருநகர்ச்‌ செல்வ மென்ன 
உத்தமத்‌ தொருவன்‌ சென்னி 
விளங்கிய உயர்போன்‌ மெளலி 
ஒத்துமெய்க்‌ குவமை கூர 
ஓங்குமூ வுலகத்‌ தோர்க்குந்‌ 
தத்தம்‌ உச்சியின்மேல்‌ வைத்தது 
ஒத்தெனத்‌ தளர்வு தீர்ந்தார்‌ 
(கம்ப ராமாயணம்‌: யுத்த காண்டம்‌ திரு அபிடேகப்‌ படலம்‌) 


ராம பிரானின்‌ சிரத்தின்‌ மேல்‌ பொன்கிரீடம்‌ 
விளங்கியது கண்டு, மூவுலகிலும்‌ உள்ள மக்களும்‌ தத்தம்‌ 
சிரமேல்‌ பொற்கிரீடம்‌ வைக்கப்பட்டது போலவே எண்ணி 
மடழ்ந்தார்கள்‌' என்பது கடைசிச்‌ செய்யுளின்‌ கருத்து. 


நாட்டில்‌ உள்ள எல்லா மக்களிடையேயும்‌ தெய்வ . 
பக்தியும்‌, நன்னடத்தையும்‌ வேரூன்றி வளரவேண்டும்‌ என்று . 
எல்லோரும்‌ ஸ்ரீ ராமநவமியன்றும்‌, மறுநாள்‌ புனர்‌ பூஜையி 
லும்‌, ஸ்ரீராம சந்திர மூர்த்தியைப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 


யப்பன்‌ 


பரமாத்மா ஒன்றே சிவனாகவும்‌ நாராயணனாகவும்‌ 
ரூபம்‌ தரிக்கிறது. சிவனாக இருக்கும்போது ஞான மூர்த்தி 
யாக இருக்றெது. நாராயணனாக இருக்கும்போது லோக 
ஸம்ரக்ஷணம்‌ செய்றெது. இப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ சிவனும்‌ 
விஷ்ணுவும்‌ முற்றிலும்‌ வேறு வேறு என்றோ, அல்லது 
தொழிலை ஓட்டிக்‌ கொஞ்சம்‌ வேறுபட்டாற்‌ போலிருக்கிற 
நிலையில்‌ சிவனுக்குப்‌ பரிபாலன சக்தி இல்லை என்றோ, 
விஷ்ணுவுக்கு ஞான சக்த இல்லையென்றோ அர்த்தமில்லை. 
அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ முக்கியமாகச்‌ செய்கிற அநுக்கிர 
கத்தையே குறிப்பிட்டேன்‌. 


ஆல விருக்ஷத்தின்‌ ழோ, பனிமலை உச்சி மீதோ 
சிவபெருமான்‌ வீற்றிருக்கிறார்‌. உடலெல்லாம்‌ விபூதிப்‌ பூச்சு. 
புலித்தோலை இடுப்பில்‌ கட்டி, யானைத்‌ தோலைப்‌ போர்த்தி 
யிருக்கிறார்‌. தலையிலே ஜடாமுடி. அவரது ஸ்வரூபம்‌, 
அலங்காரம்‌, வாசஸ்தானம்‌ எதைப்‌ ' பார்த்தாலும்‌ ஞானிக 
ளுக்கு உரியதாக இருக்கிறது. அவர்‌ கரத்திலேயே ஞான 
முத்திரை தாங்கியிருக்கிறார்‌. ஆத்ம இயானத்தில்‌ ஆழ்ந்திருக்‌ 
கிற அவரது சந்நிதி ஒரே சாந்தமாக இருக்கிறது. பரம்‌ 
சத்தியத்தைப்‌ போதிக்கிற பரமகுரு அவரே. அந்தப்‌ 
பரம சத்தியமும்‌ அவரன்றி வேறில்லை. இந்த உபதேசம்‌ . 
ஞானியின்‌ தொழில்‌. 


லோக ரக்ஷணம்‌ என்பது ராஜாவின்‌ கடமை. அதனால்‌ 
தான்‌ நாராயணனை ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ சக்கரவர்த்திபோல்‌ 
இயானிக்கிறோம்‌. பீதாம்பரம்‌, கெளஸ்துபம்‌, 


ca 


வனமாலை, 
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ட ட ணைன க பரக பம்‌ 
சாக்ஷாத்‌ மகாலக்ஷ்மியை 


மார்பிலே வைத்துக்கொண்டு, ராஜாதிராஜனாக 
இருக்கிறார்‌ ஸ்ரீ மகா விஷ்ணு. 

ஆசார லரான ரிஷிகளைப்‌ போல்‌ ஈசுவரனுக்கு 
எப்போது பார்த்தாலும்‌ ஸ்நானம்‌ செய்வதில்‌ பிரியம்‌. அதனால்‌ 
தான்‌ வடதேசத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ கோயில்களில்‌ எல்லாம்‌ சிவலிங்‌ 
கத்தின்‌ மேல்‌ எப்போது பார்த்தாலும்‌ ஜலம்‌ கொட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்படி ''தாரா பாத்திர'' த்தைக்‌ கட்டி வைத்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. சக்கரவர்த்தி போன்ற மகாவிஷ்ணுவுக்கோ 
அலங்காரத்தில்‌ பிரியம்‌ அதிகம்‌. அவருக்குப்‌ பட்டும்‌ 
பொன்னும்‌ புனைந்து மகிழ்கிறோம்‌. 

அலங்காரப்‌ ப்ரியோ விஷ்ணு: 

அபிஷேகப்ரியோ சிவ: 


என்றே சொல்வார்கள்‌. 


ஈசுவரனின்‌ அழகு மனத்தை அடங்கச்‌ செய்கிற சாந்த 
ஸ்வபாவம்‌ வாய்ந்தது. ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனின்‌ செளந்தரியமோ 


' மனத்தை மோடக்கச்‌ செய்து ஆனந்தக்‌ கூத்தாடச்‌ செய்வது. 


விஷ்ணுவின்‌ இவ்விய ரூபத்திலிருந்து வைத்த கண்ணை வாங்க 
முடியாமல்‌ எவரும்‌ சொக்கிக்‌ கிடக்க வேண்டியதாகிறது. 
ஸ்ரீ ராமனாகவும்‌, கிருஷ்ண பரமாத்மாவாகவும்‌ அவதரித்த 
போதும்‌, இந்த ஜகன்மோகன செளந்தரியம்‌ அவரைவிட்டு 
நீங்காமலே இருந்திருக்கிறது. இப்படிப்பட்டவர்‌ மோஹினி 
என்றே ஓர்‌ உருவம்‌ கொள்ளும்போது எத்தனை அழகாக 
இருந்து, எல்லோர்‌ உள்ளங்களையும்‌ 'மோஹிக்க வைத்துக்‌ 
கொள்ளை கொண்டிருப்பார்‌? பரம ஞானியாக, தபோமயமாக 
ஐவலித்துக்‌ கொண்டிருந்த பரமேசுரனின்‌ மனத்தைக்கூட 
மகாவிஷ்ணுவின்‌ மோகினி ரூபம்‌ மயக்கிவிட்டது என்று 
புராணங்கள்‌ சொல்கின்றன. மோகினியாக வந்த பப்பட்‌ 
னின்‌ காருண்ய லாவண்யமும்‌ பரமேசுவரனின்‌ சாந்த ஞான 


- மும்‌ ஒன்று சேர்ந்தவுடன்‌ ஒரு மகா தேஜஸ்‌ ஒரு பெரும்‌ 
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ஜோதி பிறந்தது. இந்தத்‌ தேஜஸே ஐயப்பனாக உருக்‌ 
கொண்டது. ்‌ 

ஹரிஹர புத்திரன்‌ என்றும்‌, சாஸ்தா என்றும்‌, ஐயனார்‌ 
என்றும்‌ சொல்வது இந்த ஐயப்பனைத்தான்‌. 


ஐயன்‌ என்பது “ஆர்ய” என்பதன்‌ திரிபு. “ஆர்ய” என்றால்‌ 
“மதிப்புக்குரிய” என்று பொருள்‌. சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவரனுக்கும்‌ 
நாராயணமூர்த்திக்கும்‌ ஜனித்த குழந்தையைவிட மதிப்புக்‌ - 
குகந்தவர்‌ எவருண்டு? ஞானமும்‌ தபசும்‌ கலந்த சிவனின்‌ 
பிரம்ம அம்சம்‌, கிருபையும்‌ செளந்தரியமும்‌ சக்தியும்‌ கலந்த 
விஷ்ணுவின்‌ க்ஷத்ர அம்சம்‌ இரண்டுமே நாம்‌ உய்வு பெற 
அத்தியாவசியமாகும்‌. ஹரிஹர புத்ரனாகிய ஐயப்பனிடம்‌ 
இவையெல்லாமே ஒன்று சேர்ந்திருப்பதாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
இதனால்தான்‌ போலிருக்கிறது, சிவபெருமானின்‌ மற்ற இரு 


்‌ பாலர்களைப்‌ பிள்ளையார்‌ என்றும்‌ குமரன்‌ என்றும்‌ குழந்தை 


களைக்‌ குறிக்கிற சொல்லால்‌ குறிப்பிட்டாலும்‌, அவரது 
மூன்றாவது புத்திரனான சாஸ்தாவை மட்டும்‌ மதிப்புக்குரி 
யவராக -- ஆர்யராக -- ஐயனாராகக்‌ குறிப்பிடுகிறோம்‌. 
ஆர்ய” என்பதுதான்‌ “அய்யர்‌: என்றாயிற்று. முதலி -- 
முதலியார்‌, செட்டி -- செட்டியார்‌ மாதிரி அய்யனுக்கு 
மரியாதைப்‌ பதம்‌ அய்யனார்‌. இதிலே ஒரு வேடிக்கை. 
பொதுவாகத்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ அய்யர்‌ (குருக்கள்‌) பூஜிக்காத 
கிராமக்‌ கோயில்களில்‌ உள்ள ஸ்வாமிதான்‌ அய்யராக -- 
அய்யனாராக- இருக்கிறார்‌! கொஞ்சம்கூட இப்போது 
பேசப்படுகிற இன வித்யாசங்கள்‌ முன்னே இல்லை 
என்பதற்கு இதுவே ஒரு அடையாளம்‌. 


& 
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சாஸ்தா என்பதே தமிழில்‌ சாத்தன்‌. தமிழ்‌ நாட்டில்‌ 
இருக்கப்பட்ட அநேக சாத்தனூர்களில்‌ முக்கியமான 

1 தெய்வம்‌ சாஸ்தாவான ஐயப்பன்தான்‌. 

தமிழ்‌ நாட்டில்‌ கிராமத்துக்குக்‌ கிராமம்‌ ஐயனார்‌ கோயில்‌ 

உண்டு. கேரளத்தில்‌ கிராம தேவதையாக இல்லாமல்‌ வேறு 

| விதத்தில்‌ ஐயப்பன்‌ வழிபாடு வெகுவாகப்‌ பரவி வளர்ந்திருக்‌ 

திறது. 

அவர்‌ நம்மைக்‌ காவல்‌ புரிகிற தெய்வம்‌. காற்று கருப்பு 

முதலான பலவித தீயசக்திகளிலிருந்து நம்மைக்‌ காப்பாற்றுகி 

றவர்‌. இதெல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக நாராயணனிடமிருந்து 

நம்‌ வாழ்க்கையையே பரிபாலிக்கும்‌ சக்தியைப்‌ பெற்றிருக்க 

றார்‌. ஈசுவரனிடமிருந்து நமக்கு விமோசனம்‌ தருகிற 
ஞானத்தை அளிக்கும்‌ சக்தியும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 

{ சுதந்திர இந்தியாவில்‌ ஐயப்பன்‌ ரொம்ப ரொம்பக்‌ . 
தியாதி பெற்று வருகிறார்‌. சுதந்திர சாஸனம்‌ (0௦15410400) 
அளித்திருக்கிற பேச்சுச்‌ சுதந்திரத்தைப்‌ பயன்படுத்திக்‌ 

ட கொண்டு ஒரு பக்கத்தில்‌ நாஸ்திகப்‌ பிரசாரம்‌ தடபுடலாக 
நடக்கிறபோதே, மறுபக்கத்தில்‌ அது எடுபடாத அளவுக்கு 
ஐயப்ப பக்தி நாளுக்கு நாள்‌ அமோகமாக விருத்தியாகிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. 

கேரளத்தில்‌ எட்டாக்‌ கையில்‌ சபரிமலையில்‌ இருக்கிற 
ஐயப்பன்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகத்‌ தமிழ்‌ நாடு, மற்ற 
ராஜ்யங்கள்‌ மீதெல்லாம்‌ கூடத்‌ தம்‌ ராஜதானியை 
விஸ்தரித்துக்கொண்டே வருகிறார்‌! 
| இது மிகவும்‌ உற்சாகமளிக்கற விஷயம்‌. நாஸ்திகப்‌ 
பிரசார விஷயத்தைத்‌ தடுக்றெ அருமருந்தாக வந்திருக்கிறது 
யப்ப பக்தி. 

ட்ட அவரது இருபையை நாடி, அதற்குப்‌ பாத்திரர்களாக 

_ வாழ்ந்தோமானால்‌ நாமும்‌, நாடும்‌, உலகமும்‌ சிறப்புற்று , 
விளங்குவது நிச்சயம்‌. 2. 
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“ஸ்வாமி”? என்றால்‌ 


குமாரஸ்வாமியே 


““ஸ்வாமி'” என்பது கடவுளுக்குப்‌ பொதுப்‌ பெயர்‌ 
என்று வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. பரமேசுவரனும்‌ 
ஸ்வாமி, மகாவிஷ்ணுவும்‌ ஸ்வாமி, விக்நேசுவரரும்‌ 
ஸ்வாமி-எல்லா தெய்வங்களையும்‌ ““ஸ்வாமி'' என்று 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. இப்படி எந்த மூர்த்தியாக 
வும்‌, இல்லாமல்‌, இந்த எல்லாமாகவும்‌ ஆகியிருக்கிற 
பரமாத்மாவை, பராசக்தியை கடவுள்‌ (000) என்று எந்த 
மதஸ்தராலும்‌ சொல்லப்படுகிறவரையும்‌ 'ஸ்வாமி” என்றே 
சொல்கிறோம்‌. 


ஆனால்‌ இந்த “ஸ்வாமி” என்றெ பெயர்‌ வாஸ்தவத்‌ 
இல்‌ ஒருத்தருக்குத்தான்‌ உண்டு. இப்போது நாம்‌ சொல்கிற 
சாமிகள்‌ எல்லாம்‌ அந்த ஒருவரிடமிருந்துதான்‌ அவர்‌ 
பெயரையே கடனாகக்‌ கேட்டு வாங்கித்‌ தங்களுக்கும்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

அந்த நிஜமான ஸ்வாமி யாரென்றால்‌ ஸ-ப்ரமண்யர்‌ 
_ தான்‌; முருகன்‌, முருகப்‌ பெருமான்‌ என்று இந்தத்‌ தமிழ்‌ 
தேசத்தில்‌ தனியன்போடு சொல்லப்‌ படுறெவர்தான்‌. அவர்‌ 
குழந்தையாக இருக்கிற கடவுள்‌; குமாரஸ்வாமி. 
னால்‌ சொல்கிறீர்கள்‌? ' 


த்தின்‌ ஆதாரத்திலேயே 
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அகராதி, நிகண்டு என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறார்‌ 
ஜால்லவா? ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ இருக்கிற , பிரசித்தமான அகராதிக்கு 
அமரகோசம்‌' என்று பெயர்‌. “அமரம்‌' என்று சுருக்கிச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. அதைப்பற்றியும்‌, அதை எழுதினவனைப்‌ 
பற்றியும்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்லவேண்டும்‌. சுப்ரமணியர்‌ 
விஷயத்துக்கு இது நேராக சம்பந்தமில்லைதான்‌. இருந்தாலும்‌ 
இதில்‌ பல ரசமான விஷயங்கள்‌ இருப்பதால்தான்‌ சொல்கி 
றேன்‌. இதில்‌ நம்‌ பகவத்பாதாளின்‌ பெருமை, மதங்களில்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று இருக்கப்பட்ட உறவுகளின்‌ போக்கு 
எல்லாம்‌ வெளியாவதால்‌ சொல்கிறேன்‌. 


இந்த அகராதிக்குப்‌ பேர்‌ 'அமரகோசம்‌' என்றேன்‌. 
“கோசம்‌” என்றால்‌ “பொக்கிஷம்‌ என்று அர்த்தம்‌. , சப்தக்‌ 
கூட்டங்கள்‌, சொற்களின்‌ சமூகம்‌ பொக்கிஷமாக இருக்கிற 
புஸ்தகத்துக்குக்‌ “கோசம்‌ என்று பெயர்‌ வந்தது. இம்மாதிரி 
ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ பல கோசங்கள்‌ (அகராதிகள்‌) இருந்தாலும்‌ 
ரொம்பவும்‌ பிரசித்தமானது “அமரகோசம்‌'தான்‌. 


அமர” என்கிற பேர்‌ எப்படி வந்தது? ஸம்ஸ்கிருதத்தை 
தேவபாஷை என்பார்கள்‌; தேவர்கள்‌ அமிருதம்‌ உண்பதால்‌ 
அமரர்‌ எனப்படுவார்கள்‌; எனவே தேவபாஷை அமரபாஷை 
என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. 

அதற்கேற்றாற்போல்‌ ““ஸம்ஸ்கிருதம்‌ செத்த மொழி 
(ad 8000806)” என்று சொல்லிக்கொண்டு, அதைச்‌ சாக 
அடிக்க எத்தனையோ யத்தனம்‌ செய்தாலும்‌, எப்படியோ 
அதுவும்‌ அமரமாக இருந்துகொண்டேதான்‌ வருகிறது. “அமர 


பாஷையில்‌ உள்ள கோசம்தான்‌ அமர கோசமா?? என்று 


தோன்றலாம்‌. 

. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கோசத்துக்கு “அமரம்‌! என்றெ பெயர்‌ 
இப்படி வரவில்லை. அதை இயற்றியவனின்‌ பெயரை 
வைத்தே அதற்கு “அமரம்‌: என்று பெயர்‌ வந்தது. அமர 


: 
! 
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சிம்மன்‌ என்பவனால்‌ செய்யப்பட்டதனால்‌ அதற்கு “அமர 
கோசம்‌' என்று பெயர்‌. 


அமரசிம்மன்‌ மகாபுத்திமான்‌. இந்த நிகண்டுவைப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌ அறிவில்‌ அவனுக்கு ஈடு உண்டா என்று பிரமிப்பு 
உண்டாகும்‌. ஒவ்வொரு விஷயத்தையும்‌ அவ்வளவு நன்றா 
கத்‌ தெரிந்து வைத்துக்கொண்டு அர்த்தம்‌ சொல்கிறான்‌. 
இவன்‌ ஹிந்து அல்ல. அமரசிம்மன்‌ ஒரு ஜைனன்‌. 


ஜைனர்களில்‌ படிப்பாளிகள்‌ அதிகம்‌. இலக்கியத்தில்‌ 
அவர்களுக்கு விசேஷமான இடம்‌ உண்டு. தமிழில்‌ ஐம்‌ 
பெரும்‌ காப்பியங்களிலே ஜைன சம்பந்தம்‌ அதிகம்‌. காவிய ஐம்‌ 
நிரம்பி மிக உயர்ந்த நூல்களாக உள்ள சிந்தாமணி, வளையா 
பதி எல்லாம்‌ ஜைன நூல்கள்தாம்‌. ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌, "பஞ்ச 
காவியங்கள்‌” என்று பொதுவாக இருப்பதைத்‌ தவிர ஜைனர்‌ 
களே தனியாக தங்கள்‌ மத சம்பந்தமாக ஒரு பஞ்ச காவியம்‌ 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌. இந்த அமரசிம்மனும்‌ அநேக ஜைனமத 
புஸ்தகங்கள்‌ எழுதினான்‌. ஆனால்‌ இன்று மிஞ்சியிருப்பது 
மதநூலாக இல்லாத இந்த அகராதி ஒன்றுதான்‌ என்றால்‌ 
ஆச்சரியமாயிருக்கும்‌. இந்த ஒன்றாவது மிஞ்சியதற்குக்‌ 
காரணம்‌ ஜைனர்கள்‌ பரம்‌ விரோதியாக நினைத்த நம்‌ 
ஆதிசங்கரர்தான்‌. 


ஆதிசங்கரர்‌ பாரததேசம்‌ முழுவதும்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணி 
பல மதங்களைக்‌ கண்டனம்‌ செய்து, வைதிக மதத்தை 
ஸ்தாபித்தார்‌ அல்லவா? இந்த திக்விஜயத்தில்‌ அவர்‌ அமர: 
சிம்மனையும்‌ சந்தித்தார்‌. பகவத்பாதரின்‌ கொள்கை ஓரே ஒரு 
சத்தியம்தான்‌ இருக்கிறது! அதுவே பலவிதமாகத்‌ தெரிகிறது. 
அந்த ஒன்றிலேயே கரைந்து அதுவாகவே ஆகிவிட வேண்‌ 
டும்‌” என்பது. பெளத்தர்கள்‌ பொதுவாக எல்லாமே சூனியம்‌, 
மாயை என்பார்கள்‌. ஆதி ஆசார்யாளும்‌ “மாயையால்தான்‌ 
ஒரே பரம்பொருள்‌ பலவாகத்‌ தெரிகிறது. இந்தப்‌ பார்வை 
போனால்‌ இது அத்தனையும்‌ போய்விடும்‌”, என்று சூனிய 
நிலையையே சொல்கிற மாதிரி தோன்றினாலும்‌, அவர்‌ 
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த்தியமாகச்‌ சொன்னது “இல்லாத (சூனிய) மாயை” அல்ல); 

“இது போனபின்‌ எப்போதும்‌ நிலைத்து இருக்கிற, அழிவே 
இல்லாத பூரணமாக ஒரே சத்தியம்‌ இருக்கிறது” என்பதைத்‌ 
தான்‌ நம்‌ ஆசார்யாள்‌ முடிந்த நிலையாக அவலம்பித்தார்‌ 
(நிலை நாட்டினார்‌). பெளத்தம்‌ சூன்யத்தோடு நிற்கிறது. 
பூரணமாக ஒன்று இருக்கிறது என்பது ஆசாரியாளுக்கு 
முக்கியம்‌. ஒன்றும்‌ இல்லை என்பது புத்தருக்கு முக்கியம்‌. 
ஒன்று இருக்கவும்‌ இருக்கலாம்‌ (அஸ்தி); இல்லாமலும்‌ 
இருக்கலாம்‌ (நாஸ்தி); இருந்தும்‌ இல்லாமலும்கூட 
இருக்கலாம்‌ (அஸ்தி நாஸ்தி); என்பது ஜைன மத ஸ்தாபகரான 
ஜினருக்கு (மகாவீரர்க்கு) முக்கியம்‌. 

இப்படிப்பட்ட கொள்கையை உடைய ஜைனனான 
அமரசிம்மன்‌ ஆசாரியாளிடம்‌ வாதப்‌ போருக்கு வரும்போது, 
“நான்‌ ஒரு திரைக்குப்‌ பின்னாலிருந்துதான்‌ உம்‌ 
கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ சொல்வேன்‌” என்றான்‌. 

ஆசாரியாளும்‌ இதில்‌ உள்ள ரகசியத்தை ஆராய்ச்சி 
செய்து பார்க்காமல்‌ ஓப்புக்கொண்டார்‌. 

ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ பாதர்களுக்கும்‌ அமரசிம்மனுக்கும்‌ 
வாதப்‌ போர்‌ ஆரம்பித்தது. 


்‌ அமரசிம்மன்‌ ஒரு திரையைக்‌ கட்டிக்கொண்டு அதற்கு 
உள்ளேயிருக்கிறான்‌. ஆச்சார்யாள்‌ வெளியே இருந்து கேள்வி 


கள்‌ கேட்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 


 அமரசிம்மன்‌ பளிச்‌ பளிச்சென்று பதில்‌ சொன்னான்‌. 
ee என்னதான்‌ மகாபுத்திமானாக இருந்தாலும்கூட, 
தனை சாமர்த்தியமாக எப்படிப்‌ பிரதிவசனம்‌ கொடுக்கிறான்‌ 
எனபது ஆசார்யாளுக்கு ஆச்சரியமாக இருந்தது. அதா 
யோசித்தார்‌. உடனே பரமேசுவர அவதாரமும்‌ ஸர்வக்ஞரு 
மான அவருக்கு ரகசியம்‌ புரிந்துவிட்டது. 
2: அவருடைய கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ சொன்னது அமர 
ன இல்லை ஸாக்ஷாத்‌ சரஸ்வதி தேவியே அவன்‌ மாதிரி 
| தெ.கு.39 க ல்‌ 
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பேசியிருக்கிறாள்‌ என்று தெரிந்தது. இவன்‌ அவளை ரொம்ப 
நாளாக உபாஸித்திருக்கிறான்‌. நியாயமாகப்‌ பார்த்தால்‌ 
இவன்‌ அப்படிச்‌ செய்திருக்கவே கூடாது. ஏனென்றால்‌ 
இவனுடைய ஜைனமதம்‌ ஒரு கடவுளைப்‌ பற்றியே சொல்ல 
வில்லை. அதை பல ரூபத்தில்‌, ஸரஸ்வதி மாதிரி பல தெய்வ 
வடிவங்களில்‌ ஆராதிப்பதை ஜைன தத்வம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடாது. அப்படியிருந்தும்‌ இவன்‌ ஜைன மதத்துக்கு ஆதரவா 
கப்‌ புஸ்தகம்‌ எழுதுவதற்கே ஸரஸ்வதியின்‌ அநுக்கிரகம்‌ 
வேண்டுமென்று கருதி அவளை உபாஸனை பண்ணியிருக்க 
றான்‌! உள்ளொன்று வைத்துப்‌ புறமொன்றாக இருந்திருக்க 
றான்‌. 


இப்போதுகூட நாஸ்திகர்கள்‌ என்று தங்களைச்‌ 
சொல்லித்‌ கொள்கிறவர்களில்‌ ரொம்பப்பேர்‌ வியாதி வெக்கை 
வந்து ரொம்பவும்‌ கஷ்டம்‌ ஏற்பட்டால்‌ வெங்கடரமண 
ஸ்வாமிக்கு வேண்டிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌; மாரியம்மனுக்கும்‌ 
பிரார்த்தனை செலுத்துகிறார்கள்‌. கேட்டால்‌, “வீட்டில்‌ 
இப்படி அபிப்பிராயம்‌; சும்ஸாரத்துக்கு இதிலே நம்பிக்கை 
அவர்களுக்காக விட்டுக்‌ கொடுத்தேன்‌. அவர்கள்‌ உணர்ச்சி 
(ற) க்கு மதிப்பு (850800) கொடுத்தேன்‌!” என்று 
ஜம்பமாகச்‌ சொல்லிக்கொள்வார்கள்‌. 

இந்த ரீதியில்தான்‌ ரொம்பக்‌ காலம்‌ முந்தியே ஹிந்து 
மதத்தைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணும்‌ கிரந்தங்களை எழுதிய 
அமரசிம்மன்‌, அவை நன்றாக அமைய வேண்டும்‌ என்று, 
ஹிந்து மதத்தின்‌ வாக்குத்‌ தேவதையையே உபாஸனை 
செய்தான்‌. ஒருவன்‌ எந்தக்‌ காரியத்தை எடுத்துக்கொண்டா 
லும்‌, அது நல்லதாகத்தான்‌ இருக்கட்டும்‌ கெட்டதாகத்தான்‌ 
இருக்கட்டும்‌, அதிலே பூரண சிரத்தையுடன்‌ இறங்கிவிட்‌ 
டான்‌ என்றால்‌, அதற்குண்டான ஒரு பலனை பகவான்‌ 
தரத்தான்‌ செய்கிறான்‌. அப்படியே இவனுடைய உபாஸனை 
யின்‌ சிரத்தையை மதித்து, ... இவனுக்கும்‌ ஸரஸ்வதி 
அநுக்கிரகம்‌ செய்து விட்டாள்‌. ்‌ 
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இப்போது இவன்‌ திரைக்கு இந்தப்புறம்‌ ஸரஸ்வதி 
தேவியை ஒரு கடத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ பண்ணிவிட்டு 
உட்கார்ந்தருக்கிறான்‌. தான்‌ எத்தனை புத்திசாலியானாலும்‌ 
ஆசாரியாள்‌ எதிரில்‌ சூரியனுக்கு முன்‌ பிடித்த 
மெழுகுவர்த்தி மாதிரி ஆகிவிடுவோம்‌ என்பது இவனுக்குத்‌ 
தெரியும்‌. அதனால்‌ முன்னமேயே வாக்குதேவியைத்‌ 
தஞ்சம்‌ புகுந்திருந்தான்‌. இவனுடைய உபாஸனைக்கு 
இன்னும்‌ கொஞ்சகாலம்‌ பலன்‌ தந்துதான்‌ ஆகவேண்டும்‌ என்று 
அவளும்‌ கட்டுப்பட்டிருந்தாள்‌. எனவே, “என்னை ஒரு 
கத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ பண்ணிவைத்துச்‌ சுற்றிலும்‌ திரைபோட்டுக்‌ 
கொண்டு, நீ அதற்குள்‌ இரு, சங்கரர்‌ வெளியிலிருந்து 
கேள்வி கேட்கட்டும்‌. உனக்காக நானே பதில்‌ சொல்கிறேன்‌?” 
என்று வாக்குத்‌ தந்தாள்‌ வாக்தேவி. 

அந்தப்படிதான்‌ இப்போது நடந்தது. அதை ஆசார்யா 
ளும்‌ துளி மனஸைச்‌ செலுத்தியவுடனே கண்டுபிடித்து 
விட்டார்‌. 

உடனே அவர்‌, “அம்மா, உன்‌ காரியம்தானா இது? நீ 
இப்படிச்‌ செய்யலாமா? உன்னையும்‌ மற்ற அத்தனை 
தெய்வங்களையும்‌ அறாதிக்றெ பழக்கத்தையே தொலைத்து 
விட வேண்டும்‌ என்று இரந்தம்‌ செய்றெவனுக்கே நீ இப்படி 
அநுக்கிரகம்‌ செய்யலாமா? அவனுடைய உபாஸனா பலத்துச்‌ 
காகச்‌ செய்தாய்‌ என்றாலும்‌, இத்தனை புஸ்தகங்கள்‌ அவன்‌ 
எழுதியுமா அது தீரவில்லை? அதோடு, இத்தனை நேரம்‌ 
என்னோடு தாக்குப்‌ பிடித்து வாக்குவாதம்‌ செய்ததிலும்‌ 
எத்தனையோ அநுக்கிரகத்தைச்‌ செய்துவிட்டாயே! அவனுக்‌ 
குச்‌ செய்ய வேண்டியதற்கு அதிகமாகச்‌ செய்வது நியாயமா?” 
என்று ஸரஸ்வதியைக்‌ கேட்டார்‌. 

, அவருடைய கணக்கு சரியாகத்தான்‌ இருந்தது. ALT 
என்று ஸரஸ்வதி தெரிந்து கொண்டாள்‌: 
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உடனே கடத்திலிருந்து அந்தர்த்தானமாதி விட்டாள்‌. 
திரை அறுந்து விழுந்தது. 


அப்புறம்‌ அமரசிம்மனால்‌ ஆசாரியாளுக்கு ஈடு 
கொடுக்க முடியவில்லை. தோல்வியை ஒப்புக்கொண்டான்‌. 


ஸரஸ்‌-அதாவது நீர்‌ நிலையில்‌--இருக்கறவள்‌ 
ஸரஸ்வதி. அறிவுதான்‌ அந்த நீர்நிலை. அது கொஞ்சம்கூடக்‌ 
கலங்காமல்‌ தெளிந்திருந்தால்தான்‌ அதற்குள்‌ அவள்‌ இருக்க 
முடியும்‌. ஆனால்‌, ஆசாரியாள்‌ அவதரித்த காலத்தில்‌ எப்படி 
யிருந்தது? ஏகப்பட்ட மதங்கள்‌-எழுபத்திரண்டு என்று 
சொல்வார்கள்‌ விதண்டாவாதங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு 
அறிவையே கலக்கினதால்‌, ஞான ஸரஸானது ஒரே 
சேற்றுக்‌ குட்டை மாதிரி ஆகிவிட்டது. அப்போது அத்வைத 
உபதேசத்தால்‌, ஆசார்யாள்தான்‌ அந்தச்‌ சேற்றை எல்லாம்‌ 
அடியோடு வாரி அப்புறப்படுத்தி, ஸரஸைத்‌ தெளியவைத்து, 
ஸரஸ்வதியை நிஜமான ஸரஸ்வதியாக்கினார்‌. இப்படி ஒரு 
சுலோகம்‌ உண்டு. (“வக்தாரம்‌ ஆஸாத்ய” என்று 


ஆரம்பிக்கும்‌.) 


இம்மாதிரி ஸரஸ்வதியை ஸரஸ்வதியாக்குவதற்கே 
இப்போது அவர்‌ ஸரஸ்வஇியை அப்புறப்படுத்தும்படி யாயிற்று. 
பிறகு அவர்‌, ஸரஸ்வதியின்‌ அநுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்ற 
அமரசிம்மனுக்கு தாமும்‌ அநுக்கிரகத்தைச்‌ செய்தார்‌. அதைச்‌ 
சொன்னால்‌ அதுவே 'அமரகோச'த்தின்‌ கதையும்‌ ஆகும்‌. 

ஆசாரியாலிடம்‌ தன்‌ தோல்வியை ஒப்புக்கொண்டு 
விட்டான்‌ அமரசிம்மன்‌. 

அதற்கப்புறம்‌ அவனுக்குத்‌ தான்‌ எழுதிய புஸ்தகங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ ஏன்‌ இனிமேலும்‌ லோகத்தில்‌ இருக்கவேண்டும்‌ 
என்ற எண்ணம்‌ வந்தது. அத்வைத பரமாக ஆசாரியாள்‌ 
எவ்வளவு எழுதியிருந்தாரோ, அவ்வளவு இவனும்‌ ஜைன 
சம்பந்தமாக எழுதியிருந்தான்‌. இப்போது தன்‌ சித்தாந்தம்‌ 
தோற்றுப்‌ போனதாக ஒப்புக்கொண்டபின்‌, இந்தப்‌ புஸ்தகங்‌ 


ஜி 
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த, மற்றவர்களுக்காக விட்டுவைப்பது சரியாகாது என்று 


எந்த மதஸ்தரானாலும்‌ நேர்மை, சத்தியம்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
எதிலும்‌ இருப்பார்கள்‌. ஜைனர்களுக்கு சத்தியம்‌, நேர்மை 
மிகவும்‌ அதிகம்‌. அவர்கள்‌ ஞானசம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகளு 
டன்‌ வாதத்துக்கு வந்தபோது, தாங்களாகவே, “நாங்கள்‌ 
தோற்றுப்போனால்‌ கழுவேறிச்‌ செத்துப்போவோம்‌'' என்‌ 
றார்கள்‌. அப்புறம்‌ கனல்‌ வாதம்‌, புனல்‌ வாதம்‌ இவற்றில்‌ 
அவரிடம்‌ தோற்றுப்‌ போனார்கள்‌. ஆனால்‌, கருணை மிகுந்த 


£ சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகள்‌ அவர்களைக்‌ கழுவேற்ற நினைக்க 


வில்லை. ஆனாலும்‌ அவர்களாகவே பிடிவாதமாக, “நாங்கள்‌ 
கொடுத்த வாக்கைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌' என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டு கழுவேறினார்கள்‌. ஞானசம்பந்தர்‌ 
சமணர்களை இரக்கமில்லாமல்‌ தண்டித்ததாகச்‌ சிலர்‌ நினைப்பது 
தப்பு. இவர்‌ வாதத்தில்‌ ஜயித்து, அதனால்‌ பாண்டியராஜா 
இவர்‌ பக்கம்‌ சேர்ந்து, எதிராளிகளுக்கு எந்த சிட்சை தரவும்‌ 
இவருக்கு அதிகாரம்‌ தந்தும்கூட, அவர்‌ ஜைனர்களை 
மன்னித்ததே அவருடைய பெருமை. அப்படியும்‌ வாக்குக்காகப்‌ 
பிராணத்தியாகம்‌ செய்தது ஜைனர்களுடைய பெருமை. 


எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌, அடிப்படையான , 
8ீலங்களில்‌ எந்த மதஸ்தருக்கும்‌ நிரம்பப்‌ பற்று இருக்கலாம்‌. 
இப்போது அமரசிம்மனுக்குத்‌ தப்பென நிரூபணமாகிவிட்ட 
ட்ட சித்தாந்தங்கள்‌ லோகத்தில்‌ இருக்கவேண்டியதில்லை 
என்ற எண்ணம்‌ வந்துவிட்டது. எனவே, பெரிதாக நெருப்பை 
மூட்டி, தான்‌ எழுதியிருந்த சுவடிகளை ஒவ்வொன்றாக 
அதிலே போட்டுப்‌ பஸ்மமாக்கினான்‌. சரஸ்வதியின்‌ 
அநுக்கிரகம்‌ பெற்று, எத்தனையோ காலம்‌: பரிசிரமப்பட்டு 
எழுதியதையெல்லாம்‌, இப்போது ஒரு கொள்கைக்காகத்‌ 
தன்‌ கைகளாலேயே அக்னியில்‌ போட்டு எரித்தான்‌. 


_ இதை ஆசார்யாள்‌ கேள்விப்பட்டார்‌. ஆனால்‌ துளிக்கூட 
சந்தோஷப்படவில்லை. மாறாக மிகுந்த துக்கமே கொண்டார்‌. 
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அவர்‌ அமரசிம்மனிடம்‌ ஓடோடி வந்தார்‌. “அடடா, என்ன காரியம்‌ 
செய்துகொண்டிருக்கிறாய்‌? லோகம்‌ என்று இருந்தால்‌ நானா 
தினுசான அபிப்பிராயங்கள்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. பல 
அபிப்பிராயங்கள்‌ இருந்து ஒன்றுக்கொன்று ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்‌ 
துச்‌ சர்ச்சை பண்ணுவதுதான்‌ பல நிலைகளில்‌ இருக்கிற 
ஜனங்களுக்கு அறிவைத்‌ தெளிவுபடுத்தும்‌. எதிர்க்கட்சி இருந்‌ 
தால்தான்‌ நம்‌ கட்சியில்‌ உள்ள நல்லது பொல்லாததுகளை 
நாமே அலசிப்‌ பார்த்துக்கொள்ள முடியும்‌. நீ எந்த மதஸ்தனா 
கத்தான்‌ இருந்துவிட்டுப்போ. ஆனாலும்‌ நீ மகா புத்திமான்‌ 
என்று நான்‌ உன்னைக்‌ கெளரவிக்கிறேன்‌. உன்‌ கொள்கை 
களை புத்தி விசேஷத்தால்‌ எத்தனை நன்றாக எடுத்து சொல்ல 
முடியுமோ அத்தனை நன்றாகச்‌ செய்து புஸ்தகங்கள்‌ எழுதியி 
ருக்கிறாய்‌. உண்மையில்‌ பரம தத்வம்‌ இதற்கு மாறாக 
இருந்தாலும்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌; உன்‌ புத்திய 
வில்‌ நீ இந்த சித்தாந்தங்களுக்கு எப்படி ஆதரவு காட்டியிருக்‌ 
கிறாயோ அதிலேயே ஒரு அழகு, புத்தியின்‌ பிரகாசம்‌ 
இருந்தது. இதை எல்லாம்‌ லோகத்துக்கு இல்லாமல்‌ செய்ய 
லாமா?” என்று ஆசார்யாள்‌ அவனிடம்‌ சொல்லி, அவன்‌ 
கையைப்‌ பிடித்து, அவன்‌ கடைசியாக அக்னியில்‌ போட 
இருந்த புஸ்தகத்தைப்‌ போடவொட்டாமல்‌ தடுத்தார்‌. 
அப்போது அவன்‌ கையில்‌ இருந்ததுதான்‌ 'அமர கோசம்‌. 
ஆசாரியாள்‌ தடுத்திருக்காவிட்டால்‌ அதுவும்‌ '“ஸ்வாஹா”'வா 
தியிருக்கும்‌. ஆனாலும்‌ துரதிருஷ்டவசமாக, சமய சம்பந்த 
மான அவனுடைய புஸ்தகங்கள்‌ எல்லாம்‌ போயே போய்‌ 
“விட்டன. அகராதி, நிகண்டு மட்டுமே நம்‌ ஆசார்யாளின்‌ 
கருணையால்‌ பிழைத்தது “அமரம்‌” என்ற பெயருக்கேற்றபடி 
அதை மட்டும்‌, அவர்‌ அழியாமல்‌ அமரமாக்கிவிட்டார்‌. 

அகராதியில்‌ அதை எழுதியவன்‌ தன்னுடைய சத்தாந்தம்‌ 
முதலான எந்த சொந்தக்‌ கொள்கைக்கும்‌ பட்சபாதம்‌ 
காட்டக்கூடாது. பிற மதங்களைச்‌ சேர்ந்த வார்த்தைகளானா 
லும்‌, இங்கே அகராதியில்‌ அவற்றை விட்டுவிடாமல்‌, 
ஆட்சேபிக்காமல்‌, அவற்றுக்கு அந்தந்த மதஸ்தர்கள்‌: என்ன 


ஸ்வாமி?” என்றால்‌ குமார்ஸ்வாமியே ப 615 


அர்த்தம்‌, என்ன பெருமை என்று நினைக்கிறார்களோ அதைத்‌ 
தான்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. வேண்டுமானால்‌, “இப்படி 
இன்னாருடைய நம்பிக்கை (08164) என்று பட்டும்‌ படாமலும்‌ 
சேர்க்கலாமே தவிர, கண்டனம்‌ ஒன்றும்‌ பண்ணக்கூடாது. 
எல்லா வார்த்தைகளுக்கும்‌ அர்த்தம்‌ கொடுக்கத்தான்‌ வேண்‌ 
டும்‌ அது எந்தக்‌ கட்சியாரின்‌ கொள்கை என்று பார்ப்பது 
அகராதிக்காரனின்‌ வேலை இல்லை. 

இந்த நியாயத்துக்கு கட்டுப்பட்டுத்தான்‌ அமரசிம்மன்‌ 
ஜைனனாக இருந்தபோதே இந்த “அமர கோச'த்தை எழுதியி 
ருக்கிறான்‌. இன்றைக்கும்‌ சகல ஸம்ஸ்கிருத மாணவர்களும்‌ 
நெட்டுருப்‌ போடுகிற மாதிரி, பொது நோக்கோடு எழுதியி 
ருக்கிறான்‌. ்‌ 

'அகராதியையா: நெட்டுருவா? அது என்ன காவியமா? 
ஸ்தோத்திரமா? அதை எப்படி நெட்டுருப்‌ போடுவது?” என்று 
தோன்றும்‌. ஆனால்‌, அமரகோசம்‌ அழகான சுலப்மான 
சுலோகங்களாக, காவியம்‌ மாதிரி, ஸ்தோத்திரம்‌ மாதிரி, 
அப்படியே நெட்டுருப்போட வசதியாகத்தான்‌ இருக்கிறது. 
அதை மனப்பாடம்‌ செய்வது வழக்கமாகி விட்டிருக்கிறது. 

அந்தக்‌ காலத்தில்‌ எல்லா சாஸ்திரங்களும்‌- வேதாந்தம்‌, 
வைத்தியம்‌, சங்தேம்‌, டிக்ஷனரிகூடத்தான்‌ -- சுலோகங்களா 
கத்தான்‌ செய்யப்பட்டன. காரணம்‌ என்ன? அப்போது அச்சுப்‌ 
போட்டுப்‌ புஸ்தகம்‌ தயாரிக்கத்‌ தெரியாது. எனவே கடைக்‌ 
குப்‌ போய்‌ விலை கொடுத்து எத்தனை பிரதி வேண்டுமானா 
லும்‌ வாங்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌. என்றால்‌ முடியாது” அத்தனை 
வித்யார்த்திகளுக்கும்‌ ஏட்டுச்‌ சுவடியில்‌ எழுதிக்‌ கொடுப்பது 
என்றால்‌ அதற்கே ஆயுசுக்காலம்‌ போதாது. எனவே, எதை 
யும்‌ மனப்பாடம்‌ (ற௨௱௦156) பண்ணுகிற மாதிரி கொடுப்பதே 
யுக்தம்‌ என்று: கண்டார்கள்‌. பேச்சு நடையில்‌ (prose) இருப்‌ 
பது மறந்துபோகும்‌. எப்போதும்‌ நாம்‌ பேசிக்கொண்டேயி 
ருப்பதால்‌, அதே நடையில்‌ இருக்கிற பாடம்‌ தனியாக 
மனஸில்‌ நிற்காமல்‌ உதிர்ந்து போய்விடும்‌: ஆனாப்‌ அதுவே 
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ஒரு சந்தம்‌, எதுகை, மோனை முதலானவைகளோடு சேர்ந்து 
செய்யுளாக (2௦௭) வந்து விட்டால்‌ மனப்பாடம்‌ செய்து 
மனஸில்‌ மறக்காமல்‌ பதித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. இதனால்தான்‌, 
எந்த சாஸ்திரத்தையும்‌ சுலோகங்களாகச்‌ செய்து உருப்போட 
வைத்தார்கள்‌. அச்சுப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ வருகிற வரையில்‌ மகா 
பண்டிதர்களாக இருந்த பலர்‌, ஒரு ஏட்டுச்சுவடிகூட இல்லா 
மல்‌, ஞாபக சக்தியிலிருந்தே சகல சாஸ்திரங்களையும்‌ கற்றுக்‌ 
கொண்டு சொல்லி வந்தார்கள்‌. இப்போது புஸ்தகம்‌ என்று 
ஒன்று இருப்பதால்‌, “பார்த்துக்‌ கொள்வதற்குத்தான்‌ (101 ready 
reference) புஸ்தகம்‌ இருக்கிறதே' என்று எவரும்‌ எதையும்‌, 
இப்படி மனசுக்குள்‌ ஆழமாக வாங்கிக்கொள்ளாத நிலைமை 
யையே பார்க்கிறோம்‌. இன்று வெளியே லைப்ரரிகள்‌ அதிகம்‌. 
அக்காலத்திலோ எழுதப்‌ படிக்கத்‌ தெரியாதவர்கள்‌ கூட 
ரொம்பப்‌ பேர்‌ தாங்களே “வாக்கிங்‌ லைப்ரரி'களாக (நடமா 
டும்‌ வாசக சாலைகளாக) இருந்து வந்தார்கள்‌. காரணம்‌ 
நெட்டுருப்‌ பழக்கம்தான்‌. இப்படி நெட்டுருப்‌ பண்ணுவதா 
லேயே புத்திக்கு ஒரு பலம்‌ ஐகாக்ரியம்‌ (concentration) 
ஒழுக்கம்‌ (mental discipline) இவையும்‌ மாணாக்கருக்கு உண்‌ 
டாயிற்று. நிறைய நேரம்‌ இதே காரியமாக உட்கார்ந்தால்‌ 
தானே, ஒரு விஷயம்‌ மனப்பாடம்‌ ஆகும்‌? அதலால்‌ மாணாக்‌ 
கர்களின்‌ புத்தியைக்‌ கன்னாபின்னா என்று பல விஷயங்களில்‌ 
போகாமல்‌ கட்டிப்போட்டுப்‌ படிப்பிலேயே வைத்திருப்ப 
தற்கு, இப்படி மனப்பாடம்‌ பண்ணுவது ரொம்ப சகாயம்‌ 
செய்தது. இதற்கு வசதியாக கல சாஸ்திரங்களையும்‌ 
ஸயன்ஸ்களையும்‌ பத்யமாக (௦௦௯௫) எழுதி வைத்தார்கள்‌. 
கத்யம்‌, பத்யம்‌ என்று இரண்டு--கத்யம்‌ 'ப்ரோஸ்‌:; பத்யம்‌' 
“பொயட்ர்‌. * 

சுலோக ரூபத்தில்‌ வெகு அழகாக... “அமர கோசத்‌'தை 
எழுதினான்‌ அமரசிம்மன்‌. அதிலே ஹிந்துமத தெய்வங்களின்‌ 
பெயர்கள்‌ வருறெபோது, ஒவ்வொரு தெய்வத்துக்கும்‌ வேறு 
என்னென்ன முக்கியமான பெயர்கள்‌ உண்டோ அத்தனையை 
யும்‌, கொஞ்சங்கூட மதபேத புத்தியில்லாமல்‌, அடுக்கிக்‌ 
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கொண்டு போவான்‌. அதைக்‌ கேட்டாலே, அகராதியாகத்‌ 


தோன்றாது; அர்ச்சனை போல -— நாமாவளி போல -— தோன்‌ 
றும்‌. உதாரணத்துக்கு இதோ, “சம்பு என்ற வார்த்தைக்கு 
பிரதிபதங்களாக, 'அமரம்‌' சொல்வதைக்‌ கேளுங்கள்‌; 

சம்பு; ஈசு: பசுபதி; சிவ: சூலீ மஹேஸ்வர: ! 

ஈசுவர: சர்வ ஈசான: சந்த்ரசேகர: ॥ 

பூதேச: கண்டபரசு: கரீசோ கிரீசோ ம்ருட: ॥ 

ம்ருயுஞ்ஜய: க்ருத்திவாஸா: பினா£ ப்ரமாததிப்‌: ॥ 


அமரசிம்மன்‌ பகவந்‌ நாமாக்களை ரொம்பவும்‌ ஆசையோடு 
சொல்லிக்கொண்டு போகிற மாதிரி இருக்கிறது. ஆரம்ப 
மாணவர்களும்‌ நினைவு வைத்துக்கொள்றெ மாதிரி சுலப 
மாக லலிதமாகப்‌ பதங்களைப்‌ போட்டிருக்கிறான்‌. 


'இந்திரா' என்ற வார்த்தை வந்தவுடன்‌ இப்படியே 
மகாலக்ஷ்மியைப்‌ பற்றிப்‌ பொழிகிறான்‌; கேட்கவே 
லக்்மிகரமாக இருக்கும்‌. 


இந்திரா லோகமாதா மா க்ஷீரோததனயா ரமா 
பார்கவீ லோகஜனள்‌ க்ஷ£ரஸாகரகன்யகா 
லக்ஷிமீ: பத்மாலயா பத்மா கமலா ஸ்ரீ: ஹரிப்ரியா 


இப்படிப்‌ போகிறது. டிக்ஷனரி மாதிரி இல்லை; ஸ்தோத்திர 
மாக இருக்கிறது! 


இப்படிப்‌ பக்ஷபாதமில்லாமல்‌ அர்த்தம்‌ சொன்ன அமர 
சிம்மனுக்கும்‌, ஒரே ஒரு இடத்தில்‌ மட்டும்‌ பக்ஷ்பாதம்‌ 
ந்ததுதான்‌ வேடிக்கை. பெளத்த மதம்‌” என்று வந்தால்‌ 
ட்டும்‌ கொஞ்சம்‌ மட்டம்‌ தட்ட வேண்டும்‌ என்கிற 
எண்ணம்‌ அவனுக்குப்‌ போகவில்லை. நியாயமாகப்‌ பார்த்தால்‌ 
பெஎத்தத்தைவிட ஹிந்து மதத்திடம்தான்‌ அவனுக்கு விரோதம்‌ 
அதிகம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, கடவுளைப்‌ 
கூடச்‌ செய்யக்கூடாது என்பது ஆதிய கொள்கைகளில்‌ 
ஜைனம்‌, பெளத்தம்‌ இரண்டுமே வைதிகத்துக்கு விரோதமா 
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னவை. அவற்றுக்குள்‌ இம்மாதிரி ஒற்றுமை அம்சங்கள்‌ 
நிறைய இருக்கின்றன. 


பொதுவாக அடுத்த ஊரில்‌ அல்லது அடுத்த தெருவில்‌ 
நம்‌ பரம விரோதியிருக்கிறான்‌ என்றால்கூட அவனிடம்‌ 
நமக்கு அதிகப்‌ போட்டியிராது; அதிக வயிற்றெரிச்சல்‌ 
இராது; ஆனால்‌, பக்கத்து வீட்டில்‌ அல்லது எதிர்‌ வீட்டில்‌ 
நமக்குக்‌ கட்டத்தில்‌ இருக்கிறானே, இவனுக்கு நம்மிடத்தில்‌ 
அத்தனை விரோதம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ கூட, இவனைப்‌ 
பார்த்துத்தான்‌ நமக்கு அசூயை, ஆத்திரம்‌ ஜாஸ்தியாக இருக்‌ 
கும்‌. இவனை எப்படி மட்டம்‌ தட்டலாம்‌ என்று காத்துக்‌ 
கொண்டிருப்போம்‌. இதே மாதிரி தன்‌ மதத்துக்கு ரொம்ப 
வித்தியாசமாக இருக்கிற வைதிக மதத்தைவிட, அதற்கு 
ரொம்ப ஒற்றுமை உள்ள பெளத்தத்தை' மட்டம்‌ தட்டு 
வடிலேயே அமரிம்மனுக்கு ஒரு சந்தோஷம்‌ இருந்தாற்போலி- 
ருக்கிறது. அமரசிம்மன்‌ தன்‌ நிகண்டுவில்‌ ஹிந்து மத 
வார்த்தைகளுக்கு நியாயமாக அர்த்தம்‌ பண்ணிவிட்டு, புத்த 
மத வார்த்தைகள்‌ என்று வருகிறபோது என்ன பண்ணினான்‌? 


புத்தரைக்‌ குறிப்பிடும்‌ வார்த்தை வரிசையைச்‌ சொல்ல 
நேர்ந்தபோது, அவருக்கென்றே பிரசித்தமாக இருக்கிற 
பெயர்களை -- **ததாகதர்‌”'; (லக்ஷியத்திலேயே செல்கிறவர்‌) 
போன்ற பெயர்களை அமரசிம்மன்‌ சொல்லவேயில்லை. 
பொதுவான பெயர்கள்‌ சிலவற்றை மட்டும்‌, “இதைப்‌ 
படிக்கிற எந்த மதஸ்தர்‌ வேண்டுமானாலும்‌ தன்‌ ஸ்வாமி 
என்று நினைக்கும்படியிருக்கட்டும்‌”' என்றெ மாதிரி சொல்லி 
விட்டான்‌. அதோடு நிற்கவில்லை, *ததாகதர்‌, சாக்யமுனி' 
முதலான பெயர்களை எல்லாம்‌ ஜீனருடையதாக (மகாவீரரு 
டையதாக) ஆக்குகிறான்‌! புத்தருடைய “பாடி -- கார்ட்‌: ஆக 
(மெய்க்காவலராக) ஸு-கதர்‌ என்று இருந்தார்‌. அவர்‌ பெய 
ரைக்கூடத்‌ தன்‌ மதாசாரியரான ஜினருடைய பெயர்களில்‌ 
ஒன்றாகவே. கொடுக்கிறான்‌. 


- உ 
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னால்‌, ஹிந்து மதத்திடம்‌ இப்படியெல்லாம்‌ மனக்‌ 
கோணல்‌ (prejudice) எதுவும்‌ காட்டவில்லை. ஹிந்துக்களுக்‌ 
குள்ளேயே வைஷ்ணவர்கள்‌, சைவர்களுக்கிடையில்‌ இருக்‌ 
கக்‌ கூடிய பரஸ்பர “ப்ரெஜுடிஸ்‌' கூட இவனுக்கு இல்லை. 
ஈசுவரன்‌ பெயர்களைச்‌ சொல்கிறமாதிரியே மகாவிஷ்ணுவின்‌ 
நாமாக்களைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ சைவ, வைஷ்‌ 
ணவ பேதமில்லாமல்‌ எல்லா மாணவர்களும்‌ 'அமர'த்தை 
நெட்டுருப்போடும்‌ பழக்கம்‌ நீண்ட காலமாக இருந்து 
வந்திருக்கிறது. 
இப்படி எந்த ஸ்வாமிக்கும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு சொல்லாத 
பரமதஸ்தனான அமரசிம்மன்‌, தன்னுடைய கோசத்தில்‌ 
வேறெந்த தெய்வத்துக்கும்‌ '“ஸ்வாமி'' என்ற பெயரைத்‌ 
தராமல்‌ ஸுப்ரம்மண்யரையே ஸ்வாமி”? என்கிறான்‌ 
என்றால்‌, அதை நாமெல்லாரும்‌ ஒப்புக்கொள்ளத்தானே 
வேண்டும்‌? 


தேவஸேனாபதி; சூர; ஸ்வாமீ கஜமுகாநுஜ. 


என்கிறது அமரகோசம்‌. 


“a 
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. “ஸ்வாமி: என்ற பெயர்‌ ஸ-ுப்ரம்மண்யத்துக்கே உரியது 
என்பதற்கு ஆதரவாக இன்னொரு விஷயமும்‌ தோன்றுகிறது. 


திருப்பதியை சுப்ரம்மண்யரோடு சம்பந்தப்படுத்திப்‌ 
பேசுவது உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. வேங்கடரமண 
ஸ்வாமியே சுப்ரம்மணியர்தான்‌ என்று நினைக்கிறவர்கள்‌ 
உண்டு. வேங்கடரமண ஸ்வாமி சகல தெய்வங்களாகவும்‌ 
இருக்கிற பரமாத்மாவாக இருக்கிறார்‌. அவரே பெருமாள்‌, 
அவரே பரமேசுவரன்‌-—அதனால்தான்‌, அங்கே பில்வ 
அர்ச்சனை நடக்றெது. அவரே அம்பாள்‌-இன்றைக்கும்‌ 
சுக்ரவாரத்தில்தான்‌ அவருக்கு அபிஷேகம்‌! புடவையைத்‌ 
தான்‌ உடுத்துகிறார்கள்‌. எல்லாத்‌ தெய்வமும்‌ அவரே. அவரை 
சுப்ரம்மணியமாகச்‌ சொல்பவர்கள்‌ கூறும்‌ காரணம்‌ — அவர்‌ 
மலைமேல்‌ இருக்கிறதுதான்‌. மலைமேல்‌ பொதுவாக சுப்ரம்‌ 
மணியர்தான்‌ கோயில்‌ கொள்றெ வழக்கம்‌ இருக்றெது 
என்கிறார்கள்‌. “வேங்கட ரமணா: என்று சொல்வதில்லை! 
ஹிந்திக்காரர்கள்‌. அவரை என்னவென்று சொல்கிறார்கள்‌? 
“பாலாஜி: “பாலாஜி” என்றே சொல்வார்கள்‌. பாலன்‌; குமரன்‌ ' 
என்றால்‌ சிவசக்இகளின்‌ செல்லக்‌ குழந்தையான சுப்ரம்மண்ய 
ஸ்வாமியைத்தான்‌ குறிப்பிடும்‌. 'குமாரதாரை' என்றே 
திருப்பதியில்‌ ஒரு தீர்த்தும்‌ இருக்கிறது. இதோடு சேர்த்து இருப்பதி 
யிலுள்ள தருக்குளத்தின்பேர்‌ “ஸ்வாமி புஷ்கரிணி: என்றிருப்‌ 
பதைப்‌ பார்த்தால்‌, “ஸ்வாமியே £குமாரன்‌'தான்‌ என்பதற்கு 
இன்னொரு சான்று கிடைக்கிற மாதிரி இருக்கிறது. திருப்பதி 
திருக்குளத்துக்கு “ஸ்வாமி புஷ்கரிணி:: என்றே பெயர்‌. 


ஆ வததி 


- ஜ்‌ 
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சகல லோகத்தையும்‌ -- ஜீவர்களையும்‌ ஜடத்தையும்‌ 
தன்‌ சகல சொத்தாக (ஸ்வம்‌)க்‌ கொண்டிருக்கிறவர்தான்‌ 
'ஸ்வாமி'. அந்தப்‌ பெயர்‌ ஏன்‌ சுப்ரம்மண்யருக்கு விசேஷ 
மாக வந்தது? அத்தனை பெருமை அவருக்கு ஏன்‌ என்று 
பார்ப்போம்‌. 

மேகத்தில்‌ மின்னல்‌ பவிச்சிடுகிறது. க்ஷணகாலம்தான்‌ -- 
அதற்குள்‌ அது மகாஜோதியை, மகாசக்தியைக்‌ கொட்டி 
விடுகிறது. எத்தனையோ “பவர்‌ ஹவுஸ்‌'களில்‌ “ஜெனரேட்‌ 
செய்ய முடியாத அளவுக்கு மின்சாரத்தைப்‌ பாய்ச்சி விடுக 
றது. இத்தனை சக்தி இப்போதுதான்‌ மின்னலாகத்‌ தோன்றி 
னலும்‌ இதற்குமுன்‌ அது இல்லாமல்‌ இல்லை. இல்லாதது 
எப்படித்‌ தோன்ற முடியும்‌? ஸயண்டிஸ்ட்கள்‌ மின்சாரம்‌. 
எப்போதும்‌ எங்கேயும்‌ நிறைந்திருக்கிறது என்கிறார்கள்‌. 
ஆனால்‌, சாதாரணமாக அது தெரிவதில்லை. பின்‌ எப்போது 
தெரிகிறது? நீராவி மேகமாக மாறித்‌ இரிறபோது, ஒன்றாக 
இருக்கிற மின்சாரம்‌ லெ பகுதிகளில்‌ வல அம்சமாகவும்‌ 
(பாசிடிவ்‌), சிலவற்றில்‌ இட அம்சமாகவும்‌ (நெகடிவ்‌) 
பிரிந்து நிற்கிறது. பிற்பாடு மழைச்‌ சமயத்தில்‌ மேகங்களில்‌ 
ஒருவிதமான நெரிசல்‌, குமுறல்‌ உண்டாகிறபோது, வல அம்ச 
(Positively charged) பகுதிகளும்‌ இட அம்சப்‌ பகுதிகளும்‌ 
(negatively charged) நெருங்குகிறபோது, இந்த அம்சங்கள்‌ ' 
ஒன்றையொன்று சரேலென்று ஆகர்ஷித்துக்‌ கொள்கின்றன. 
இப்படி அவை தாவிக்‌ கலக்கும்போதுதான்‌, எங்கும்‌ நிறைந்‌ 
திருக்கிற மின்சாரம்‌, நமக்குத்‌ தெரிகிற மாதிரி, இத்தனை 
*சதியுடன்‌ மின்னலாக வெளிப்பட்டுத்‌ தெரிகிறது. எங்கும்‌ 
ஒன்றாக உள்ளபோது இருப்பதே தெரியாமல்‌ இருந்த மிண்ரம்‌ 
இரண்டாகப்‌ பிரிந்து, பிறகு மறுபடி ஒன்றாகச்‌ சேருகிற 


_ போது பெரிதாக ஜொலிக்கிறது; ஒலிக்கிறது இடியாக; 


மின்சக்தியை வாரிக்‌ கொட்டுகிறது. 


இது ஜடசச்தியான மின்சாரம்‌. இந்த ஐடசக்திக்கு ஆதாரம்‌. 
இதைப்‌ பிறப்பித்த சித்சக்து -- ஞானசக்தி, அறிவுச்‌ சக்தி. 


622 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


தன்‌ சக்தியை அறிந்து கொள்ளாமலேயே எங்கேயும்‌ பரம்‌ 
பொருளாக அது முதலில்‌ இருக்கிறது. அப்புறம்‌ “பாஸிடிவ்‌”, 
“நெகடிவ்‌” ஆகப்‌ பிரிகிறது. அதைத்தான்‌ சிவன்‌, சக்தி 
என்கிறோம்‌. தமிழில்‌ “வலது', “இடது” என்று மின்சாரத்துக்‌ 
குச்‌ சொல்கிறோமே இதுதான்‌ ரொம்பப்‌ பொருத்தம்‌. ஏனென்‌ 
றால்‌, ஈசுவரன்‌ வலப்பக்கமும்‌, அம்பாள்‌ இடப்பக்கமும்‌ 
இருப்பதுதான்‌ அர்த்தநாரீசுவரக்‌ கோலம்‌. (அம்பாளுக்குப்‌ 
பதில்‌ இதே இடத்தில்‌--அதாவது இடப்புறத்தில்‌ 
விஷ்ணு இருந்துவிட்டால்‌ அதுவே. சங்கர நாராயணர்‌). 
இரண்டாகப்‌ பிரிந்தால்‌ போகாது. மேகங்கள்‌ உண்டானால்‌ 
போதாது. மின்னலாக வாழ்விக்றெ சக்தி ஏற்பட வேண்டும்‌. 
ஒன்றாக இருந்த பிரம்மம்‌ தன்னை அறிந்து, சிவசக்திகளாகப்‌ 
பிரிந்து, பிரபஞ்சத்தை உண்டுபண்ணி விட்டால்‌ போதாது. 
பிரபஞ்சத்துக்கு எந்நாளும்‌ அநுக்கிரகம்‌ பண்ணிக்கொண்டி 
ருப்பதாக ஒரு மின்னல்‌ சக்தி பிறக்க வேண்டும்‌. இதற்காகத்‌ 
தான்‌ இரண்டாகப்‌ பிரிந்த வல அம்ச சிவனும்‌, இட அம்ச 
சக்தியும்‌ “மறுபடி ஒன்றாகச்‌ சேர்ந்து, மின்னல்போல சக்தி 
வேலாயுதத்தை பிடித்திருக்கிற சுப்ரம்மண்ய ஜோதியை 
அவிர்பவிக்கச்‌ செய்தார்கள்‌. பிரமத்‌ தன்மையானது லோகாருக்‌ 
கிரத்துக்கெனவே ஒரு மூர்த்தியாகிறபோது, 'ஸ-ப்ரம்மண்‌ 
யம்‌: ஆகச்‌ சிறப்புப்‌ பெறுகிறது. “ஸா” என்றால்‌ நல்லது. 
சிரேஷ்டமானது என்று அர்த்தம்‌. வெறும்‌ பிரம்மம்‌, அநுக்கி 
ரக ஸுப்ரம்மண்யமாவதால்‌ '*ஸ்வாமி'' என்ற “டைட்டில்‌” 
திடைக்கும்படியான பெருமையைப்‌ பெறுகிறது. 


இந்த ஜோதி உண்டாவதற்கே மூலமான சத்சக்தி 
பிரிந்து, சேர்ந்தது. பிரிந்தது, அப்புறம்‌ பெரிய ஆகர்ஷண 
வேகத்தோடு சேருவதற்குத்தான்‌. சேர்ந்தது, இப்படி லோகங்க 
ளுக்கெல்லாம்‌ கிருபை செய்கிற மகாசக்திமானாக ஒரு 
ஜோதிக்‌ குமாரன்‌ உண்டாவதற்குத்தான்‌. 


மேகத்தில்‌ நாம்‌ பார்க்கிற மின்னல்‌ ஜோதி வெளி 
இருட்டை மாத்திரம்‌ வெகு சிறிது காலத்துக்கு நீக்குகிறது. 


டட 


a 
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சுப்ரம்மண்யமோ, அருள ஒளி து அருட்பெருஞ்சோதி. அது 


வெளியிருட்டு, உள்ளிருட்டு இரண்டையும்‌ சாசுவதமாக 
நீக்குவது. மின்சாரம்‌ ஒருத்தரை இழுத்துக்கொண்டால்‌ எவரா 
லும்‌ எதிர்த்துத்‌ தாக்குப்பிடிக்க முடியாது. 'எலெக்ட்ரோக்யூட்‌' 
டானால்‌ மரணம்தான்‌. இந்த அருள்‌ மின்சாரம்‌ இழுத்துக்‌ 
கொண்டாலும்‌ எதிர்த்து நிற்க முடியாது. ஆனால்‌, இது அந்த 
ஜோதி ரூபமாகவே நம்மையும்‌ ஆக்கி, அமரமாகச்‌ செய்து 
விடும்‌. அருணகிரிநாதர்‌ “கந்தர்‌ அநுபூதி”யில்‌ இந்தப்‌ பெரிய 
அநுபவத்தையே சொல்கிறார்‌. ஒன்று இரண்டாகப்‌ பிரிந்து 
மறுபடி ஒன்றாய்ச்‌ சேர்ந்தபின்‌, பலவாக நினைக்கிற நம்மை 
யும்‌ இழுத்துக்‌ கடைசியில்‌ அந்த ஒன்றாகவே ஆக்குகிறது. 


குமாரன்‌ 


அருணகிரிநாதர்‌ ஸுப்ரம்மண்ய ஸ்வாமியிடமிருந்து 
தமக்குக்‌ கிடைத்த அத்வைத அநுக்கிரகத்தையே "கந்தர்‌ 
அநுபூதியில்‌'' விசேஷமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 


அவர்‌ தம்முடைய திருப்புகழ்‌ பாட்டுக்கள்‌ ஒவ்வொன்‌ 
றையும்‌ 'பெருமாளே” என்கிற வார்த்தையுடனேயே முடிக்க 
றார்‌. பொதுவாக *பெருமாள்‌' என்றால்‌, மகாவிஷ்ணதான்‌. 
ஒரு ஊரில்‌ “ஈச்வரன்‌ கோயில்‌”, (பெருமாள்‌ கோயில்‌” என்ற 
போது 'பெருமாள்‌ கோவில்‌” என்றால்‌ விஷ்ணு ஆலயம்தான்‌. 
சிவசக்தியின்‌ பூர்ணதேஜஸாக இருக்கப்பட்ட சுப்ரம்மண்‌ 
யத்தை இப்படி பெருமாளாகச்‌ சொல்லச்‌ சொல்லி அவர்‌ 
முடிப்பதும்‌ அழகாகத்தான்‌ இருக்கிறது. 


தமிழ்நாட்டிலேயே பொதுவில்‌ இவரை மகாவிஷ்ணுவு 
டன்‌ சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பேசுவது அதிகம்‌. “மருகன்‌” என்றும்‌ 
முருகனைச்‌ சொல்கிறோமே, இது எதனால்‌? அவர்‌ அம்பா 
ளுக்கு சகோதரராக இருக்கிற மகாவிஷ்ணுவின்‌ மருமகன்‌ 
என்பதால்தான்‌. “மால்‌ மருகன்‌” என்கிறோம்‌. மருமகன்‌ 
என்றால்‌ மாப்பிள்ளை என்று அர்த்தம்‌. மருமகப்பிள்ளை 
என்பார்கள்‌. பூர்வத்தில்‌ வள்ளி தேவசேனைகள்‌ மகா விஷ்ணு 
வின்‌ புத்திரிகள்தான்‌. அதனால்‌ மாமாவான விஷ்ணு முருக 
னுக்கு மாமனாராகவும்‌ இருக்கிறார்‌. சிவனுக்கு மகன்‌, 
மகாவிஷ்ணுவுக்கு மருமகன்‌ என்ற பெருமை இவருக்கே 
இருக்கிறது. “மருகோனே” என்று அருணகிரிநாதரும்‌ சொல்‌ 
வார்‌. 


"பர்த்‌ வவ்விய ப வப மம்‌ உதய வயத வ பவல்‌ வெம்பி யவம அன்‌ அலி வப ம ம இதி மம்‌ 
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ஆனால்‌, வடதேசத்தில்‌ இந்த மாமனார்‌ சமாசாரமே 
ஈப்ரம்மண்யருக்குக்‌ இட்டே வரக்கூடாது. அவர்‌ இங்கே 
எந்நாளும்‌ பிரம்மசாரித்‌ தெய்வம்தான்‌. சில இடங்களில்‌ , 
சுப்ரம்மண்யர்‌ கோயிலுக்குள்‌ ஸ்தீர்களை அநுமதிப்பதுகூட 
இல்லையாம்‌. அத்தனை கடுமை. “சுப்ரம்மண்யர்‌' என்ற 
பெயரும்‌ வடதேசத்தில்‌ பிரசித்தியில்லை. அங்கே அவரைக்‌ 
கார்த்திகேய” என்றே சொல்வார்கள்‌. 


பரமேசுவரனின்‌ கண்களிலிருந்து ஆறு பொறிகள்‌ வெளி 
வந்து, அவை சரவணப்‌ பொய்கையில்‌ தங்கி ஆறுமுகனாக 
உருக்கொண்டன. அப்போது கார்த்திகைப்‌ பெண்கள்‌ -- 
தருத்திகா தேவதைகள்‌ -— என்கிற ஆறுபேர்‌ அவரை எடுத்‌ 
துப்‌ பாலூட்டினார்கள்‌. ஆகாசத்தில்‌ கிருத்திகா நக்ஷத்திரங்கள்‌ 
என்று ஆறு கூட்டமாக (௦051618100) இருக்கின்றனவே, 
இவற்றின்‌ அதிதேவதை அவர்களே. கார்த்திகைப்‌ பெண்கள்‌ 
பாலூட்டி வளர்த்ததால்‌ அவருக்குக்‌ 'கார்த்திகேயர்‌' என்ற 
பெயர்‌ வந்தது. தனக்குத்‌ தாயார்‌ மாதிரி இருந்தவர்களின்‌ 
பெயரை வைத்தே 'இப்படி அவர்களுக்குப்‌ பெருமையாகப்‌ 
பெயர்‌ கொண்டார்‌. வடக்கே இந்தப்‌ பெயரே வழங்குகிறது. 
இல்லாவிட்டால்‌ “குழந்தை? என்பதை வைத்து “குமாரன்‌: 
என்பார்கள்‌. ““குமார சுவாமி?” என்று நாம்கூடச்‌ சொல்கி 
றோம்‌. “குமரன்‌ என்று குறுக்கிச்‌ சொல்வது தமிழ்‌ மொழிப்‌ 
பண்பு. வடக்கே “குமாரன்‌' என்றால்‌ சுப்ரம்மண்யர்தான்‌. 
வெசக்இிகளின்‌ பிள்ளை -- சர்வலோக மாதா பிதாக்களின்‌ 
(விசேஷமான புத்திரன்‌ -- இவர்தான்‌. நாம்‌ பிள்ளை 
(பிள்ளையார்‌) என்றால்‌ விக்நேசுவரரைத்தான்‌ நினைக்கிறோம்‌. 
ஆனால்‌, வடக்கே கணேசருக்கு ஏனோ குமார” SL 
காணோம்‌, ஷண்முகரே அங்கே குமாரராக இருக்கிறார்‌. 
காளிதாசன்‌ செய்திருக்கிற காவியத்தைப்‌ பார்த்தாலும்‌ அதற்கு 
குமார ஸம்பவம்‌? என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. 

“குமார சம்பவம்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ சாக்ஷாத்‌ வால்மீகி 
ராமாயணத்தில்‌ வருகிறது. பாலகாண்டத்தில்‌ விசுவாமித்திரர்‌ 
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ராம லக்ஷ்மணர்களுக்கு ஸ்கந்த உற்பத்தி கதையை விரிவாகச்‌ 
சொல்கிறார்‌. இதன்‌ முடிவில்‌, வால்மீகி சாதாரணமாக 
“இந்தக்‌ கதை கேட்டதற்கு இந்தப்‌ பலன்‌' என்று “பலச்ருது: 
சொல்வதில்லைதான்‌ என்றாலும்‌, விதிவிலக்காக _- சொல்இ 
றார்‌: ஸ்ரீ ராமனிடம்‌ விசுவாமித்திரரின்‌ வசனமாகச்‌ சொல்தி 
றார்‌: “குமார ஸம்பவக்‌ கதையைச்‌ சொன்னேன்‌. இது 
தனத்தையும்‌ கொடுக்கும்‌, புண்ணியத்தையும்‌ கொடுக்கும்‌. 
அப்பா, காகுத்ஸா, இந்த லோகத்தில்‌ ஒரு மநுஷ்யன்‌ கார்த்தி 
கேயனிடம்‌ பக்தி வைத்துவிட்டால்‌ போதும்‌. தீர்க்காயுள்‌, 
புத்திர பெளத்திர செளபாக்கியம்‌ எல்லாம்‌ அவனுக்குக்‌ 
கிடைத்துவிடும்‌. முடிவிலோ ஸ்கந்த லோகத்துக்கே போய்‌ 
அவருடனேயே நித்தியவாசம்‌ செய்யலாம்‌: என்கிறார்‌. 
(பாலகாண்டம்‌-37வது ஸர்க்கம்‌: சுலோ: 31-32). 


இங்கே “குமார ஸம்பவம்‌' என்று ஆதிகவி சொன்ன 
தைத்தான்‌ மங்கள வாக்காகக்‌ கொண்டு காளிதாஸன்‌ தன்‌ 
காவியத்துக்கு அதே பெயரைக்‌ கொடுத்தான்‌. 


“குமாரன்‌” என்ற பெயரை வைத்துத்தான்‌ 'கெளமார 
மதம்‌” என்ற ஸுப்ரம்மண்ய உபாஸனை ஏற்பட்டிருக்கிறது. 
ஷண்மதங்கள்‌ என்று ஆறைச்‌ சொல்வார்கள்‌! கணபதியை 
முழுமுதற்‌ கடவுளாக வழிபடுவது காணபத்தியம்‌; சூரியனை 
முழு முதலாகக்‌ கொள்வது ஸெளரம்‌; அம்பாளையே (சக்தி) 
பரமதாத்பரியமாகச்‌ சொல்வது சாக்தம்‌; சிவனைச்‌ சொல்வது 
சைவம்‌; விஷ்ணுவைச்‌ சொல்வது வைஷ்ணவம்‌; இன்‌ 
னொன்று சுப்பிரம்மணியரையே பரமாத்மாவாக உபாஸிப்‌ 
பது. இங்கே “குமார வழிபாடு: என்ற பொருளில்‌ 
*'கெளமாரம்‌' என்றே பெயர்‌ உண்டாகியிருக்கிறது. 


மேலே “ஸ்கந்த லோகம்‌: என்று வால்மீகி ராமாயணத்தி 
லிருந்து ஒரு வார்த்தை சொன்னேன்‌. “ஸ்கந்தன்‌' என்பதும்‌ 
௬ப்ரம்மணியரின்‌ பிரக்யாதி வாய்ந்த பெயர்‌. “ஸ்கந்த என்கிற 
தாது (1000) வுக்கு, “வெளிப்படுவது” என்று அர்த்தம்‌. 
மேகத்திலிருந்து மின்னல்‌ வெளிப்படுவதுபோல்‌, வெ ஜோதி 


CE 
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மிலிருந்து அறு பொறிகளாக வெளிப்பட்டுத்‌ தெறித்ததால்‌, 


ஸ்கந்த! என்ற பெயர்‌ உண்டாயிற்று. ஸ்கந்த என்ற 
நாமாவை விசேஷமாக வைத்தே புராணத்துக்கு “ஸ்காந்தம்‌' 
என்ற பெயர்‌ வந்திருக்கிறது. தமிழில்‌ இதைக்‌ காஞ்சிபுரத்தில்‌ 
இருந்த கச்சியப்ப சிவாசாரியார்‌ 'கந்தபுராணம்‌' என்று 
செய்திருக்கிறார்‌. ஸ்கந்தன்‌” தமிழில்‌ கந்தனாகிறான்‌. 


இருந்தாலும்‌, தமிழ்நாட்டில்‌ மருமகனாகச்‌ சிறப்புப்‌ 
பெற்றிருப்பவன்‌ வடதேசத்தில்‌ மகனாகவே -- குமாரனா 
கவே -- விசேஷிக்கப்படுகிறான்‌. சகல ஜீவராசிகளும்‌ ஆதி 
தம்பதியின்‌ குழந்தைகளாயிருக்க, ''பிள்ளை என்றால்‌ இவன்‌ 
தான்‌” என்று சொல்லும்படியாக, முருகனுக்கு இருக்கிற 
மகிமை என்னவென்று பார்ப்போம்‌. 


சிவ-சக்தியின்‌ ஐக்கிய ஸ்தானம்‌ 


“அன்னையும்‌ பிதாவும்‌ முன்னறி தெய்வம்‌” என்று 
ஒளவைப்‌ பாட்டி சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, அந்தத்‌ தெய்வமே 
அன்னையும்‌ பிதாவுமாகி -- ஒருபாதி அன்னை, ஒருபாதி 
பிதா என்று -- அர்த்தநாரீசுவரராக உட்கார்ந்திருக்றெது. இது 
நமக்குப்‌ பரம லாபம்‌ என்று கட்டே போகிறோம்‌. போனால்‌ 
அப்புறம்‌ இதனாலேயே சில குழறுபடிகள்‌, சண்டைகூட, 
உண்டாகிவிடுகின்றன. காலில்‌ போய்‌ விழலாம்‌ என்றால்‌, 
ஒரு கால்‌ ஈசுவரனுடையது, மற்றது அம்பாளுடையது என்று 
இருக்கிறது. இப்படிக்கு ஒன்றுக்குமேல்‌ ஆசாமி இருந்தால்‌, 
உடனே நம்மையறியாமல்‌ இது உசத்தியா அது உசத்தியா, 
என்று ஒப்புப்‌ பார்க்கிற எண்ணம்‌ (௦௦௱ற371500) உண்டாகி 
விடும்‌. இது உண்டானால்‌ அனர்த்தம்தான்‌. எந்தக்‌ காலில்‌ 
விழுவது என்றே தெரியாது. அர்ச்சனை செய்யப்போனால்‌, 
இவருக்கு ஒரு தினுசு புஷ்பத்தால்‌ அர்ச்சனை பண்ண 
வேண்டும்‌; அவளுக்கு இன்னொன்றால்‌ பண்ணவேண்டும்‌ 
என்கிறார்களே, இந்தப்‌ பக்கத்துப்பூ அந்தப்‌ பக்கத்தில்‌ விழுந்‌ 
தால்‌ அபசாரமாகிவிடுமோ?: என்று கலக்கமாயிருக்றெது. 
“கடாக்ஷம்‌ வேண்டும்‌” என்று கேட்றெபோதே வலது 
கண்ணா, இடது கண்ணா என்று குழப்பம்‌. 


குழப்பம்‌ போதாதென்று சண்டையே மூட்டிவிடுகிறார்‌ 


ஒருகவி. அப்பைய தீக்ஷிதரின்‌ வம்சத்தில்‌ பிறந்து மதுரையில்‌ 


மந்திரியாகப்‌ பரிபாலனம்‌ செய்த நீலகண்ட தீக்ஷிதர்தான்‌ 
அவர்‌. “ஆனந்த ஸாகர ஸ்தவம்‌!” என்று மீனாக்ஷியைத்‌ 


துதிக்க ஆரம்பித்தவர்‌, பார்வதீ பரமேசுவரர்களான தம்பதிய 


ன்‌ ~ நந்த 


சிவ-சக்தியின்‌ ஐக்கிய ஸ்தானம்‌ 0 629 


ருக்குள்‌ கலகம்‌ மூட்டி சந்தோக்ஷப்படுகிறார்‌. “அம்மா! 


இதென்ன உன்‌ பதி அக்கிரமக்காழராக்‌ இருக்கிறார்‌? உன்‌ 
புகழையெல்லாம்‌ அவர்‌ அல்லவா திருடிக்கொண்டிருக்கி 
றார்‌? காமதகனர்‌, மன்மதனை எரித்தவர்‌ என்று பெயர்‌ 
வாங்கியிருக்கிறாரே, எரித்தது நெற்றியின்‌ நடுவில்‌ இருக்கிற 
கண்‌ அல்லவா? அது வலது இடது இரண்டுக்கும்‌ பொது. 
எனவே உனக்கும்‌ அந்த நெற்றிக்‌ கண்ணில்‌ பாதி உண்டு. 
வெற்றியிலும்‌ பாதி உன்னுடையதாக இருக்க, அவர்‌ 
மட்டுமே பேரை அடித்துக்கொண்டு போய்விட்டாரே போனால்‌ 
போகிறது. இதிலாவது பாதி உரிமை அவருக்கு இருக்கிறது. 
இதைவிட, அநியாயம்‌ அவரைக்‌ “காலகாலன்‌” என்பதுதான்‌. 
காலனை உதைத்தது எந்தக்‌ கால்‌? இடது கால்‌ அல்லவா! 
அது முழுவதும்‌, நூறு பெர்ஸெண்டும்‌ உன்னுடையதல்‌ 
லவா? நீ செய்த கால சம்ஹாரத்தை, அவர்‌ தமதாகத்‌ தஸ்கரம்‌ 
பண்ணியிருக்கிறாரே!”” என்கிறார்‌. ஜனனம்‌, மரணம்‌ இரண்‌ 
டையும்‌ கடக்க முறையே காமஜயம்‌, காலஜயம்‌ பண்ண 
வேண்டுமானால்‌, அம்பாள்‌ அருள்‌ இன்றி முடியாது என்கிற 
பெரிய தத்துவத்தைக்‌ 'கவித்வ ஸ்வாதந்திரியத்தோடு, 
ஸ்வாதீனத்தோடு இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌. 


ஆனால்‌, அவர்‌ ரொம்பப்‌ பெரியவர்‌. சண்டை மூட்டி 
விட்டதோடு அவர்‌ நின்றுவிடவில்லை. எல்லாச்‌ சண்டைக 
சூம்‌ (வாழ்க்கைப்‌ போராட்டமே) தீர்ந்து போகும்படியான 
பரமப்பிரேமை, இந்த அர்த்தநாரீசுவரருக்குள்‌ எங்கே ஊற்றெ 
டுக்கிறது. என்பதையும்‌, 'சிவலீலார்ணவ*த்தில்‌ சொல்கிறார்‌. 
( 'அசக்யமங்காந்தர” என்று. தொடங்கும்‌ சுலோகம்‌.) பரமாத்‌ 
அவின்‌ அன்பு ஊற்றெடுக்கும்‌ அந்த இடத்தை நினைத்து 
விட்டால்‌ நமக்கு ஒரு குழப்பம்‌, குறைவும்‌ உண்டாகாது. 
அப்படியே அதில்‌ ஊறிப்போகவே தோன்றும்‌. அவர்‌ 
இரத்தினச்‌ சுருக்கமாகச்‌ சொல்வதை விவரித்துச்‌ 
சான்னால்தான்‌ நமக்குப்‌ புரியும்‌. 

அர்த்தநாரீசுவர ரூபத்திலிருந்து பார்வதி -- பரமேசுவரர்‌ 

ன்‌ எல்லா அங்கங்களையும்‌ பிரித்துப்‌ பிரித்து பாகம்‌ 


630 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


பண்ணுகிறோம்‌. “மாதொரு பாகன்‌, 'உமையொரு பாகன்‌: 
என்றெல்லாம்‌ அவருக்கும்‌, “பாகம்‌ பிரியா” என்றே அவளுக் 
கும்‌ பெயர்கள்‌ இருந்தாலும்கூட, .இது இவர்‌ கண்‌ -- அது 
அவள்‌ கண்‌; இது இவர்‌ காது -- அது அவள்‌ காது என்று 
இப்படிப்‌ பாகம்‌ பிரித்துப்‌ பார்க்க முடிகிறது. இந்தக்‌ கூறு 
இவருடையது; அந்தக்‌ கூறு அவளுடையது என்று மொத்தத்‌ 
தையும்‌. பப்பாதியாக பிரிக்க முடிகிறது. இப்படி இரண்டு 
ஆசாமிகளைக்‌ கொண்டுவந்தவுடனே 'கம்பேர்‌' பண்ணுகிற 
அனர்த்தம்‌. “அடாடா, அப்படியானால்‌ பிரித்துச்‌ சொல்ல 
முடியாமல்‌ ஓரிடமும்‌ இவர்களிடம்‌ இல்லையா?” என்று 
தேடுகிறோம்‌. 


பிரிக்க முடியாமல்‌ இருப்பது எது? அணு (2௦) தான்‌. 
அதற்கு மேலே பிரித்துக்‌ காட்ட முடியாது என்று நம்மை 
நிறுத்தி வைப்பது அணுதான்‌. (பிரிக்க முடியாத) அதைப்‌ 
பிளந்துதான்‌ இப்போது எத்தனையோ உற்பாதங்களைப்‌ 
. பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌! இப்படி உபாதம்‌ பண்ணுவதால்‌ 
எதிர்த்தரப்பு, சுயத்தரப்பு என்ற பேதமில்லாமல்‌ எல்லாம்‌ 
சர்வ நாசமாகிவிடும்‌ என்று இரண்டு கட்‌சிக்காரர்களுக்கும்‌ 
தெரிந்தும்கூட, “அப்படியும்‌ உண்டாகிவிடுமோ?' என்று 
பீியையாவது உண்டாக்கலாமே என்று உண்டாக்கி வருகி 
றார்கள்‌. (இவ்விஷயம்‌ இருக்கட்டும்‌) இப்படி அணு மாத்திர 
மாக ஒன்று அர்த்தநாரீசுவர ஸ்வரூபத்தில்‌ இருந்து விட்டால்‌ 
போதும்‌, .பிரச்னை தீர்ந்தது. அதை ஸ்மரித்து விடலாம்‌. 
ஏனென்றால்‌ “இவளுக்கு அவருக்கு” என்று இதை பாகம்‌ 
போட முடியாது. அது இரண்டு பேருக்கும்‌. சொந்தமாயிருக்கும்‌. 
ஒப்புவமை, ஒருத்தரை விட்டோம்‌, ஒருத்தருக்கு அபசாரம்‌ 
செய்தோம்‌ என்றெ தோஷங்கள்‌ உண்டாவதற்கில்லை. அப்படி 
- அணுப்பிரமாணமாக ஒன்று இந்த இரண்டுக்கும்‌ மத்யஸ்‌ 
தாதைதில்‌ இருந்துவிட்டால்‌ போதும்‌. எவ்வித மனக்கலக்கமும்‌ 
இல்லாமல்‌ அதைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு அம்மை அப்பனின்‌ 
கூட்டு அத கக்‌ பெற்றுவிடலாமே என்று 
I கேட க 
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இங்கேதான்‌ கவி நமக்கு சகாயம்‌ பண்ண வருகிறார்‌. 
ஒரு சரீரத்துக்கு மத்தியில்‌ இருக்கிற இருதயத்துக்கும்‌ மத்தி 
மில்‌ ஒரு அணு இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. அணு என்றுகூட 
அதைச்‌ சொல்ல முடியாது. அணுவையாவது ரொம்பவும்‌ 
நுண்ணிய மைக்ராஸ்கோப்‌ வைத்துப்‌ பார்த்துவிடலாம்‌. 
உடனே மானஸிகமாகவாவது அதில்‌ இரு பக்கங்களைப்‌ 
பங்கு போடலாம்‌. இருதய மத்தியில்‌ இருக்கிற இந்த 
'அணுவையோ எந்த சூக்ஷ்மதரிசினியாலும்‌ காண்பிக்க 
முடியாது. ஆனால்‌, இது இல்லாவிட்டால்‌ மநுஷ்யனுக்கு 
எண்ணமே இல்லை. உணர்ச்சியே இல்லை. 

இது என்ன? மனசு மனசு என்கிறோமே அதுதான்‌. எந்த 
எக்ஸ்‌-ரேயிலாவது அதைக்‌ காட்ட முடியுமா? 


அர்த்தநாரீசுவரர்‌ மட்டும்‌ என்றில்லை. எந்த மூர்த்தியா 
னாலும்‌ அதன்‌ மனசு என்று ஒன்று இருக்கிறதே அதைத்‌ 
தியானிப்பதுதான்‌ விசேஷம்‌. உருவத்‌ தியானம்‌ ரொம்ப 
ரொம்ப அழகாகத்தான்‌ இருக்கிறது. ஆரம்ப தசையில்‌ 
அத்தியாவசியமாகத்தான்‌ இருக்கிறது என்றாலும்கூட, 
இதிலும்‌ நம்‌ மனசு அந்தண்டை இந்தண்டை அசையாமல்‌ 
ஒருமுகப்படுவதில்லை. ஆடத்தான்‌ செய்கிறது. பரமேஸ்வர 
ஸ்வரூபம்‌ என்றால்‌ ஜடை, அதை விட்டு கங்கை, அதை 
விட்டு சந்திரன்‌, நெற்றிக்கண்‌, நீலகண்டம்‌ இப்படி எண்ண 
மானது எதில்‌ நிலைத்து நிற்பது என்று தெரியாமல்‌ சலித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறது. பரமாத்மாவின்‌ மனசு என்று 
“0சதுக்கொண்டாலோ அது ஒன்றாகவே இருக்கிறது. நம்‌ 
மணிலே நறுகோடி எண்ணங்கள்‌: அதில்‌ முக்கால்வாசி தோஷ 
பயமாகவே இருக்கும்‌. தரயும்‌ தந்தையுமாக இருக்கப்பட்ட 
அர்த்தநாரீசுவர மனசு இப்படியா இருக்கும்‌? அதில்‌ 
பீரமப்பிரேமை என்கிற ஒரு எண்ணம்‌ தவிர வேறென்ன 
இருக்கும்‌? கருணை ஒன்றே. நிறைந்த அணுமாத்திரமான 


்‌ மனசு அது. அதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ என்கிறார்‌ 


ம்‌ அதிலே நம்மைக்‌ கொண்டுபோய்‌ நிறுத்துகிறவர்தான்‌ 
மோரஸ்வாமி. வெ சக்திகளின்‌ ஐக்கியத்தில்‌ தோன்றிய 


அன்புக்‌ குழந்தை. 


க்க, 1 எற்துளில்‌ 


தந்தையை மிஞ்சிய தனயன்‌ 


இமயமலை மகா பெரியதாக இருக்கலாம்‌; கடுகு 
சின்னஞ்‌ சிறியதாக இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, இமயமலைக்குள்‌ 
இருக்கிற அத்தனை அவயவங்கள்‌ கடுகுக்குள்ளும்‌ இருக்கும்‌. 
கடுகைக்கூட அப்படிப்‌ பிரித்துக்கொண்டே போகலாம்‌. 
கடைசியில்‌ ஓர்‌ அணு வந்து நிற்கும்‌. அப்புறம்‌ பிரிக்க 
முடியாது. சர்வ வியாபகமாக, இத்தனை ௮ண்ட சராசரங்க 
ளாகப்‌ பிரிந்தருக்கிற சிவ-சக்திகளைப்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ 
ஓரிடத்தில்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, அது அவர்களது 
அன்பு ஊற்றெடுக்கிற இருதய மத்தியில்தான்‌. பலவாக அவர்‌ 
களிடமிருந்து விரிந்திருப்பதெல்லாம்‌ ஒன்றாகக்‌ குவிகிறது 
இந்த அன்பு என்கிற அணுவில்தான்‌. 

அன்பும்‌ சிவமும்‌ இரண்டென்பர்‌ அறிவிலார்‌ 

அன்பே சிவமாவ(து) ஆரும்‌ அறிகிலார்‌ 


அன்பே சிவமாவ(து) ஆரும்‌ அறிந்தபின்‌ 
அன்பே வெமாய்‌ அமர்ந்திருந்‌ தாரே 


என்கிறார்‌ இருமூலர்‌. அன்பு ஒன்றே உள்ள அந்த மனஸைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டு விட்டால்‌, அப்புறம்‌ நம்‌ மனஸு*ம்‌ 
நூறாயிரம்‌ இசைகளில்‌ ஓடாது; அன்பிலேயே முழுக்‌ 
கரைந்து அன்பாகவே ஆகிவிடும்‌. அருணகிரிநாதன்‌ 
பெற்ற அநுபூதி இதுதான்‌. 

பரமேசுவரன்‌ வஸ்து (148480); அம்பாள்‌ அதன்‌ சக்தி 


(energy) என்கிற ஸயன்ஸ்‌ சூத்திரமெல்லாம்‌ ஒரு பக்கம்‌ 
இருக்கட்டும்‌. வஸ்துவின்‌ ஸத்தை (சவெமயமான வெறும்‌ 


தந்தையை மிஞ்சிய தனயன்‌ 0 633 


இருப்பு), அதன்‌ மகாசக்தி (அம்பாளின்‌ ஆற்றல்‌) இதுகளை 
மட்டும்‌ சொல்லிக்கொண்டு நமக்கு என்ன பிரயோஜனம்‌? 
நம்மைக்‌ கடைத்தேற்றப்‌ போவது அவர்களுடைய அன்பு 
தான்‌, அருள்தான்‌. இருவருடைய அன்பும்‌ பொங்கிப்‌ 
பெருகிக்‌ கலந்த இந்த இடம்தான்‌ அவர்களுடைய செல்லப்‌ 
பிள்ளையான ஸுப்ரம்மண்யர்‌. கடைக்குட்டி யாருக்குமே 
செல்வம்தானே? “செல்வ முத்துக்‌ குமரன்‌: என்றே 
வைத்தீசுவரன்‌ கோவிலில்‌ அவருக்குப்‌ பெயர்‌: உள்ளே ஒன்றாக 
இருந்த அன்பு, இரண்டாகப்‌ பிரிந்து மறுபடி ஒன்றாகக்‌ 
கலந்து இப்படி நாம்‌ உபாஸிப்பதற்கு சுலபமாக சுப்ரம்மண்ய 
மாக மூர்த்திகரித்திருக்கிறது. 

சிவ-சக்தி ஜோதியில்‌ ஜனித்த அவர்‌ மகா தேஜஸ்வி; 
பரம பராக்கரமசாலி; எவராலும்‌ சம்ஹரிக்க முடியாத சூரன்‌. 
தாரகன்‌ முதலான அசுரர்களை வெல்லவே தோன்றிய மகா 
சக்திமான்‌. சக்தி வேல்‌ என்றே சொல்கிறோம்‌. ஆனால்‌, 
இந்தப்‌ பராக்கிரம சக்தியோடு, அருட்சக்தியாக 
இருப்பதே அவருடைய விசேஷம்‌. ்‌ 


அறிவுச்‌ சக்தியாக இருக்கிறவரும்‌ அவர்தான்‌. 'ஞான 
பண்டிதன்‌', “ஞானஸ்கந்தன்‌' என்பார்கள்‌. ஆதிகுருவான 
தகப்பனாருக்கே உபதேசம்‌ பண்ணினவன்‌. “ஸ்வாமி?” என்று ' 
அமரத்தில்‌ சொல்லப்படுகிற ஸ-ப்ரம்மண்யர்‌ இந்த அவசரத்‌ 
இல்‌ (கோலத்தில்‌) “தகப்பன்சாமி” எனப்படுகிறார்‌. “ஸ்வாமி 
மலை: என்றே அவர்‌ சிவனுக்குப்‌ பிரணவோபதேசம்‌ 
செய்றெ ஸ-ப்ரம்மணிய ஸ்தலத்துக்குப்‌ பெயர்‌ இருக்கிறது. 
அங்கே அவரை “ஸ்வாமிநாதன்‌” என்பார்கள்‌. 
அதனால்‌ தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரியவனாகக்‌ 
“என்னை விட 


செல்லப்பிள்ளை! 
இந்தப்‌ பிள்ளையை எல்லா அம்சங்களிலும்‌ 
காட்டி பூரித்துப்போகிறார்‌ பரமேசுவரன்‌: 
இவன்‌ ஞானி: என்று பிள்ளையிடமே தாழ்ந்து உபதேசம்‌ 
வாங்கக்‌ கொள்கிறார்‌. 'வர பலம்‌ பெற்றுள்ள தாரகன்‌, சூரன்‌ 
இவர்களை நான்‌ வதைக்க முடியாது; என்னாலும்‌ முடியாத 


634 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


தைச்‌ செய்ய -- அதாவது என்னைவிடப்‌ பெரியவனாக 
ஒருத்தன்‌ வரவேண்டும்‌ என்றே இந்தப்‌ பிள்ளையைப்‌ 
படைத்தார்‌. அப்புறம்‌ ஞானபலமும்‌ அவனுக்கே அதிகம்‌ 
என்று காட்ட அவனிடமே உபதேசம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டார்‌. 
எங்கேயும்‌ தனக்கு வெற்றியைத்தான்‌ விரும்ப வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ பிள்ளையிடத்தில்‌ மட்டும்‌ தோல்வியை விரும்ப 
வேண்டும்‌! (புத்ராத்‌ இத்தேச்‌ பராஜயம்‌) என்பார்கள்‌. அதாவது, 
ஒவ்வொரு பிதாவுக்கும்‌ தன்னைவிடத்‌ தன்‌ பிள்ளை 
நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌, புத்திசாலியாக இருக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்றுதான்‌ இருக்கும்‌. பரமேசுவரனுக்கே இப்படித்தான்‌ 
இருந்திருக்கிறது! தானே அம்பாளோடு. சேர்ந்து பிள்ளையாக 
வந்தான்‌ என்றாலும்‌ இப்போது வீரம்‌, ஞானம்‌, லாவண்யம்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ முன்னைவிட அதிகமான பிரகாசத்தை 
எடுத்துக்கொண்டான்‌. 


இங்கே லாவண்யத்தைச்‌ சொன்னேன்‌. ஈசுவரன்‌ மன்மதனைத்‌ 
தகனம்‌ பண்ணியபின்‌ மன்மதன்‌ இமிரோடு பிரயோகம்‌ 
செய்த அதே கரும்பு வில்லையும்‌ புஷ்ப பாணத்தையும்‌ 
அம்பாள்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு காமாக்ஷியானாள்‌. ஈசுவரனைத்‌ 
திமிரோடு நெருங்காமல்‌ அன்போடு பார்த்து, அவரிடம்‌ 
- அடங்கி, இவற்றைப்‌ பாதத்தில்‌ அர்ப்பணம்‌ செய்தாள்‌. 
சண்டை போட்ட மன்மதனால்‌ உண்டாக்க முடியாத அன்பு, 
இப்போது இவளது பணிவினாலேயே ஈசுவரனுக்கு உண்டாகி 
விட்டது. அதன்‌ விளைவாகவே ஜனித்த குமாரன்‌ இவன்‌. 
இப்போது பார்த்தால்‌, இவனே ஈசுவரன்‌ பொசுக்க ம்ன்மத 
னுக்கு மன்மதனாக இருக்கிறான்‌. தமிழில்‌ 'காமவேள்‌” 
“செவ்வேள்‌” என்று மன்மதன்‌, முருகன்‌ இருவருக்கு 
மட்டுமே “வேள்‌: என்கிற பதத்தைப்‌ பொருத்துகிறார்கள்‌! அது 
அவனுடைய லாவண்யப்‌ பெருமை. 
“முருகன்‌” “முருகன்‌” என்பது தமிழ்நாட்டில்‌ வழங்குகிற 


வெகு சிறப்பானப்‌ பெயர்‌. 'முருகன்‌' என்றாலும்‌ 


கவ்வு உட 


தந்தையை மிஞ்சிய தனயன்‌ ப 635 


அழகானவன்‌, “என்றும்‌ இளமை நலம்‌ மாறாத 
செளந்தர்யம்‌ வாய்ந்தவன்‌” என்பதே அர்த்தம்‌. 


அழகு என்றால்‌ அது வெறும்‌ சரீர அழகு. அருளின்‌ 
அழகுதான்‌ இப்படி தேக காந்தியாக வந்திருக்கிறது. 
பரமேசுவரன்‌ அம்பாள்‌ சம்பந்தத்தோடு இப்படி குமாரனாக 
ஆவிர்பவித்தபோது வீரம்‌, ஞானம்‌, செளந்தர்யம்‌ இவற்றோடு 
அருளிலும்‌ அதிகப்‌ பிரகாசத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 


ஸத்‌-சித்‌ ஆனந்தம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. அதுதான்‌ 
பரம்பொருள்‌. இதிலே ஸத்‌ (இருப்பு) பரமேசுவரன்‌; இருக்கி 
றோம்‌ என்பதை உணர்ந்து சக்தியைக்‌ காட்டுகிற “சித்‌” 
அம்பாள்‌; இப்படி. உணர்ந்ததில்‌ பேரானந்தம்‌ பிறக்கிறது. 
இந்த ஆனந்தமே சுப்ரம்மண்யர்‌. சிவம்‌ என்கிற மங்களமும்‌ 
அம்பாள்‌ என்கிற காருண்யமும்‌ கலந்த பரம உத்திருஷ்டமான 
ஸ்தானம்‌ அவர்‌. ஸச்சிதானந்தத்தையே “சோமாஸ்‌ கந்தர்‌: 
என்று தமிழ்‌ நாட்டுச்‌ சிவாலயங்களில்‌ எல்லாம்‌ வைத்து 
உற்சவம்‌ நடத்துகிறோம்‌. ஈசுவரனுக்கும்‌ அம்பாளுக்கும்‌ 
நடுவே, இருவருக்கும்‌ பொதுவான மத்ய ஸ்தானமாக, 
சுப்பிரமணியர்‌ குழந்தை ரூபத்தில்‌ இருப்பார்‌. உமையோ 
டும்‌, ஸ்கந்தனோடும்‌ கூடியவர்‌ (ஸஹ உமா ஸ்கந்தர்‌)தான்‌ 
ஸோமாஸ்கந்தரான பரமேசுவரன்‌. பிள்ளையார்‌” என்று 
விக்நேசுவரரையே சொல்கிற தமிழ்நாட்டிலும்‌ இங்கே 
மட்டும்‌ “குமரன்‌ என்று சிறப்பிக்கப்படுகதிற இளைய 
பிள்ளையை மட்டும்‌, தாய்‌ தந்தையரோடு வைத்து மூன்று . 
மூர்த்தியாகச்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌. “பிள்ளை என்றால்‌ இவன்‌ 
தான்‌' என்று எல்லோரும்‌ பெருமைப்படுகிற மாதிரி, 
பிதாவே பெருமைப்பட்டு தோல்வியை ஓப்புக்கொள்றெ 
மாதிரி இப்படி உத்தம அம்சங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உச்சமாக 


இருக்கிறார்‌ ஸ-ப்ரமண்யஸ்வாமி. 


| 


வேத நெறியை வாழ்விப்பவன்‌ 


ஸ்காந்த மகாபுராணம்தான்‌ புராணங்களுக்குள்ளேயே 


்‌ மிகப்‌ பெரியது. ஏறக்குறைய ஒன்றரை லட்சம்‌ சுலோகம்‌ 


கொண்டது. உலகத்திலேயே இருப்பதற்குள்‌ மிகப்‌ பெரிய 
கிரந்தம்‌ அதுதான்‌ எனலாம்‌. இப்படிப்பட்ட ஸ்காந்தம்‌, 
இன்னம்‌ வால்மீகி ராமாயணம்‌, காளிதாஸரின்‌ குமார 
ஸம்பவம்‌ எல்லாம்‌ ஸ-ப்ரம்மண்யா பெருமையைச்‌ சொல்கஇன்‌ 
றன. 'குமாரகுப்தன்‌' என்றெ மாதிரி, பழைய ஆரியாவர்த்த 
ராஜாக்களின்‌ பேர்‌ சுப்ரம்மண்ய பரமாக இருக்கிறது. 
ரொம்பப்‌ பழங்கால நாணயங்களில்கூட -- வட இந்தியாவின்‌ 
மூலைக்‌ கோடிகளில்‌ கண்டெடுக்கப்பட்டவற்றில்‌ -- மயூர 
வாகனராகக்‌ குமாரஸ்வாமி இருக்கிறார்‌. இப்போது பாகிஸ்‌ 


' தானுக்குப்‌ போய்விட்ட எல்லை மாகாணத்தில்‌ (North-West 


௦௭) கண்டெடுத்த குஷானர்‌ நாணயங்களில்‌ குமாரஸ்வாமி 
உருவம்‌ பொறித்திருக்கிறது. வடபுலத்தின்‌ பல ராஜ வம்சங்‌ 
கள்‌ அவரை ““ப்ரம்மணிய குமாரர்‌'' என்று குலதெய்வமாகக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றன. அந்த ராஜாக்கள்‌ தங்களையும்‌ 
'ப்ரம்மண்யாகள்‌ என்றே சொல்லிக்‌ கொள்வார்கள்‌. 'ஸாப்றம்‌ 
மண்யத்தின்‌ முதல்‌ எழுத்தைத்‌ தள்ளினால்‌ “ப்ரம்மண்யம்‌' தானே 
நிற்கிறது? இங்கே நம்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ வேதத்துக்கும்‌ சமஸ்கி 
ருதத்துக்கும்‌ ரொம்பத்‌ தொண்டு செய்திருக்கிற காஞ்சிப்‌ 
பல்லவ ராஜாக்களும்‌, தங்களை சிவபக்தியில்‌ சிறந்த “பரம 
மாஹேசுவரர்களாகவும்‌” விஷ்ணு பக்தியில்‌ சிறந்த “பரம 
பாகவதர்‌'களாகவும்‌ சொல்லிக்‌ , கொள்வதோடு, ஸ்கந்த 
உபாஸனையை விசேஷமாகச்‌ செய்த “பரம ப்ராம்மண்யர்‌' 
களாகவும்‌' வர்ணித்துக்‌ . கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. . 


 சாஸனங்களில்‌ இவற்றைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. . 


ம பப தது க அறமதித்க ம 


கல, சக 
க ப்‌ 
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எல்லாவற்றுக்கும்‌ முற்பட்ட வேதத்தில்‌ போற்றப்பட்ட 
ல்வாமியாக அவர்‌ இருக்கிறார்‌. ரிக்வேத பஞ்ச சூத்திரத்தில்‌ 
“தகப்பன்‌ சாமியைப்‌ பற்றிய பிரஸ்தாவம்‌ வருகிறது. 
பரமேசுவரனைப்‌ போற்ற வந்த இந்த வேத ஸ-த்தத்தில்‌ ஒரு 
மந்திரம்‌. குமாரனை வணங்குகிற பிதா” என்று அவரைக்‌ 
கொண்டாடுவது அதிவிசேஷம்‌. சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ 
ஸனத்குமார -- ஸ்கந்தரைப்‌ பற்றி வருகிறது. பாணினியின்‌ 
வியாகரணம்‌, அதற்குப்‌ பதஞ்சலி செய்த மஹா பாஷ்யம்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ ஸ்கந்தன்‌, விசாகன்‌ என்ற பெயர்களில்‌ 
முருகனைப்‌ பற்றிப்‌ பிரஸ்தாவம்‌ உண்டு. 


போதாயன தர்ம சூத்திரத்தில்‌ இனமும்‌ செய்ய 
வேண்டிய வேத தர்ப்பணங்களில்‌ ஸ்கந்தனும்‌, அவனது 
பார்ஷதரும்‌ (பரிவாரங்களும்‌ ) இடம்‌ பெறுகிறார்கள்‌. 

தமிழபிமானம்‌ உள்ளவர்களுக்கு இதை எல்லாம்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, தமிழ்‌ மொழிக்கே முருகன்தான்‌ 
அதிஷ்டான தெய்வம்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌! 
முருகன்‌? என்று அலாதி அன்பு சொட்டச்‌ சொல்வது 
தமிழர்களுக்கே உரிய பெருமை. ஆதிகாலம்‌ தொட்டு இங்கு 
குறிஞ்சி நிலக்கடவுளாக அவரை வழிபட்டு வருகிறோம்‌. 
தொன்மையிலும்‌ தொன்மையான தொல்காப்பியம்‌ இதை 
“சேயோன்‌ மேய மைவரை உலகமும்‌: என்கிறது. ஆறுபடை 
வீடுகள்‌ என்று பிரசித்தமான சுப்ரம்மணிய கேஷத்திரங்கள்‌ 


. தமிழ்‌ தேசத்தில்தான்‌ இருக்கின்றன. அவர்‌ தமிழை உண்டாக்‌ 


யவர்‌, வளர்த்தவர்‌. சங்கப்புலவர்களில்‌ ஒருவராக இருந்தி 


, ருக்கிறார்‌. அகஸ்தியருக்குத்‌ தமிழிலக்கணம்‌ உபதேசித்திருக்‌ 


கிறார்‌. மிகப்‌ பழைய சங்க காலத்திலேயே நக்கீரர்‌ இவர்‌ 
மீது “திருமுருகாற்றுப்படை'யைப்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. பலர்‌ 
அதைப்‌ பாராயணம்‌ செய்தே கைகண்ட மருந்தாகப்‌ பலன்‌ 
அடைந்திருக்கிறார்கள்‌. முன்னொரு முறை நம்‌ மடத்துத்‌ 
குவாரா மூலமாக ஒரு வைகாசி விசாகத்தின்போது இந்தத்‌ 


“ இருமுருகாற்றுப்படையையும்‌, விநாயகர்‌ அகவலையும்‌ 
ளிப்பாக . 


றைய அச்சுப்‌ போட்டு எல்லோருக்கும்‌ அன்ப 


638 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


வழங்கினோம்‌ -- விநாயக சதுர்த்திக்குள்‌ இவற்றை மனப்‌ 


பாடம்‌ செய்ய ஒப்புக்கொண்டவர்களுக்கு. காவடி எடுப்பது, 
கிருத்திகா விரதம்‌, சஷ்டி உபவாஸம்‌ இருப்பதெல்லாம்‌ 
தமிழ்‌ நாட்டுக்கே விசேஷமானவை. 


இதனாலெல்லாம்‌ முருகனைத்‌ “தமிழ்த்‌ தெய்வம்‌” என்று 
குறிப்பாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ காலத்‌ 
தில்‌ தமிழ்‌ மதம்‌ வேறு, வேதநெறி வேறு என்று பேதம்‌ 
செய்வதில்‌ சிலருக்கு ௬௪ இருந்து வருகிறது. இது ஆராய்ச்சி 
என்று சொல்லிக்கொண்டு நம்‌ ஜனங்களை' பேதப்படுத்துவ 
தற்காக வெள்ளைக்காரர்கள்‌ செய்த விஷமத்தின்‌ அனர்த்த 
மான விளைவு. வேத மதம்தான்‌ என்றைக்கும்‌ தமிழ்‌ மதமாக 
இருந்திருக்கிறது என்பதுதான்‌ என்‌ அபிப்பிராயம்‌. அந்த 
விவாதம்‌ இப்போது வேண்டாம்‌. குமாரஸ்வாமி ஒருத்தரை 
எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌, “இவர்‌ தமிழ்த்‌ தெய்வம்‌” என்கிற 
போது, “வேதத்திலும்‌, தமிழ்நாட்டுக்கு வெளியிலும்‌ இவர்‌ 
ஆதியில்‌ கிடையாது” என்ற தப்பபிப்பிராயம்‌ ஏற்படக்கூடாது 
என்பதற்கே, ரிக்வேத காலத்திலிருந்து ராமாயணம்‌, அப்புறம்‌ 
புராண காலம்‌, காளிதாஸன்‌ காலம்‌, குப்தர்கள்‌ முதலிய 
ராஜாக்களின்‌ காலம்‌ எல்லாவற்றிலுமே பாரத தேசம்‌ முழுக்க 
அவர்‌ பெருமை பரவியிருந்திருக்கறது என்று காட்ட 
வந்தேன்‌. 

வைதிக நெறியை வளர்க்கவே ஏற்பட்ட ஸ்வாமி அவர்‌ 
என்பதற்கு *““ஸுப்ரம்மண்யர்‌'' என்ற பெயரே போதும்‌ 
என்று சமநிலையிலிருந்து ((ர-0185560) பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. 
பிரம்மண்யத்தை -- அந்தணர்கள்‌ பற்றி ஒழுகுதற வேத 
நெறியை -- வளர்க்கறவர்‌ சுப்ரம்மண்யர்‌ என்பது 
வெளிப்படை. 


வேதத்துக்கு முக்கியம்‌ வேள்வி, யாகம்‌. வேள்விக்கு 
முக்கியம்‌ அக்னி. தெய்வங்களுக்குள்‌ சுப்ரம்மண்யர்தான்‌ 
அக்னி ஸ்வரூபமானவர்‌. அவருக்குப்‌ பஞ்சபூத சம்பந்தமும்‌ 
உண்டு. ஆகாச ஸ்வரூபமான ஈசுவரனின்‌ கண்களிலிருந்து 


ண்‌ 
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அவரைச்‌ சுமந்து கங்கையிலே ஏவணப்‌ பொய்கை எண் நீர்‌ 
நிலையில்‌ விட, அவர்‌ அங்கே ஷண்முகராகி, பிறகு பூமி 
உச்சமாக எழுப்புகிற மலைச்சிகரங்களிலெல்லாம்‌ கோயில்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌. இப்படிப்‌ பஞ்சபூத சம்பந்தமிருந்தாலும்‌ 
அவர்‌ அக்னிச்‌ சுடராகவே பிறந்தவர்‌. அக்னியில்‌ பிறந்தவர்‌ 
_ “அக்னி பூ” -- என்றும்‌ அவருடைய பெயர்‌ வரிசையில்‌ 
அமரகோசம்‌ சொல்லிக்கொண்டு போகிறது. 


ஸேநானீ: அக்னி: பூ குஹ: 


குகையில்‌, நம்‌ இருதய குகையில்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபமாக 
அரூபமாக இருக்கிற குகன்‌, இப்படி வெளிப்பட பஞ்சபூதங்க 
ளில்‌ இருந்தாலும்‌, முக்கியமாக அக்னி. ஸ்வரூபியாக இருப்ப 
தால்‌ அவர்‌ அக்னியாராதனையை மையமாகக்‌ கொண்ட 
வேதப்‌ பிரதிபாத்யமான தேவதையே ஆவார்‌. 


வேதநெறி க்ஷீணித்தால்‌ அதைப்‌ புணருத்தாரணம்‌ 
பண்ணுவதே சுப்ரம்மண்ய ஸ்வாமிக்கு முக்கியமான காரியமாக 
இருக்கிறது. தமிழ்நாட்டில்‌ ஒருமுறையும்‌, வட தேசத்தில்‌ 
ஒருமுறையும்‌ இப்படிப்‌ புறச்‌ சமயங்களை வென்று 
வைதிகத்தை ஸ்தாபிக்கவே அவர்‌ இரு அவதாரங்கள்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌. 


தமிழ்நாட்டில்‌ ஏற்பட்ட அவதாரம்‌ ஞானசம்பந்தர்‌, - 
பரமேசுவரனோ, முருகனோ அவதாரம்‌ செய்ததாகச்‌ சொன்‌ 
னால்‌ இழுக்கு என்று நினைக்கிற சித்தாந்திகள்‌ இருக்கிறார்‌ 
கள்‌. கர்ப்பவாஸம்‌. செய்தால்‌ நிஷித்தம்‌ என்பது அவர்கள்‌ 
கருத்து. “விஷ்ணுதான்‌ அவதரிப்பவர்‌, எங்கள்‌ ஸ்வாமியான 
சிவபெருமான்‌ பிறவாயாக்கை' என்பார்கள்‌. ஆனால்‌, 
அத்வைஇகளுக்கு எல்லா ஸ்வாமியும்‌ ஒன்றுதான்‌: ஜீவாத்மாவும்‌ 
பரமாத்மாவும்கூட ஒன்றுதான்‌. இத்தனை ஜீவர்களாக அந்தப்‌ 
. பரமாத்மா கர்ப்பவாஸம்‌ பண்ணி வெளி வந்திருப்பதையே 
இழுக்காக நினைக்காமல்‌ இவனிடம்கூட, “நீயும்‌ பிரம்மம்‌ 
தானப்பா: என்று சொல்வது நம்‌ கொள்கை. தப்புப்‌ பண்ணு . 
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கிற ஜீவர்களை ரக்ஷிப்பதற்காக, ஒரு பாபமும்‌ தொட 
முடியாத ஸ்வாமி அவர்களில்‌ ஒருத்தராகப்‌ பரம கருணையு 
டன்‌ அவதரிப்பதாகச்‌ சொல்வது அவருக்குப்‌ பெருமை 
தருவதாகவே நமக்குத்‌ தெரிகிறது. அருணகிரிநாதரைவிடப்‌ 
பெரிய முருகனடியார்‌ இருக்க முடியாது. அவரே இருப்புகழில்‌ 
முருகனை “உறை புகலிழூரில்‌ அன்று வருவோனே?” 
என்கிறார்‌. புகலியூர்‌ என்பது சீர்காழி. ஞான சம்பந்தமூர்த்தி 
ஸ்வாமிகள்‌ சீர்காழியில்தான்‌ அவதாரம்‌ செய்தார்‌. 


ஞானசம்பந்தர்‌ எதற்கு அவதரித்தார்‌ என்பதைச்‌ 
சேக்கிழார்‌. “வேதநெறி தழைத்தோங்க” என்று சொல்கிறார்‌. 
சமணர்களை வாதில்‌ வென்று பிரம்மண்யத்தை நிலைநாட்டி 
னவர்‌ ஞானசம்பந்தர்‌. தமிழ்‌ வேதமான தேவாரம்‌ பாடிய 
அவரும்‌ தம்மை ““நான்மறை ஞானசம்பந்தன்‌” என்றே 
சொல்லிக்‌ கொள்கிறார்‌. இந்த மறைகளை, மறை கூறும்‌ 
யாகாதி கர்மாக்களை வாழ்த்தி வளர்ப்பது முருகனுக்கே 
ஏற்பட்ட ஒரு விசேஷமான காரியம்‌ என்று, 'இருமுருகாற்றுப்‌ 
படையும்‌ சொல்கிறது. 


தொன்மை வாய்ந்த பத்துப்பாடலில்‌ முதலாவதாக 
இருக்கிற நூல்‌ அது. தமிழ்நாட்டில்‌ குறவரினத்திலிருந்து சகல 
சமுதாயத்தினரும்‌ சுப்ரம்மண்யரை எப்படி எப்படி வழிபட்‌ 
டார்கள்‌ என்பதை அது சொல்றைது. நக்கீரர்‌ அதில்‌ ஷண்முக 
நாதனின்‌ ஆறுமுகங்களில்‌, ஒவ்வொரு முகத்துக்கும்‌ ஒரு 
விசேஷமான காரியத்தைச்‌ சொல்கிறபோது, 


ஒருமுகம்‌ 
மந்திர விதியின்‌ மரபுளி வழா அது 
அந்தணர்‌ வேள்வி ஓர்க்கும்‌ மே 
(மந்திர விதி முறை' தப்பாமல்‌, வைதிக சம்பிரதாயப்படி 
பிராமணர்கள்‌ செய்கிற யாகங்களைக்‌ கண்டு இன்புற்று 
' அவற்றை வளர்க்கவே முருகனுக்கு ஒரு முகம்‌ இருக்கிறது) 
என்றார்‌. ட்‌ 
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இந்தக்‌ காலத்தவர்களுக்குச்‌ சில புதுக்‌ கொள்கைகளில்‌ 
ரொம்பவும்‌ அபிமானம்‌ இருக்கிறது. அதற்காக, பழங்காலத்‌ 
தில்‌ இருந்தவர்களையும்‌ தங்கள்‌ கொள்கைப்படி நடந்தவர்க 
ளாகக்‌ காட்ட வேண்டும்‌ என்று நினைத்து, அவர்கள்‌ அபிப்பி 
ராயங்களை மாற்றிச்‌ சொல்லக்கூடாது. பிடிக்கிறவர்கள்‌ புதுக்‌ 
கொள்கைகளை வைத்துக்‌ கொள்ளட்டும்‌; ஆனால்‌, நம்‌ 
பூர்விகர்கள்மீது இவற்றைத்‌ இணிக்கக்கூடாது. முருகன்‌ வேத 
மதத்தில்‌ இல்லாதவன்‌, தமிழ்நாட்டுக்கு மட்டும்தான்‌ உரிய 
வன்‌, இங்குதான்‌ ஆதி (ஒரிஜினல்‌)யில்‌ இருந்தவன்‌ என்பது 
ஒரு புதுக்‌ கொள்கை. 

யாகம்‌ செய்கிற வேதியர்கள்‌ தொழுகிற தெய்வம்‌ என்று 
திருப்பரங்குன்றத்தில்‌ இருக்கிற முருகனை சங்க நூலான 
திருமுருகாற்றுப்படை சொல்கிறது. முருகன்‌ அவதாரமான 
ஞானசம்பந்தர்‌ தாம்‌ வேதத்தை வளர்க்கவே வந்ததாகச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொள்கிறார்‌. “வேத வேள்வியை நிந்தனை செய்‌ 
துழல்‌ ஆதமில்லி யமண்‌:” என்றும்‌, “மறை வழக்கமிலா 
மாபாவியர்‌'* என்றும்‌ சம்பந்தரே சொல்லியிருக்கிற சமணர்‌ 
களை வென்று மறுபடி வைதிக தர்மத்தை நிலைநாட்டத்தான்‌ 
அவர்‌ அவதாரம்‌ பண்ணினார்‌. ஸாக்ஷாத்‌ அம்பாளுடைய . 
சரத்தை சம்பந்தர்‌ பானம்‌ பண்ணினார்‌ என்பதே அவர்‌ 
அவளுடைய நேர்பிள்ளையான ல-ப்ரம்மண்யம்‌ தல்‌ 
அத்தாட்டு, பிரம்மண்யத்தை-வைதிக தாமல்‌ 
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வாழ வைப்பதே தம்‌ லட்சியம்‌ என்பதாலேயே “வாழ்க 
அந்தணர்‌: என்ற தேவாரப்‌ பாடலால்‌ முடிந்த முடிவாகச்‌ 
சமணரை ஜயித்தார்‌. அந்தக்‌ கதையைச்‌ சொல்கிறேன்‌. 


சமணர்களுக்கு அவர்‌ அறிவு ரீதியில்‌ வாதம்‌ செய்து 
ஜயித்தது போதவில்லை. பாண்டிய ராஜாவுக்குத்‌ திருநீற்று 
மகிமையால்‌ வெப்பு நோய்‌ தணித்ததும்‌ போதவில்லை. 
தானாகவே உடம்பு குணமாயிருக்கும்‌ என்று நினைத்தார்‌ 
களோ என்னவோ? மறுக்க. முடியாத அற்புதத்தால்‌ மதத்தை 
நிலைநாட்டப்‌ பரீட்சை வைத்தார்கள்‌. அதாவது அனல்‌ 
வாதம்‌, புனல்‌ வாதம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்றார்கள்‌. இரு 
கட்சிக்காரர்களும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ கொள்கைகளைச்‌ சுவடியில்‌ 
எழுதி நெருப்பில்‌ போடவேண்டும்‌. எந்தச்‌ சுவடி எரியாமல்‌ 
இருக்கிறதோ, அதில்‌ இருக்கிற தத்வமே சத்தியம்‌ என்பது 
அனல்‌ வாதம்‌. ஆற்று ஓட்டத்தில்‌ இரு தரப்பினரும்‌ தங்கள்‌ 
சுவடிகளை விட வேண்டும்‌. எது பிரவாகத்தின்‌ கதியை 
எதிர்த்து மறு திசையில்‌ செல்கிறதோ அதுவே உண்மை 
என்பது புனல்‌: வாதம்‌. முதலில்‌ அனல்‌ வாதத்தில்‌ சம்பந்த 
மூர்த்தி ஸ்வாமிகளே ஜயித்தார்‌. அப்புறம்‌ புனல்‌ வாதம்‌. 


ஜைனர்கள்‌ “விப்ர க்ஷயம்‌! என்று சுவடியில்‌ எழுதி 
ஆற்றில்‌ போட்டதாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. “விப்ர க்ஷயம்‌” 
என்றால்‌ “பார்ப்பானே ஒழிக! என்று அர்த்தம்‌. வேத வேள்வி 
கள்‌ பரம அஹிம்ஸாவாதிகளான சமணர்களுக்கு விரோதமா 
னதால்‌ இப்படி எழுதி வெள்ளத்தில்‌ போட்டதாகச்‌ சொல்கி 
றார்கள்‌. அது முழுகிப்‌ போயிற்று. 


அப்புறம்‌ சம்பந்தர்‌ ஒரு தேவாரப்‌ பாடலை எழுதிப்‌ 
பிரவாகத்தில்‌ போட்டார்‌. அந்தச்‌ சுவடியோ அலையோட்‌ 
டத்தை எதிர்த்துக்கொண்டு கன ஜோராகச்‌ சென்றது. குலச்‌ . 
சிறையார்‌ எல்கிற பாண்டிய மந்திரி குதிரையில்‌ ஏறி, கரை 
யோடு அந்த ஏடு போகிற இசையில்‌ வேகமாகச்‌ சென்றார்‌. 
அப்புறம்‌ சம்பந்தர்‌ ஒரு பதிகம்‌ பாடி அதை நட்டாற்றில்‌ 
நிற்கச்‌ செய்தார்‌... குலச்சிறையார்‌ அந்த ஏட்டை ஒரே சந்தோ 
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ஷத்துடன்‌ எடுத்துக்கொண்டு க அர்த்த இடம்‌ இப்போது 
திருவேடகம்‌!” (இரு ஏடு அகம்‌) என்று வழங்குதிறது. 
இதுவே, சம்பந்தரின்‌ முடிந்த முடிவான வெற்றி. புனலை 
எதிர்த்துப்‌ போன அந்த ஏட்டில்‌ சம்பந்தமூர்த்தி 
ஸ்வாமிகள்‌ என்ன எழுதியிருந்தார்‌? 

“வாழ்க அந்தணர்‌'” என்றே ஆரம்பிக்கிறது அந்தத்‌ 
தேவாரப்‌ பாடல்‌. வேதம்‌ இருந்தால்தான்‌, பிரம்மண்யம்‌ 
இருந்தால்தான்‌, லோகத்துக்கு க்ஷேமம்‌ என்பதில்‌ சம்பந்தருக்‌ 
குக்‌ கொஞ்சம்கூட சந்தேகம்‌ இல்லை; அதற்கு உபகரிப்பதே 
தம்‌ ஜன்மவிரதம்‌ - அவதார காரியம்‌ -- என்று தயங்காமல்‌ 
வெளியிட்டார்‌ என்பது இதிலிருந்து தெரிகிறது. நவீன 
காலத்தில்‌ சிலருக்கு இந்தக்‌ கொள்கை பிடிக்காமலிருக்க 
லாம்‌. ஆனால்‌, சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகளுக்கு அதில்‌ நிச்சய 
மான உறுதியிருந்தது என்பதை ஆட்சேபிக்க முடியாது. 


அது சரி; ஆனால்‌, வேதத்தை ஓதிக்கொண்டு, யாகம்‌, 
செய்துகொண்டிருக்றெ ஒரு கூட்டம்‌ மட்டும்‌ நன்றாக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஒரு மகான்‌ நினைப்பாரா? சர்வ ஜனங்க 
ளும்‌ சமஸ்தப்‌ பிராணிகளும்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதுதான்‌ மகான்களின்‌ ஸதா கால நினைப்பாக இருக்கும்‌. 
ஞான சம்பந்தர்‌ மேலே சொன்ன பாடலை இப்படித்தான்‌ 
ஆசீர்வாதம்‌ செய்து. முடிக்கிறார்‌: 
வையகமும்‌ துயர்‌ தீர்கவே 
“லோகா: ஸமஸ்தா: ஸ-இனோ பவந்து” என்பது தமிழ்க்‌ 
கூழந்தையின்‌ அருகில்‌ இப்படி அருள்‌ சொட்ட.வெளி வந்திருக்‌ 
சிறது. சரி, வையகம்‌ என்றால்‌ அதில்‌ எல்லா ஜாதிகளும்‌ 
ஜீவராசிகளும்‌ அடக்கம்தானே? அப்படியானால்‌ CACHES 
முழுவதும்‌ துயர்‌ தீருகிறபோது, தானாகவே: அதிலிருக்கிற 
நதணக்ளும்‌ வாழ்ந்து விட்டுப்‌ போகிறார்கள்‌. அவர்களை 
எதற்கு, வையகத்தைச்‌ சேராதவர்‌ மாதிரி தனியாகப்‌ பிரித்து, 
தல்‌ ஸ்தானம்‌ கொடுத்து, “வாழ்க அந்தணர்‌ என்று 


644 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 
ங்கை எனத்‌ ப்பட ட _ வை கணைகள்‌ அட்ட டட 
சொல்ல வேண்டும்‌? பிராம்மண ஜாதியில்‌ பிறந்ததால்‌ சம்பந்த 
மூர்த்தி ஸ்வாமிக்குத்‌ தனி அபிமானமா? ஒரு மகானுக்கு 
இப்படிச்‌ சின்ன அபிமானங்கள்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்வது 
நன்றாகவேயில்லையே! 


லோக க்ஷூமம்தான்‌ அவருக்கு லக்ஷ்யம்‌. ஆனால்‌, 
அதற்கு சாதனம்‌ வேத யக்ஞங்கள்தான்‌. இதனால்தான்‌ வேத 
கர்மாக்களைச்‌ செய்கிறவர்களைத்‌ தனியாகப்‌ பிரித்து முதலில்‌ 
சொன்னார்‌ -- பட்சபாதம்‌ இல்லை. 


வாழ்க அந்தணர்‌ வானவர்‌ ஆனினம்‌ 

வீழ்க தண்புனல்‌ வேந்தனும்‌ ஓங்குக 

வானவர்களான தேவர்களுக்கு யக்ஞத்தில்‌ ஆஹி 
கொடுத்தால்தான்‌ மழை பெய்யும்‌--தண்புனல்‌ வீழும்‌. 
மழை பெய்து தானிய சுபிக்ஷம்‌ உண்டானால்தான்‌ ராஜாங்கம்‌ 
செழிக்கும்‌--வேந்தன்‌ ஓங்குவான்‌. நடுவே 'ஆனினம்‌' 
என்று ஏன்‌ தனியாகச்‌ சொல்லியிருக்றெது? முடிகிறபோது 
“வையகம்‌” என்று சொன்னதில்‌ இதுவும்‌ அடக்கம்தானே? 
அந்தணரைத்‌ தனியாகச்‌ சொன்னதற்குக்‌ காரணம்‌, அவர்கள்‌ 
செய்கிற யாக கர்மா என்று சொன்னீர்கள்‌; சரி, “பசுக்களை 
-—ஆனினத்தை-தனியாகச்‌ சொன்னது ஏன்‌?' என்று 
கேட்பீர்கள்‌. லோகோபகாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்கிற பரம 
நியமங்களுடன்‌ வாழ்ந்து வேதங்களைச்‌ சொல்லி 
ஆஹுஇ செலுத்தி யாகத்தைச்‌ செய்பவர்கள்‌ என்பதால்‌ 
அந்தணர்களைச்‌ சொன்னது போலவேதான்‌, யாகத்தில்‌ 
ஆஹாுதியாகிற நெய்யையும்‌ பாலையும்‌, எரிப்பதற்கு உதவு 
இற சாணத்தையும்‌ தருறெது, என்பதாலேயே ஆனினத்தைத்‌ 
தனியாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. ஆக தனியாக இவை மட்டும்‌ 
நன்றாக இருக்கவேண்டும்‌ என்ற ஓரவஞ்சனையில்லை- 
வையகம்‌ துயர்‌£ர உதவியாக நடைபெற வேண்டிய 
வேள்விக்கு உதவி செய்வதாலேயே தனியாக வாழ்த்தினார்‌. 
லோகோபகாரமாக வேத கர்மத்தைச்‌ செய்வதற்காகத்தான்‌ 
அந்தணரை வாழ்த்தினார்‌. அந்தக்‌ கர்மாவை விட்டுவிட்டவர்‌ 


முருகனின்‌ தமிழ்நாட்டு அவதாரம்‌ 0 645 


களுக்கு இந்த வாழ்த்து இல்லை; அப்படிப்பட்டவர்களுக்கு 
நானும்‌ வக்காலத்து வாங்க வரவில்லை. 

எங்கு பார்த்தாலும்‌ வேள்விகள்‌ நடந்து வேத நெறி 
விருத்தியானால்‌, தீயதெல்லாம்‌ தீய்ந்துபோகும்‌ என்பது 
்‌ சம்பந்தர்‌ சித்தாந்தம்‌ என்று தெரிகிறது. 
ஆழ்க தீயதெல்லாம்‌! அரன்‌ நாமமே 
சூழ்க! வையகமும்‌ துயர்‌ தீர்கவே! 


என்று, பின்‌ இரண்டு வரிகளில்‌ பாடுகிறார்‌. 


வேத நெறி என்பது ஒரு பெரிய ஆறு; ஒரு ஆற்றிலேயே 
பல படித்துறைகள்‌ இருப்பதுபோல்‌, வேத நெறியில்‌ சைவம்‌, 
வைஷ்ணவம்‌, சாக்தம்‌ என்று பல இருக்கின்றன. இவற்றுள்‌ 
“மிகு சைவத்துறை விளங்க?' வந்தவர்‌ ஞானசம்பந்தர்‌ 
என்கிறார்‌ சேக்கிழார்‌. அதனால்‌, வேத தர்மம்‌ தழைத்தோங்கு 
கிறபோது, எங்கு பார்த்தாலும்‌ சிவபெருமானின்‌ நாமமே 
- அர நாமமே-ஒஓலிக்கவேண்டும்‌ என்கிறார்‌. இப்படியி 
ருந்தால்‌ வையகத்தில்‌-ஒரு ஜாதிக்கு மட்டும்‌ இல்லை 
என்பதோடு நம்‌ பாரத தேசத்துக்கு, ஹிந்து சமூகத்துக்கு 
மட்டும்‌ என்றும்‌ இல்லை; உலக முழுவதிலுமே--ஒரு 
கஷ்டம்‌ இல்லாமல்‌ எல்லோரும்‌ ஆனந்தமாயிருப்பார்கள்‌ 
என்கிறார்‌. 

இந்த லோக க்ஷேம லக்ஷியத்துக்காகவே சிலர்‌ யக்ஞாதிக 
ளைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று அவர்களை விசேஷமாக 
வாழ்த்தினார்‌. அவர்களுடைய தர்மத்தை நிலைநாட்டித்‌ 
கருவதே அவரது அவதார காரியமாக இருந்தது. 


வேத தெய்வமாக இருந்துகொண்டு, பர மதங்களை 
நிராகரித்து, மறைவழக்கை நிலைநாட்டுவது சுப்ரம்மண்ய 
நின்‌ அவதார காரியம்‌ என்பது இதிலிருந்து தெரிகிறது. 

,_ வடக்கே ஏற்பட்ட ஸுப்ரம்மண்ய அவதாரத்தைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்கிறேன்‌. 
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தென்‌ தேசத்தில்‌ சீர்காழியில்‌ பிறந்து ஜைனர்களை 
ஜயித்த அதே குமாரஸ்வாமி வடதேசத்தில்‌ பெளத்தர்களின்‌ 
ஆதிக்கம்‌ இருந்தபொழுது பிரயாகையில்‌ அவதாரம்‌ செய்‌ 
தார்‌. அவருக்குக்‌ குமாரிலபட்டர்‌ என்று பேர்‌. பேரிலேயே 
“குமார: சம்பந்தம்‌! 


பக்தி, ஞானம்‌ இவற்றையெல்லாம்கூட ஒதுக்கிவிட்டு 
“நமக்கு வேதம்‌ சொன்ன கர்மா இருக்கிறது. அதை அநுஷ்டித்‌ 
தாலே பரம சிரேயஸ்‌' என்று அநுஷ்டானம்‌ செய்பவர்கள்‌ 
இருந்தார்கள்‌. இவர்களுக்குக்‌ கர்ம மீமாம்ஸகர்கள்‌ என்று 
பெயர்‌.” பூர்வ மீமாம்ஸகர்கள்‌ என்றும்‌ சொல்வதுண்டு. 
வேதம்‌ சொன்னபடி கர்மா செய்த இவர்கள்‌ அதனாலேயே 
லோக க்ஷேமம்‌, ஆத்மதிருப்தி இரண்டும்‌ உண்டாவதைப்‌ 
பார்த்தார்கள்‌. எனவே, கர்மாவுக்குப்‌ பலன்‌ தருபவன்‌ என்று 
ஓர்‌ ஈசுவரனைக்கொண்டு வருவானேன்‌ என்பது இவர்கள்‌ 
கட்சி. அதனால்‌ பக்தி வேண்டியதில்லை என்பார்கள்‌. “கர்மா 
விலேயே நிறைவு இருக்கிறபோது கர்மமே இல்லாத ஆத்மா 
வைப்பற்றி எதற்கு ஞான விசாரம்‌? ஞானத்துக்காகவே 
கர்மாவை விடுவது பாபம்‌: என்பார்கள்‌. அதாவது ஞான 
மார்க்கமும்‌ இவர்களுக்கு ஆகாது. குமாரிலபட்டர்‌ இப்படிப்‌ 
பட்டவர்தான்‌. மீமாம்ஸ மதத்தில்‌ ' மூன்று விதம்‌ உண்டு. 
அவற்றில்‌ பாட்ட மதம்‌ என்பது (குமாரில) பட்டராலேயே 
ஏற்படுத்தப்பட்டது. அவர்‌ மதம்‌ ஸ்தாபித்ததற்கு முன்‌ கதைக்‌ 
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குப்‌ போகலாம்‌. வேத கர்மம்‌, தானே பலனைக்‌ கொடுக்கிறது 
என்ற நம்பிக்கையுடன்‌ சகல கர்மாநுஷ்டானங்களும்‌ செய்து 
வந்தார்‌. 

அப்போது வேத அத்தியயனம்‌, யாகயக்ஞங்கள்‌ முதலா 
னவற்றைக்‌ கண்டனம்‌ செய்யும்‌ பெளத்தர்களின்‌ செல்வாக்கு 
அதிகமாகி வந்தது. அவர்கள்‌ ஏன்‌ அப்படிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌, 
அவர்களுடைய கொள்கைகள்‌ என்ன என்று பூரணமாகத்‌ 
தெரிந்துகொள்ளக்‌ குமாரிலபட்டர்‌ விரும்பினார்‌. வைதிக 
கர்மாநுஷ்டானத்தின்‌ உயர்ந்த பலனில்‌ அவருக்குச்‌ சந்தேக 
மேயில்லை; அதை அவர்‌ விடுவதாகவும்‌ இல்லை. ஆனா 
லும்கூட உடனே பெளத்தர்களிடம்‌ சண்டைக்குக்‌ களம்‌ 
விடவில்லை. “அவர்களுடைய கொள்கை எந்தப்‌ டக 
தக்கு ஏற்பட்டது என்று பரணமாகத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ 
அப்புறம்‌ நம்‌ கொள்கையின்‌ பிரயோஜனம்‌ பெரிதா; 
அது பெரிதா என்று தெரியும்‌. இதற்கப்புறம்தான்‌ அதை 
நிராகரிக்கத்‌ தொடங்கலாம்‌, என்று திறந்த மனஸோடு 
பூரணமாகத்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌, பிற்பாடு வாதத்துக்கு 
இடமில்லாமல்‌ நாமே பூரணமாக எதிர்வாதம்‌ செய்து 
நிராகரித்து விடலாம்‌ என்று எண்ணியிருக்கலாம்‌. 

சுப்ரம்மண்யர்‌ என்கிற நிலையிலேயே இருந்தால்‌ எல்லா 
மத சித்தாந்தமும்‌ கற்றுக்கொள்ளாமலே தெரிந்துவிடும்‌ - 
தான்‌. ஆனால்‌,சுப்ரம்மண்யராயிருந்து ஜயிப்பது உதவாது. 
ஏனென்றால்‌, எப்போது” பார்த்தாலும்‌ அபிப்பிராய பேதம்‌ 
இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. அவற்றை மநுஷ்யர்கள்‌ தங்கள்‌ புத்தி 
சக்தியை விருத்தி செய்துகொண்டு தாங்களே தீர்த்துக்கொள்ள 
விடாமல்‌ சுப்ரம்மண்யரையே மறுபடி மறுபடி எதிர்பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்க விடுவதில்‌ சாரமில்லை. எடுத்ததற்கெல்லாம்‌ " 
தெய்வ சக்தியைக்‌ காட்டி ஜனங்களை உபயோகமில்லாமல்‌ 
வைப்பதானால்‌ சிருஷ்டியே வேண்டாமே!. தெய்வ த்தர 
' ஒரே தடவை பிரயோகித்து எல்லாவற்றையும்‌ சம்ஹரித்து 
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விட்டு, அப்புறம்‌ பேசாமலிருந்து விடலாம்‌. ரொம்பவும்‌ 
அதர்மம்‌ மிஞ்சிப்‌ போனால்‌, கிருஷ்ண பரமாத்மா மாதிரி 
பகவத்‌ சக்தியைக்‌ காட்டத்தான்‌ வேண்டும்‌. மற்ற சமயங்க 
ளில்‌ மநுஷ்யராக இருக்கிற மாதிரியே காட்டிக்கொண்டு, 
மநுஷ்யர்களுக்கு தக்கபடிதான்‌ நடக்க வேண்டும்‌. இதனால்‌ 
மநுஷ்ய சக்தியை வைத்துக்கொண்டு அதையே பெரிதாக்கு 
கிற தன்னம்பிக்கையை, தைரியத்தை, உத்ஸாகத்தை ஜனங்க 
ளுக்கு ஊட்ட வேண்டும்‌. பெளத்தத்தை சம்பூரணமாக 
அறிந்த பிறகே அதைக்‌ கண்டிக்க எண்ணிய குமாரிலபட்டர்‌ 
இப்படி நினைத்தார்‌ போலிருக்கிறது. அதனால்‌ மநுஷ்ய 
ரீதியில்‌ பெளத்த சித்தாந்தத்தை வித்தியாப்பியாசம்‌ செய்ய 
முடிவு செய்தார்‌. 


பெளத்தர்களோ தங்களது ரகசிய தத்வங்களைச்‌ சிஷ்யர்‌ 
களுக்குத்தான்‌ சொல்லிக்‌ கொடுப்பார்கள்‌. அதோடுகூட 
அவர்கள்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌ செய்கிற பிராம்மணர்களைத்‌ 
தங்கள்‌ விஹாரத்தில்‌ சேர்த்துக்கொள்ள மாட்டார்கள்‌. இதற்‌ 
காக ஒரு பெரிய தியாகம்‌ செய்தார்‌ குமாரிலபட்டர்‌! எதிரா. 
ளிக்‌ கொள்கைகளை சத்தியமாக உள்ளபடி தெரிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே தம்முடைய சத்தியத்தைத்‌ 
தியாகம்‌ செய்தார்‌-பொய்‌ வேஷம்‌ போட்டார்‌ தம்மை 
பெளத்தர்‌ என்றே சொல்லிக்கொண்டு விஹாரத்தில்‌ சேர்ந்து 
விட்டார்‌. அந்தரங்கமாக அவசியமான கர்மாக்களை மட்டும்‌ 
அநுஷ்டித்து வந்தார்‌; மற்ற சமயங்களில்‌ அவர்களில்‌ ஒருத்தரா 
கவே காட்டிக்கொண்டார்‌. இப்படியே அங்கேயிருந்து சம்பூர 
ணமாக பெளத்த ஒத்தாந்தத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டு விட்டார்‌ 
அதற்கப்புறம்‌ அவர்‌ பிக்ஷுவாக இருந்து புத்த தர்மத்தைப்‌ 
பரப்பப்‌ போவதில்லை; எப்படியாவது கத்தரித்துக்‌ கொண்டு 
நழுவப்‌ பார்க்கிறார்‌ என்று விஹாரத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்களுக்கு 
சந்தேகம்‌ வந்துவிட்டது. அவருக்குத்‌ தெரியாமல்‌ விசாரணை 
கள்‌ செய்து அவரைப்‌ பற்றிய உண்மையைத்‌ தெரிந்து கொண்‌ 
டார்கள்‌. “சரி. நம்மை வஞ்சனை பண்ணியவனை நாமும்‌ 
வஞ்சிக்க வேண்டும்‌. இவன்‌ கொஞ்சமாக நம்‌ ரகசிய தத்வங்‌ 


“ல்‌ ஆ 
ல்‌ 


“3. 
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ளை தெரிந்து கொண்டிருந்தால்‌ விஹாரத்திலிருந்து விரட்டி 
னாலே போதும்‌. இவனோ முழுக்கத்‌ தெரிந்து கொண்டுவிட்‌ 
டான்‌. ஆனதால்‌ லோகத்திலிருந்தே இவனை விரட்ட 
வேண்டும்‌” என்று அவர்கள்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணினார்கள்‌. 


அஹிம்ஸைத்‌ தத்வம்‌ போன இடம்‌ தெரியவில்லை. 
ஹிதவஞ்சனையாக அவரை ஏதோ பேன்க்‌ காட்டி விஹராத்தின்‌ 
ஏழாவது மாடிக்கு அழைத்துக்‌ கொண்டு போனார்கள்‌. 
அங்கேயிருந்து, அவர்‌ எதிர்பாராத சமயத்தில்‌ அவரை 
அப்படியே 8ழே தள்ளி விட்டார்கள்‌. 


அந்த ஆபத்து சமயத்தில்கூட அவருக்கு வேதத்தில்தான்‌ 
ஸ்மரணை. எனவே, ““வேதம்‌ பிரமாணமாக இருந்தால்‌ நான்‌ 
ஏழாம்‌ மாடியிலிருந்து விழுந்தும்‌ எனக்குக்‌ கெடுதல்‌ ஏற்படா 
மலிருக்கட்டும்‌” என்று ஆணை வைத்துக்கொண்டே 
விழுந்தார்‌. 

அதேபோல்‌ அத்தனை உச்சத்திலிருந்து விழுந்தும்‌ அவ: 
ருக்கு மண்டை நொறுங்கவில்லை. கைகால்கூட முறிய 
வில்லை. கண்ணில்‌ மட்டும்‌ ஒரு கல்‌ பொத்துக்‌ கொண்டு 
கொஞ்சம்‌ புண்ணாகி விட்டது. நமக்கு அவர்‌ எப்படிப்‌ 
பிழைத்தார்‌ என்று ஆச்சரியமாயிருக்றெது. அவருக்கோ, 
'வேதப்‌ பிரமாணத்தின்மேல்‌ நான்‌ ஆணை வைத்திருக்க 
எனக்கு ஏன்‌ இந்தச்‌ சன்ன உபாதைகூட ஏற்படவேண்டும்‌? 
என்று வேதத்தின்மேல்‌ ஸ்வாதீனமாகக்‌ கோபமே வந்தது. 


அப்போது அசரீரி கேட்டது. அது, “நீ என்ன சொன்‌ 


' னாய்‌? வேதம்‌ பிரமாணமாதலால்‌ எனக்குக்‌ கெடுதல்‌ ஏற்படாது, 


என்று சொல்லவில்லையே! இப்படிச்‌ சொன்னாலல்‌ 
லவா பூரண நம்பிக்கை என்றாகும்‌? நீ “வேதம்‌ பிரமாணமாக 
இருந்தால்‌” என்று சொன்னதில்‌ கொஞ்சம்‌ சந்தேகம்‌ தொக்கி 
நிற்கத்தரனே செய்கிறது? அதன்‌ பலன்தான்‌ கண்ணுக்கு வந்த 
கஷ்டம்‌” என்றது. 
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குமாரிலபட்டர்‌ முன்னைவிடத்‌ தீவிரமாக வேத கர்மங்க. 


ளில்‌ விசுவாசம்‌ வைத்து, பாட்ட மதத்தை ஸ்தாபித்து, 
பெளத்தத்தை நிராகரணம்‌ செய்யத்‌ தொடங்கினார்‌. தன்‌ மதம்‌ 
(சித்தாந்தம்‌) எதிராளி மதம்‌ (பூர்வபக்ஷம்‌) இரண்டையும்‌ 
கரைத்துக்‌ குடித்த மகாமேதை யாதலால்‌, சுலபத்தில்‌ பெளத்‌ 
தர்களை வாதத்தில்‌ வென்றார்‌. 


“சங்கர பகவத்‌ பாதர்‌ புத்தமதத்தை விரட்டினார்‌' என்று 
நீங்கள்‌ சரித்திர புஸ்தகத்தில்‌ படித்திருக்கிறீர்கள்‌. இது தப்பு! 
ரொம்பவும்‌ மிகை (68006121௦0) என்று அவர்‌ பெயரை 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற நானே சொல்கிறேன்‌. . ஆசாரிய 
பாஷ்யங்களைப்‌ பார்த்தவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌. 
அதிலே பெளத்தமத கண்டனம்‌ ரொம்பவும்‌ குறைச்சல்தான்‌. 
பெளத்தர்களை ஏற்கெனவே குமாரிலபட்டர்‌ அடக்கி 
விட்டார்‌. ஆசார்யாள்‌ அதிகம்‌ கண்டனம்‌ செய்தது, வைதிகத்‌ 
தையே சேர்ந்த இந்தக்‌ கர்ம மீமாம்ஸகர்களையும்‌, இன்னொரு 
வைதிக மதமான சாங்கியத்தையும்தான்‌. அவருடைய 
பாஷ்யங்களில்‌ பார்த்தால்‌, இவற்றில்‌ நூற்றிலொரு பங்கு 
தான்‌ பெளத்தம்த கண்டனம்‌ இருக்கும்‌. 

இதென்ன ஸ்வாமிகள்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌ என்று 
உங்களுக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. ஸுப்ரம்மண்யரின்‌ அவதாரம்‌ 
என்று குமாரிலபட்டரைச்‌ சொல்லி, அவரே நம்‌ ஆசாரியாருக்கு 
விரோதமான பெளத்தத்தைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணிவிட்டார்‌ 
என்றும்‌ சொல்லிட்டு, இப்போது ஆசார்யாள்‌ பட்டரின்‌ கர்ம 
மீமாம்ஸ மதத்தையே கண்ட்த்ததாகச்‌ சொல்கிறேனே என்று 
குழப்பமாயிருக்கலாம்‌. அப்படியானால்‌, 
மதத்துக்கு வேத கர்மாநுஷ்டானமே இல்லாத பெளத்தம்‌ 
விரோதமா, கர்மாநுஷ்டானம்‌ மட்டுமே உள்ள 
மீமாம்ஸை விரோதமா என்று கேட்பீர்கள்‌. 


இவை இரண்டுமே ஆசார்யாளுக்கு விரோதம்‌ இல்லை. 


அத்வைதத்துக்கு எதுவுமே விரோதம்‌ இல்லை. அதற்குள்ளே 
சகல சித்தாந்தங்களும்‌ அடக்கம்‌. படிப்படியாக கர்மம்‌, பக்தி, 


ஆசார்யாளின்‌ “ 


க 
ட 


வ்‌ த்‌ 


இல்லை, கர்மம்‌ உண்டு” என்ற மீமாம்‌ 
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ஞானம்‌ என்று அது போகும்‌. ஆரம்பத்தில்‌ ஞானமேயில்லா 


மல்‌ கர்மா செய்தாலும்‌ போதும்‌. முடிவிலே கர்மாவே 
இல்லாத ஞானம்‌ வந்துவிடும்‌. முதலில்‌ சித்த சுத்திக்குக்‌ 
கர்மாதான்‌ முக்கியம்‌; முடிவில்‌ ஞானம்தான்‌ முக்கியம்‌ -- 
அங்கே கர்மா எல்லாம்‌ நின்றுவிடலாம்‌. இவற்றின்‌ ஒருபடி 
லக்ஷியம்‌ மட்டும்‌ என்று நிற்கதிறபோதுதான்‌ அவற்றிடம்‌ 
சண்டைக்குப்‌ போக வேண்டும்‌ என்று நம்‌ ஆசாரியாள்‌ 
நினைத்து வாதம்‌, கண்டனம்‌ செய்தார்‌. அல்லது எந்தப்‌ படி 
எந்த நிலையில்‌ வருவது என்கிற தெளிவு இல்லாமல்‌, அதை 
எல்லோருக்கும்‌ பொதுவாக்கினால்‌, அப்போது அதை வேத 
நிராகரணம்‌ செய்தார்‌. பக்திக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ வராமல்‌ 
வெறும்‌ கர்மாவோடு நிற்கிறார்களே என்றுதான்‌ மீமாம்ஸகர்‌ 
களைக்‌ கண்டித்தார்‌. பரம ஞானத்தை துளிக்கூட அநுபவத்‌ 
தில்‌ கொண்டுவர முடியாத சாமானிய ஜனங்களுக்கெல்லாம்‌ 
மாயை, சூன்யம்‌, நிர்வாணம்‌ என்று உபதேசம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு லோக க்ஷேமத்துக்காக அவர்கள்‌ அநுசரிக்க வேண்‌ 
டிய வேத கர்மங்களைப்‌ புறக்கணிக்க வைக்கிறதே என்பதால்‌, 
பெளத்தத்தோடு சண்டைக்குப்‌ போனார்‌. பெளத்தம்‌ 
'எப்போதும்‌--ஆரம்ப நிலையில்கூட கர்மா வேண்டாம்‌: 
என்றதாலேயே, அதை ஆசாரியாள்‌ நிராகரணம்‌ செய்தார்‌. 
“எப்போதும்‌ கர்மாதான்‌; முடிகிற நிலையில்கூட ஞானம்‌ 
வேண்டாம்‌” என்றதால்‌ பூர்வ மீமாம்ஸையை நிராகரித்தார்‌. 
அவை இரண்டும்‌ தங்கள்‌ மட்டத்தை -- லெவலை. -- 
அறியாதபோது சண்டை போட்டார்‌. ஆனால்‌, அவற்றை 
ஒவ்வொரு மட்டத்தில்‌ தன்னிலேயே கொண்டதுதான்‌ 
அத்வைதம்‌. இதில்‌ பெனத்தர்களுடன்‌ இவர்‌ போட வேண்டிய 
வாதப்‌ போரைப்‌ பெரும்பாலும்‌ குமாரிலபட்டரே போட்டு 
அவர்களை நிராகரணம்‌ , செய்துவிட்டார்‌. 'ஸ்வாமியும்‌ 
இல்லை, கர்மமும்‌ இல்லை” என்ற பெளத்தர்களை ஸ்வாமி 
ஸகர்கள்‌ பெருமள 
வுக்கு ஜயித்த சமயத்தில்‌, 'ஸ்வாமியும்‌ உண்டு, கர்மமும்‌ 
உண்டு; கடைசியில்‌ ஆத்ம சாந்தத்தில்‌ கர்மமும்‌ இல்லை; 
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| 
I 
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ஸ்வாமியும்‌ தனியே இல்லை” என்று சொன்ன ஆசார்யாள்‌ 


அவதரித்தார்‌. 


பரமேசுவரன்‌ நம்‌ ஆசார்யாளாக அவதரிப்பதற்கு 
முந்தியே, குமாரஸ்வாமி பட்டராக அவதாரம்‌ செய்து 
பெளத்தத்தை நிராகரித்து, இவர்‌ காரியத்தில்‌ பாதியைச்‌ 
செய்துவிட்டார்‌. 


ஆசார்யாள்‌ காசியிலிருந்து திக்விஜயம்‌ புறப்பட்டார்‌. 
அவருக்கு குமாரிலரைக்‌ கண்டு தம்‌ வழிக்குத்‌ திருப்ப 
வேண்டும்‌ என்பதிலேயே முனைப்பு. குமாரிலர்‌ ஒருத்தர்‌ 
அத்வைத வேதாந்தத்துக்குத்‌ திரும்பிவிட்டால்‌, அத்தனை 
கர்ம மார்க்கக்காரர்களும்‌ இதே வழிக்கு வந்து விடுவார்கள்‌ 
என்பதால்தான்‌ இந்த முனைப்பு. 

இச்சமயத்தில்‌ குமாரிலபட்டர்‌ தம்மைச்‌ சுற்றி உமியைக்‌ 
கொட்டி அதை அக்னியில்‌ கருக்கிக்கொண்டு, கொஞ்சம்‌ 
கொஞ்சமாகத்‌ தாமும்‌ அதில்‌ கருகிக்‌ கருகிப்‌ பிராணத்தியாகம்‌ 
செய்துகொள்கறார்‌ என்கிற சமாசாரம்‌ தெரிந்தது. இதைக்‌ 
கேட்ட ஆசார்யாள்‌ பதறிப்போய்‌ பிரயாகைக்கு விரைந்தார்‌. 


குமார ஸ்வாமியின்‌ அவதாரமான பட்டர்‌ ஏன்‌ இப்படி 


. கோரமான முறையில்‌ ஜீவனைப்‌ போக்கிக்‌: கொள்ள வேண்‌ 


டும்‌ என்றால்‌, மனுஷ்யன்‌ மாதிரி பிறந்து, மநுஷ்யர்‌ மாதிரி 
செய்கிற காரியங்களில்‌ தர்மசங்கடமான ஒன்றைச்‌ செய்து 
விட்டால்‌, அதற்காகத்‌ தண்டனையும்‌ பெற்றேயாக வேண்‌ 
டும்‌ என்று அவதாரங்கள்‌ தாமாகத்‌ தீர்மானிப்பதேயாகும்‌. 
“பெளத்த குருமார்‌ என்னை அவர்களில்‌ ஒருவராக நம்புமாறு 
ஏமாற்றி அவர்களிடமிருந்து வித்தையை ஸ்வீகரித்தேனே! 
குரு த்ரோகம்‌ செய்துவிட்டேனே! ஈசுவரன்‌ என்று.ஒருத்தனை 
எதிர்பார்க்காமல்‌ புண்ணிய, பாப கர்மங்கள்‌ தாமே பலன்‌ 
தரும்‌ என்று ஸ்தாபித்த நான்‌, இப்போது குருத்ரோக பாபத்துக்‌ 
குப்‌ பிராயச்சித்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌' 
என்று ரொம்பவும்‌ மனசு நொந்து தர்ம சாஸ்திரங்களைப்‌ 


சட 


பல்கு 
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பார்த்தார்‌. அதில்‌ மனமறிந்து செய்த குரு த்ரோகம்‌ உடம்பைச்‌ 


சித்திரவதை செய்துகொண்டாலொழியப்‌ போகாது என்று 
இருந்தது. “சரி அப்படியே செய்வோம்‌” என்று அஞ்சாநெஞ்ச 
ராக முடிவு செய்தார்‌ குமாரிலபட்டர்‌. 'துஷாக்னிப்‌ பிரவேசம்‌' 
என்று உமிக்காந்தல்‌ நெருப்பில்‌ வறுபட்டுச்‌ சாவதுதான்‌ 
மிகப்‌ பெரிய சித்ரவதை என்பதால்‌ அப்படியே சங்கற்பம்‌ 
செய்துகொண்டு காரியத்தில்‌ அதைச்‌ செய்தார்‌. நமக்கு 
இப்படி ஒரு பிராயச்சித்தம்‌ போட்டிருக்கிற புஸ்தகம்‌ அகப்பட்‌ 
டால்‌, அந்தப்‌ புஸ்தகத்தை நெருப்பில்‌ போடுவோம்‌. குமாரி 
லரோ, பிராயசித்தம்‌ கிடைத்ததே என்று சந்தோஷப்பட்டு, 
தாம்‌ தீயில்‌ இறங்கினார்‌. 

வேதகர்மாக்களை எல்லாம்‌ மறுபடி நிலைநாட்டிய மகா 
பெரியவர்‌, கொஞ்சம்கூட மனம்‌ கலங்காமல்‌ இப்படிக்‌ 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக உமிக்காந்தலில்‌ வெந்து கொண்டிருக்‌ 
கும்போது, பகவத்பாதாள்‌ அவரிடம்‌ ஓடோடி வந்தார்‌. 


குரு த்ரோகத்துக்குத்‌ தண்டனையாக (நிஜமான குருகூட 
இல்லை; போலி குருத்‌ துரோகத்துக்காக) உமிக்காந்தல்‌ 
அக்கினியில்‌ வெந்துகொண்டிருந்த குமாரிலபட்டருக்கு முன்‌ 
நம்‌ ஆசார்யாள்‌ வந்து நின்றார்‌. 

ஆசாரிய தரிசனத்தால்‌ குமாரிலபட்டருக்குத்‌ துஷாக்கினி 
யின்‌ தகிப்புத்‌ தெரியவே இல்லை. 

தரிசன அமிருதத்தோடு ஆசாரியாள்‌ அவருக்குத்‌ தத்வ 
உபதேச அமிருதத்தையும்‌ கொடுத்தார்‌. 

இதுவரை கதை சொன்னேன்‌. இப்போது UA 
கொஞ்சம்‌ தத்வம்‌ சொல்கிறேன்‌. எல்லாக்‌ கதையும்‌ ததவத்‌ 
தில்‌ நிறைந்து போவதற்குத்தான்‌. 

வேதம்‌ விதித்துள்ள கர்மாக்களை நாம்‌ செய்தால்‌ 
அதுவே நிறைவு; ஸ்வாமியிடம்‌ பக்திவேண்டாம்‌; அவரோடு 
ஒன்றாகப்‌ போய்விடுகிற ஞானம்‌ வேண்டாம்‌! என்பது கர்ம - 
மீமாம்ஸை. இவர்கள்‌ ஒப்புக்கொண்ட அதே வேதங்க 
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ளில்‌ உள்ள உபநிஷத்தில்தானே கர்மம்‌ எல்லாம்‌ நின்று 
போன ஜீவபிரம்ம அபேத ஞானத்தைச்‌ சொல்லியிருக்கறது 
என்றால்‌; இவர்கள்‌ வேதத்தை 'விதி: என்றும்‌ “அர்த்த வாதம்‌” 
என்றும்‌ இரண்டாகப்‌ பிரித்தார்கள்‌. விதி என்பது “நீ 
இன்னின்ன கர்மாக்களை இப்படியிப்படிச்‌ செய்‌' என்று 
சொல்லி, அந்தக்‌ கர்மாக்களில்‌ பிரயோகமாறெ மந்திரங்க 
ளைத்‌ தரும்‌ பகுதி. அதாவது காரியத்தைச்‌ சொல்கிற பாகம்‌. 
ஜீவப்பிரம்ம அபேத வாசகங்களில்‌ காரியம்‌ இல்லை, 
வெறுமே இருந்து கொண்டிருக்கிற நிலையை அது சொல்கி 
றது. “இருப்பது எப்படியோ இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌. 
நமக்கு, லோகத்துக்குப்‌ பிரயோஜனம்‌ தருவது கர்மம்தான்‌. 
இந்த விதிகளைக்‌ கொண்ட வேத பாகம்தான்‌ நமக்குப்‌ 
பிரமாணம்‌: என்று மீமாம்ஸகர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌. விதியாக 
இல்லாத உபநிஷத்தை “அர்த்தவாதம்‌ என்பார்கள்‌. ஒரு 
விதியை அநுஷ்டிப்பதால்‌ உண்டாகும்‌ பலனை உயர்த்திச்‌ 
சொல்லி, அதனால்‌ விதிகளில்‌ ஜனங்கள்‌ ஊக்குவதற்காக 
“கதைப்பது” தான்‌ அர்த்தவாதம்‌. 

பேப்பரில்‌ தாதுபுஷ்டி லேகியம்‌ விளம்பரம்‌ ஒன்று 
கண்ணில்‌ பட்டது. அதிலே சிங்கத்தோடு ஒரு ஸாண்டோ 
(பயில்வான்‌) குஸ்தி செய்கிற மாதிரி படம்‌ போட்டிருந்தது. 
அந்தப்‌ படம்‌, அதைப்‌ பார்த்து நாம்‌ ரஸிப்பதற்காகவா 
போட்டிருக்கிறது? இல்லை. *இந்த லேதியத்தைச்‌ சாப்பிட்‌ 
டால்‌ நீங்களும்‌ அப்படி பலசாலிகளாக ஆவீர்கள்‌” என்று 
நமக்கு ஆசை காட்டுவதற்கு “அர்த்தவாதமாக'வே போட்டி 
ருக்கிறது. இப்படியேதான்‌ “சகல கர்மங்களையும்‌ அநுஷ்டிக்‌ 
கிறவன்‌ ரொம்பவும்‌ உயர்ந்துவிடுவான்‌ என்று ஜீவனை 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுவதற்காகவே உபநிஷத்துக்களில்‌ “சகல 
மாகவும்‌ ஆன பிரம்மம்‌ ஒன்று இருக்கிறது; இந்த ஜீவன்‌ அந்தப்‌ 
பிரம்மமே ஆகிவிடுவான்‌. அப்போது இவனுக்குக்‌ கர்மாவே 
நின்றுபோய்‌ ஞான மயமாகிறான்‌' என்றெல்லாம்‌ சொல்லியி 
ருக்கிறது. இந்தக்‌ “கதை” எல்லாம்‌ ஜீவனை நிறையக்‌ கர்மா 
பண்ண வைக்கிற உத்தேசத்தில்‌ ஏற்பட்டவைதான்‌”” என்று 
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கர்ம மீமாம்ஸகர்கள்‌ சொல்வார்கள்‌. லேகியம்‌ சாப்பிட்டு 
ஒருநாளும்‌ சிங்கத்தோடு சண்டைக்குப்‌ போகமுடியாது என்பது 
போல, அந்த பிரம்ம நிலையும்‌ ஏதோ அசாத்டியத்தைச்‌ 
சொல்லும்‌ கதை என்றே கருதினார்கள்‌. 


இவர்களுக்கு ஆசார்யாள்‌ என்ன எதிர்வாதம்‌ செய்து 
உபதேசித்தார்‌? வேதத்தில்‌ காரியத்தைச்‌ சொல்கிற “விதி' 
களைப்போலவே, இன்னின்ன காரியம்‌ செய்யக்கூடாது என்று 
சொல்லும்‌ 'நிஷேதங்‌'களையும்‌ நீங்கள்‌ அர்த்தவாதம்‌ என்று 
தள்ளிவிடாமல்‌ ஒப்புக்கொள்கிறீர்கள்‌: வேதம்‌ 'கள்‌ குடிக்காதே' 
என்கிறது. இங்கே செய்ய வேண்டிய காரியம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. ஆனாலும்‌, ஒன்றைச்‌ செய்யததாலேயே பிரயோஜ 
னம்‌ இருக்கிறது--கள்‌ குடிக்காததால்‌ புத்தி கலங்காமல்‌ 
இருக்கிறது-என்பதால்‌ இதை நீங்களும்‌ ஏற்கிறீர்கள்‌. சில 
காரியங்களைச்‌ செய்யாததிலேயே பிரயோஜனம்‌ இருக்கிறது 
என்று ஒப்புக்கொள்கிறீர்கள்‌. அதாவது காரியத்துக்கு இல்லா 
மல்‌ (வேத) சப்தப்‌ பிரமாணத்தைப்‌ பிரயோஜனத்துக்காகவே 
ஒப்புக்‌ கொள்கிறீர்கள்‌. சிலவற்றைச்‌ செய்யாமலிருப்பதே 
பிரயோஜனம்‌ எண்று நீங்கள்‌ சொன்னால்‌ நானோ உபநிஷத்தில்‌ 
சொன்னபடி பரம ஞான நிலையில்‌ ஒன்றையுமே செய்யாதது 
தான்‌ பரமப்‌ பிரயோஜனம்‌. அது வெறும்‌ அர்த்தவாதம்‌ அல்ல 
என்கிறேன்‌. ஒரு நிலைவரைக்கும்‌ வேத விதிப்படி லோக 
க்ஷேமார்த்தமாக கர்மா செய்து செய்துதான்‌ மனஸைக்‌ கண்ட 
படி இரியாமல்‌ தர்மத்தில்‌ கட்ட முடியும்‌. ஆனால்‌, கர்மாவே 
முடிந்த முடிவு, நிறைந்த நிறைவு என்பது சரியில்லை, கர்மா 
உள்ளவரை அதன்‌ பலனை அநுபவிக்க ஜன்மா எடுத்துக்‌ 
கொண்டேதான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஜன்மா முழுக்கத்‌ 
துக்கமே இல்லாமல்‌ நிறைந்திருக்க எவராலாவது முடியுமா? 
கர்மா தரும்‌ நிறைவும்‌ ஆனந்தமும்‌ தாற்காலிகம்தான்‌. 
நிறைந்த நிறைவு, நித்யானந்தம்‌ எப்போது ஏற்படுகிறது? 
காமாநுஷ்டானத்தால்‌ சத்த சுத்தி உண்டானபின்‌, கர்மாவை 
விட்டு, ஆத்ம விசாரம்‌ பண்ணி, தியான யோகத்தில்‌ இறங்கி 
அதன்‌ முடிவில்‌, தான்‌ எங்குமாக நிறைந்து ஆனந்த ஸ்வரூப்‌ 
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மாக இருக்கிற ஆத்மாவே என்று அநுபவிக்கிறபோதுதான்‌ 
நிறைந்த நிறைவு, பூரணத்துவம்‌, சாசுவத செளக்கியம்‌ உண்‌ 
டாகும்‌. இத்தனை கர்மாவும்‌ அந்தக்‌ காரியமற்ற நிலைக்குக்‌ 
கொண்டுவிடவே ஏற்பட்டவை” என்று உபதேசித்தார்‌. 


'சரி, ஒரு காரியமும்‌ இல்லாமல்‌ ஒருத்தன்‌ ஆத்மானந்தத்‌ 
தில்‌ இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ அவனுக்கு வேண்டுமானால்‌ அது 
பரமப்பிரயோஜனம்‌. ஆனால்‌, லோகத்துக்கு அவனால்‌ என்ன 
பிரயோஜனம்‌? வேதம்‌ சொல்கிறபடி அவரவரும்‌ கர்மாவை, 
கடமையைச்‌ செய்தால்தானே லோக க்ஷேமம்‌ உண்டாகிறது. 


இதற்கு ஆசார்யாள்‌ என்ன பதில்‌ சொன்னார்‌? 'ஜனங்க 
ளுக்குப்‌ பெரிய பிரயோஜனம்‌ அன்பாக ஆனந்தமாக இருப்பது 
தானே? கர்மாவை விட்டுவிட்டு ஒருத்தன்‌ சந்நியாசம்‌ 
வாங்கிக்‌ கொள்ளும்போது, 'ப்ரைஷ மந்திரம்‌: என்று ஒன்று 
சொல்கிறான்‌. அது, என்னைக்‌ கண்டால்‌ ஒரு ஜீவராசிக்குக்‌ 
கூட பயம்‌ உண்டாகக்கூடாது. சகல ஜீவராசிகளிடமும்‌ நான்‌ 
அன்பாக இருக்கக்‌ கடவேன்‌' என்கிறது. கர்மா இருக்கிறவரை 
யில்‌ அதற்கு ஏதாவது இடையூறு வந்துதான்‌ சேரும்‌; உடனே 
கோபம்‌, துவேஷம்‌ வரத்தான்‌ செய்யும்‌. சந்நியாசிக்கோ 
கர்மாவே இல்லை. அதனால்‌ எல்லாரிடமும்‌, எல்லாவற்றிட 
மும்‌ அவனே எப்போதும்‌ அன்பு மயமாக இருக்கமுடியும்‌. 
அன்பாக இருப்பதே இவனுக்கும்‌ “கர்மா” வாகி விடுகிறது 
என்று வேடிக்கையாகச்‌ சொல்லலாம்‌. இவனுடைய தரிசனமே 
மற்றவர்களுக்கு அன்பை, ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிறது. 
இதைவிட லோகப்‌ பிரயோஜனம்‌ என்ன வேண்டும்‌? ஸ்தூல 
மாகக்கூட இவன்‌ காரியம்‌ செய்யாமலா இருக்கிறான்‌? 
காரியத்தால்‌ தண்கு ஆகவேண்டி௰து. எதுவும்‌ இல்லாவிட்டா 
லும்‌, தன்‌ தரிசனத்தால்‌, தத்வோபதேசத்தால்‌ லோகத்துக்கு 
நன்மை செய்வதற்காக ஊர்‌ ஊராகச்‌ சுற்றுகறான்‌. தான்‌ 
கொஞ்சம்கூடப்‌ பட்டுக்கொள்ளாமலே, பட்டுக்‌ கொள்ளாத 
தாலேயே, லெளகிகர்களைவிட ஜாஸ்திக்‌ காரியம்‌ செய்கி 
றான்‌. மற்றவர்கள்‌ அழுதுகொண்டும்‌, ஆத்திரப்பட்டுக்‌ . 
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கொண்டும்‌, லாப நஷ்டக்‌ கணக்குப்‌ பார்த்துக்கொண்டும்‌ 
செய்வதால்‌ பூர்ண சக்தியோடு காரியம்‌ பண்ண முடிய 
வில்லை; அதில்‌ குறைகள்‌ உண்டாகின்றன. இவனோ, 
சிரித்துக்கொண்டே செய்வதால்‌ அசாத்தியமானதையும்‌ அநர்‌ 
யாசமாகச்‌ செய்துவிடுகிறான்‌. இவனுக்கு எல்லாம்‌ தானான 
தால்‌, தன்னிடமே ஒரு தோஷம்‌ இருப்பதற்காகத்‌ தன்னைத்‌ 
தள்ளிவிடாததுபோல்‌, பிறரிடம்‌ இருக்கிற தோஷத்துக்காக 
அவர்களை துவேஷிக்காமல்‌, அதைப்‌: பரம பரிவோடு 
நிவிருத்தி பண்ணுகிறான்‌. அவன்‌ இருக்கிற நிறைந்த நிறை 
வான, பரிபூர்ண ஆனந்த நிலையில்‌ ஜனங்களைச்‌ சேர்க்கத்‌ 
தான்‌ முதல்படியாக வேத கர்மா இருக்கிறது. ஜனங்கள்‌ சொந்த 
லாபத்தையே நினைத்து ஆசைவயப்பட்டு எதை வேண்டுமா 
னாலும்‌ செய்யலாம்‌ என்று விடாமல்‌, வேதம்‌ லோகோபகார 
மாகக்‌ கர்மாவைக்‌ கொடுத்திருக்கிறது. இவற்றை நிஷ்காம்ய 
மாக (பற்றில்லாமல்‌) செய்து செய்து சித்தசுத்தி உண்டான 
பின்‌ இவை நின்றுவிடலாம்‌” என்று ஆசார்யாள்‌ விளக்கினார்‌. 
ஞானியின்‌ அன்பு, ஆனந்தம்‌, நிஷ்காம்ய கர்மம்‌ முதலிய 
வற்றுக்கெல்லாம்‌ தாமே ஒரு விக்கிரகமாக ஆசார்யாள்‌ 
குமாரிலபட்டரின்‌-.முன்‌ நின்றார்‌. 


ஈசுவர பக்தியில்லாமல்‌ வறட்டுக்‌ கர்மம்‌ செய்வது பிசகு 
என்றும்‌ விளக்கினார்‌: 'கர்மம்‌. என்பது ஜடம்‌. அது தனக்குத்‌ 
தானே பலன்‌ தந்துகொள்ள முடியாது. லோக க்ஷேமத்துக்காக 
ஸ்வாமிதான்‌ வேதத்தின்மூலம்‌ கடமைகளை விதித்து, பலன்‌ 
தருஇறார்‌. கர்மாவில்‌ குறை ஏற்பட்டால்‌ க்ஷமித்துக்‌ கைதூக்கி 
விடவும்‌, குறை வராமல்‌ கர்மா செய்யும்‌ . சக்தியையும்‌ 
சரத்தையையும்‌ பெறவும்‌ அவரையே பிரார்த்திக்க வேண்‌ 
டும்‌. அவர்‌ பிரீஇக்காகச்‌ செய்கிறோம்‌ என்கிற பாவம்‌ 
வந்தால்தான்‌, சொந்த ஆசைக்காகக்‌ காரியம்‌ செய்வது 
போகும்‌.” 
உபதேசிக்க உபதேசிக்கக்‌ குமாரில 


இப்படி ஆசார்யாள்‌ es 
பணம்‌ செய்யப்பட்டு 


பட்டருக்குக்‌ கர்மமெல்லாம்‌ ஈச்வரார்ப்‌ 
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பக்தியிலும்‌, அந்த பக்‌இ ஈசுவரனோடு இரண்டறக்‌ கலந்து 
விடும்‌ ஞானத்திலும்‌ கொண்டு விடுவதற்குத்தான்‌ என்று 
நன்றாகத்‌ தெளிவாயிற்று. 


ஆனந்த பாஷ்பத்துடன்‌ ஆசார்யாளைப்‌ பார்த்து, 
'கர்மமே பலன்‌ தரவில்லை, ஈச்வரன்தான்‌ பலதாதா என்று 
நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. நான்‌ பிராயச்சித்தமாகச்‌ செய்கிற இந்தத்‌ 
துஷாக்னிப்‌ பிரவேச கர்மாவுக்குப்‌ பலனாக எனக்கு ஞானாமி 
ருதத்தைத்‌ தருவதற்கு ஈசுவரனான தாங்களே பலதாதாவாக 
வந்திருக்கிறீர்கள்‌. கர்மாவினால்‌ ஒருநாளும்‌ கிடைக்காத 
ஜனன நிவிருத்தியை எனக்கு அருளிவிட்டீர்கள்‌. அந்திம 
சமயத்தில்‌ பக்தர்களுக்குக்கூடப்‌ பகவத்‌ ஸ்மரணை வராது 
என்பார்கள்‌. ஆனால்‌ ஸ்வாமியே தேவையில்லை என்ற 
எனக்கோ, தாங்களே நேரில்‌ பிரத்தியக்ஷமாகி விட்டீர்கள்‌. 
தங்கள்‌ சித்தாந்தம்‌ முழுவதும்‌ எனக்குச்‌ சம்மதம்‌. ஆனால்‌, 
இன்னும்‌ சில க்ஷணங்களில்‌ சரீரத்தை விட்டுவிடப்போகிற 
நான்‌, மற்ற கர்ம மார்க்கக்காரர்களுக்கெல்லாம்‌ இதை எடுத்‌ 
துச்‌ சொல்ல முடியாமல்‌ அசக்தனாக இருக்கிறேன்‌. ஆகை 
யால்‌ தாங்கள்‌ மாஹிஷ்மதி நகரத்துக்குச்‌ சென்று, அங்கே 
என்னைவிட மீமாம்ஸகராக இருக்கிற மண்டன மிச்ரருக்கு 
இதே உபதேசத்தை அநுக்கரஇத்துத்‌ தங்கள்‌ சித்தாந்தத்துக்குத்‌ 
திருப்பிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. பிறகு மீமாம்ஸகர்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ அதே வழிக்கு வந்துவிடுவார்கள்‌” என்றார்‌. 


சரீரத்தை வறுத்து எடுக்கின்ற அக்கினியின்‌ தாபமே 
தெரியாமல்‌ குமாரிலபட்டர்‌ ஆசாரியாளின்‌ சந்நிதான 
விசேஷத்தால்‌ அமிருகத்தில்‌ நனைந்த மாரி இருந்தார்‌. இந்த 
கட்டத்தை நினைக்றெபோது 'மூக பஞ்சு: சுலோகம்‌ ஒணும்‌, 
அப்பர்‌ ஸ்வாமிகளின்‌ பாடல்‌ ஒன்றும்‌ ஞாபகம்‌ வருகின்றன. 

“மூக பஞ்சச£' சுலோகம்‌ “ஜனோயம்‌ ஸந்தப்தோ” என்று 
ஆரம்பிக்கிறது. “நான்‌ நெருப்பில்‌ நன்றாக வெந்துகொண்டி 
ருக்கிறேன்‌” என்கிறார்‌ மூகர்‌. என்ன நெருப்பு? சம்ஸாரம்‌ 


என்பதுதான்‌ நல்ல கோடைகால சூரியன்‌ மாதிரி கொளுத்தி 


ட்‌ 
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ம ணை களை தட்டுப்‌ விட அரா தட அ 
எடுக்கறெதாம்‌. 'எனக்குப்‌ பரமஞான தீர்த்தம்‌ ஒரு துளிக்கூடக்‌ 
இிடைக்காமல்‌ வேகிறேன்‌' என்கிறார்‌. 'பரஞானபயஸ்‌” 
என்றது சுலோகம்‌. “பயஸ்‌”. என்றால்‌ தீர்த்தம்‌; .பால்‌ 
என்றும்‌ அர்த்தம்‌. 

பரம ஞானப்பாலைத்தான்‌ அம்பாள்‌ ஞானசம்பந்தருக்‌ 
குக்‌ குழந்தைப்‌ பிராயத்திலேயே அநுக்கிரகித்தாள்‌. அதனால்‌ 
அவர்‌ ஆரம்பத்திலிருந்தே கர்மம்‌, பக்தி, ஞானம்‌, மூன்றைப்‌ 
பற்றியும்‌ சரியானபடி தெரிந்துகொண்டு உபதேசித்தார்‌. அவர்‌ 
பெயரிலேயே “ஞானம்‌” இருக்கிறது. பக்தியை அவர்‌ யதேஷ்‌ 
டமாக வளர்த்தது எல்லோருக்கும்‌ தெரிந்தது. வேத கர்மாக்க 
ளையும்‌ அவர்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ உயர்த்திப்‌ பாடியிருக்க 
றார்‌ உதாரணமாக கற்று அங்கு ணி ஓம்பிக்‌ கலியை வாராமே 
செற்றார்‌ வாழ்‌ இல்லை” என்கிறார்‌. “கற்று வேத அத்யயனம்‌ 
செய்து, ஆங்கு-அதில்‌ சொல்லியிருக்றெபடி; எரி ஓம்பி 
-௮க்கினி வளர்த்து யாகம்‌ செய்து; கலியை வாராமே 
செற்றார்‌ வாழ்‌ இல்லை - கலியை விரட்டிவிட்ட வேதியர்கள்‌ 
வாழ்கிற சிதம்பரம்‌” என்கிறார்‌. கர்மா அதுவாகவே கலியை 
விரட்டவில்லை. கர்ம பலனாக ஈச்வரப்‌ பிரசாதத்தாலேயே 
கலி ஓடிற்று என்பதை இதே பாட்டில்‌ 'முற்றா வெண்‌ திங்கள்‌ 
முதல்வன்‌ பாதமே பற்றா நின்றாரை பற்றா பாவமே? 
என்றார்‌. பாவம்தான்‌ கலி புருஷன்‌. 

குமாரிலபட்டருக்கு ஆயுள்‌ முடிகிற சமயத்தில்தான்‌ 
ஞானம்‌ ஜலமாக, பாலாக இல்லாமல்‌, அமிருதமாகவே, 
ஆசாரியாள்‌ தந்த அத்வைத அமிருதமாகவே கிடைத்தது. 


அக சாந்திக்கு மூகர்‌ எதைத்‌ தேடிக்கொண்டார்‌ 7 
அமமா காமாக்ஷி! பரமசிவ ஜாயே ௮௮ மகா மங்களமான . 
பேரன்பு வடிவான ஈசுவரனுடன்‌ இரண்டறக்‌ கலந்திருக்கும்‌ 
தாயே! சம்ஸார தாபத்தில்‌ கொதித்திருக்கிற நான்‌ உன்‌ மகா 
குளிர்ச்சியான திருவடி நிழலைத்தான்‌ தேடுகிறேன்‌ அம்மா? 
என்றார்‌. “பதாம்போஜச்‌ சாயாம்‌'-- 'இணையடிக்‌ கமலங்க 
ளின்‌ நிழலை: என்று நேர்‌ அர்த்தம்‌. 


660 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


“ஈசன்‌ எந்தை இணையடி நீழலே' என்று இதையே 
அச்சடித்தாற்போல்‌ அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ சொல்கிறார்‌. எந்தச்‌ 
சந்தர்ப்பத்தில்‌ இதைச்‌ சொன்னார்‌? மூகர்‌ ரூபமாக (symbolic) 
சம்ஸாரத்தைக்‌ கொளுத்தும்‌ சூரியன்‌ என்றார்‌. அப்பர்‌ வாஸ்த 
வமாகவே (18010௮!) சுண்ணாம்புக்‌ காளவாய்க்குள்‌ இருந்து 
கொண்டு இப்படிப்‌ பாடினார்‌. 


ஜைனமதத்‌ தலைவராக இருந்த அப்பர்‌ சைவத்துக்கு 
மாறிவிட்டார்‌ என்றதும்‌ ஜைனனாக இருந்த பல்லவ ராஜா 
அவரைச்‌ சுண்ணாம்புக்‌ காளவாய்க்குள்‌ போடும்படி ஆக்ஞை 
யிட்டான்‌. அப்படியே செய்த ராஜ சேவகர்கள்‌, “சென்‌ 
சிவன்‌ என்றீரே, இப்போது எப்படி இருக்கிறது சொல்லும்‌” 
என்று பரிஹாசம்‌ செய்தார்கள்‌. 


ஹிரண்யகசிபு செய்த குரூர தண்டனைகள்‌ பீரஹலாத 
னைத்‌ தொடாத மாதிரி, அப்பருக்கும்‌ ஈசுவராநுக்கிரகத்தால்‌ 
சித்திரஹிம்சை எதுவுமே தெரியவில்லை. தன்னிடம்‌ கேலி 
| யாகக்‌ கேட்டவர்களிடம்‌ கோபமே இல்லாமல்‌, “எப்படி 
{ இருக்கிறதா? ஈசன்‌ எந்தை இணையடி நிழல்‌ எப்படிக்‌ 
குளிர்ச்சியாக இருக்குமோ அப்படி இருக்கிறது. அது 
| இந்திரிய அததமானது. உங்களுக்குப்‌ புரியாது. உங்களுக்குப்‌ 
i புரிகிற மாதிரி லெ இந்திரிய சுகங்களை வரிசையாகச்‌ சொல்கி 
றேன்‌. எண்ணிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌: முதலில்‌ பரம ஸு-ஸ்வரமான 
வீணா கானம்‌ -- மாசில்‌ வீணை! - அப்புறம்‌ பூரண சந்திரன்‌ 
-— மாலை மதியம்‌; அப்புறம்‌ ஜிலுஜிலு என்று அடிக்கும்‌ 
தென்றல்‌ — வீசு தென்றல்‌; இன்னும்‌ வஸந்தகாலத்தில்‌ எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ கம்மென்று பூரித்து நிற்கிற புஷ்பங்களின்‌ 
சுகந்தம்‌--வீங்கு இளவேனில்‌; கடைசியாக, தேனின்‌ 
ரஸமும்‌, அதற்காகக்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாக வரும்‌ வண்டுகளின்‌ 
ரீங்காரமும்‌ சேர்ந்த தாமரைப்‌ பொய்கை--மூசு வண்டு 
அறை பொய்கை; இத்தனை இனிமைகளையும்‌ ஒன்று 
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கூட்டினால்‌ இடைக்கிற ஈசன்‌ இணையடி நிழலின்பத்தை 
இதோ இந்தக்‌ கொதிக்கிற காளவாய்க்குள்‌ அநுபவித்துக்‌ 
கொண்டு ஆனந்தமாய்‌ இருக்கிறேன்‌!” என்றார்‌, அப்பர்‌ 
ஸ்வாமிகள்‌. அந்த ஈசனின்‌ அவதாரமான ஆசாரியாளின்‌ 
இணையடிகளைத்‌ தரிசனம்‌ செய்துகொண்டே, தேக சிரமம்‌ 
கொஞ்சம்கூடத்‌ தெரியாமல்‌ குமாரிலபட்டர்‌ நெருப்பில்‌ 
கருப்‌ பிராணத்‌ தியாகம்‌ செய்தார்‌. 


ஞானபண்டித முருகனின்‌ அவதாரமானவருக்கு பக்தி 
யும்‌ ஞானமும்‌ தெரியாதா? ஆனாலும்‌ பெளத்தர்கள்‌ வெறும்‌ 
அறிவு மார்க்கத்தை மட்டும்‌ சொன்னபோது, தாம்‌ அதில்‌ 
கொஞ்சத்தை எடுத்துக்கொண்டால்கூட, அவர்களுக்கு இடம்‌ 
கொடுத்துப்‌ போகும்‌; இதனால்‌ .ஜனங்களை வைதிகத்துக்குத்‌ 
திருப்பச்‌ சிரமப்படும்‌ என்பதால்‌ “ஞானமும்‌ வேண்டாம்‌, 
பக்தியும்‌ வேண்டாம்‌. கர்மாவே போதும்‌ என்று மட்டும்‌ 
அடித்துச்‌ சொன்னார்‌. நடுவிலே இப்படி அவர்‌ ஒரு வழி 
போட்டதால்தான்‌ அப்புறம்‌ ஆசார்யாள்‌ கர்மம்‌, பக்தி, 
ஞானம்‌ மூன்றையும்‌ சொல்ல முடிந்தது. 


அக்னியில்‌ அடங்கிய 
அவதார புருஷர்கள்‌ 


குமாரிலபட்டர்‌ நெருப்பில்‌ அப்படியே அடங்கிக்‌ குமார 
ஸ்வாமியாகிவிட்டார்‌. தர்ம சாஸ்திரத்துக்காக சரீரத்தையே 
பரித்தியாகம்‌ செய்தார்‌. இப்படிப்பட்ட மகான்கள்‌ போட்ட 
தியாக அஸ்திவாரம்‌ நம்‌ வைதிக மதத்துக்கு இருப்பதால்‌, 
நடுவாந்தரத்தில்‌ எத்தனை நாஸ்திகமும்‌, அவைதிகமும்‌, 
“எர்திருத்தமும்‌” வந்தாலும்‌ பயப்பட வேண்டியதில்லை. 


இங்கே நம்‌ ஞானசம்பந்தரும்‌ ஒரு பெரிய அக்னி 
ஜோடிக்குள்‌ சென்றுதான்‌ மறைந்தார்‌. அப்போது அவருக்கு 
வயசு பஇனாறுதான்‌. அந்த சின்ன வயசுக்குள்‌ தமிழ்த்‌ தேசம்‌ 
முழுவதும்‌ பர மத கண்டனம்‌ செய்து வைதிக தர்மத்தை 
ஸ்தாபித்துவிட்டார்‌. 

ஆசார்யாளும்‌ பதினாறாவது வயசிலேயே பாஷ்யங்‌ 
களை எழுதி பூர்த்தி செய்துவிட்டார்‌; சரீரத்தையும்‌ முடிக்க 
நினைத்தார்‌. ஆனால்‌ வியாஸர்‌ “அவசரப்படாதர்கள்‌! நீங்கள்‌ 
எழுதின பாஷ்யங்களை நீங்களே உபதேசிக்க வேண்டும்‌. 
தேசம்‌ முழுக்க உள்ள மற்ற மதஸ்தரை நீங்களேதான்‌ சந்தித்து 
வாதில்‌ ஜயிக்க வேண்டும்‌. உங்களுடைய தரிசன பாக்கி 
யத்தை ஜனங்களுக்கெல்லாம்‌, அவர்களைத்‌ தேடிப்போய்‌; 
அநுக்கிரகிக்க வேண்டும்‌” என்று கேட்டுக்கொண்டார்‌. 


சரீரத்தை வைத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
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ஆசாரியாள்‌ பரத கண்டம்‌ முழுவதிலும்‌ வைதிக புனருத்‌ 
தாரணம்‌ பண்ண வேண்டியிருந்ததால்‌, (இவருடைய வேலை 
யில்‌ பாதியான பெளத்த மத கண்டனத்தை ஏற்கெனவே 
குமாரிலபட்டரும்‌, உதயனாசாரியார்‌ என்ற நியாய சாஸ்திர 
நிபுணரும்‌ செய்திருந்தும்கூட) முப்பத்திரண்டு வயசு 
மனுஷ்ய சரீரத்தில்‌ இருக்க வேண்டியிருந்தது. தமிழ்‌ தேசத்‌ 
தில்‌ மட்டும்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்த சம்பந்தருக்குப்‌ 
பதினாறே . வயசு போதுமாயிருந்தது. அப்பா அப்படி, 
பிள்ளை இப்படி! 
அப்பாக்காரர்‌ பிரம்மச்சரியத்திலிருந்து நேரே சந்நியாசத்‌ 
துக்குத்‌ தாவி அவதார காரியத்தைச்‌ செய்தார்‌. பிள்ளையோ 
- அவரை ஆளுடை பிள்ளை என்றே சொல்வார்கள்‌ 
பிரம்மச்சரிய ஆசிரமத்திலேயே மகத்தான வேத தர்ம 
ஸ்தாபனத்தைச்‌ செய்து விட்டார்‌. 
சம்பந்தருக்குப்‌ பதினாறு வயதானபோது கல்யாணம்‌ 
செய்துகொண்டு கிருஹஸ்தாச்ரமம்‌ ஏற்க வேண்டுமென்று 
பந்துக்கள்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌. அம்பாளின்‌ க்ஷீரத்தைப்‌ 
பானம்‌. பண்ணினவருக்கு எந்த ஸ்திரீயும்‌ சாக்ஷாத்‌ 
பரதேவதையாகத்தான்‌ தெரிவாள்‌. “அம்மா! உன்‌ க்ஷீர 
விக்ஷேம்‌, உன்‌ பிள்ளைகள்‌ இரண்டு பேரும்‌ காமமே இல்லாத. 
குமாரர்களாகவே எந்நாளும்‌ இருக்கிறார்கள்‌!” என்று 
ஆசார்யாள்‌ 'ஸெளந்தர்யலஹரி'யில்‌ சொல்கிறார்‌. (வடக்கே 
கார்த்திகேயர்‌ கடும்‌ பிரம்மச்சாரி, அங்கே வள்ளி தேவசேனா 
சமாசாரமே தெரியாது.) இப்படிப்பட்டவர்தான்‌ ஞான சம்பந்தர்‌. 
இருந்தாலும்‌ அப்போது ஈசுவர சங்கல்பத்தை அறிந்து, 
அம்மாவுக்காகச்‌ சரி என்று ஒப்புக்கொண்டார்‌. 
திருநல்லூர்‌ பெருமணத்தில்‌ கல்யாணம்‌ நடந்தது. 
பாணிக்கிரணம்‌ ஆயிற்றோ இல்லையோ, புதிகாகக்‌ ட்டா 
ணம்‌ செய்துகொண்ட இளம்‌ பத்தினியையும்‌, இன்னும்‌ 
வந்திருந்த அத்தனை பந்து மித்திரர்களையும்‌ அழைத்துக்‌ 
காண்டு அந்த ஊர்க்‌ கோயிலுக்குப்‌ போனார்‌ சம்பந்தா. 


664 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


மப ம்‌ வலவ னல வன த ததத ததை தை கைதகள்‌ அ பட 
கோயில்‌ முழுவதும்‌ . ஒரே ஜோதி மயமாயிற்று. 
ஞானசம்பந்தர்‌, 

காதலாகிக்‌ கசிந்து கண்ணீர்‌ மல்கி 

ஓதுவார்‌ தமை நன்னெறிக்‌(கு) உய்ப்பது 

வேதம்‌ நான்கினும்‌ மெய்ப்பொரு ளாவது 

நாதன்‌ நாமம்‌ நமச்சி வாயவே! 


என்ற பஞ்சாக்ஷரப்‌ பதிகத்தைக்‌ கசிந்து கசிந்து கண்ணீர்‌ 
மல்திப்‌ பாடிக்கொண்டே அவர்கள்‌ எல்லோரையும்‌ ஜோதிக்‌ 
குள்‌ அனுப்பிவிட்டுத்‌ தாமும்‌ பரமானந்தமாக அதற்குள்‌ 
புகுந்து இரண்டறக்‌ கலந்து விட்டார்‌. 

அவர்கள்‌ இவருக்குக்‌ .கல்யாணம்‌ செய்து பந்தத்தில்‌ 
மாட்ட நினைத்தால்‌, ஞானசம்பந்தரான இவரோ அத்தனை 
பேருக்கும்‌, பந்தத்தைப்‌ போக்கி, கூண்டோடு கைலாசம்‌ 
அனுப்பிவிட்டார்‌. இதுதான்‌ பெரிய கல்யாணம்‌, திருநல்லூர்‌ 
பெருமணம்‌. 


பரமேசுவரனின்‌ நேத்ர அக்னியிலிருந்து வந்த சுடரே 
குமாரஸ்வாமி. இருப்புகழ்‌ சொன்னபடி “நெருப்பையும்‌ 
எரிக்கும்‌ ஞானாக்னி அவர்‌. அதனால்‌ இரண்டு அவதாரங்களிலும்‌ 
அக்னிக்குள்ளே சொஸ்தமாகச்‌ சென்று ஸ்கந்தலோகத்துக்குத்‌ 
திரும்பினார்‌. 
அவர்‌ ஞானாக்னியானாலும்‌ இருதயத்தில்‌ குளிர்ந்தவர்‌. - 
ஏனென்றால்‌ ரொம்ப ஜல சம்பந்தமும்‌: உள்ளவர்‌. சரவணம்‌ 
என்ற பொய்கையில்தான்‌ சவ தேஜஸ்‌ முருகனாக ரூபம்‌ 
கொண்டது. சரவணப்‌ பொய்கை அம்பாளே. அப்பா நெருப்‌ 
பாக இருக்க, அம்மா நீராக இருந்தாள்‌. ஜலரூபமான கங்கை 
்‌ யும்‌ அவருக்கு இன்னொரு மாதா. அதனால்‌ “காங்கேயன்‌” 
என்று பேர்‌. 
எல்லாப்‌ பெண்களும்‌ ரு மாதா. ஷஷ்டிப்‌ பெண்‌ 
களுக்கும்‌ பாலனானார்‌. கார்த்திகைப்‌ பெண்டிருக்குப்‌ 
பிள்ளையாகிக்‌ 'கார்த்திகேயர்‌' ஆனார்‌. : நட்சத்திரத்தில்‌ ஆறாக 
2 ன ஓலில்‌ ஆறா ஆறாவது Src இவருக்கு 


த்‌ 
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ஆறு முகம்‌; ஆறு அக்ஷரம்‌ கொண்ட 'ஷடக்ஷரி' இவருடைய 
மந்திரம்‌. காமம்‌, குரோதம்‌, லோபம்‌, மோகம்‌, மதம்‌, 
மாத்ஸரியம்‌ என்று ஆறு பகைவர்களைக்‌ கொன்று ஞானம்‌ 
அருளும்‌ ஆறு படை வீரர்‌ அவரே. 


சுப்ரம்மண்யரின்‌ ஓர்‌ அவதாரமான குமாரிலபட்டரை 
ஸரீ சங்கா பகத்‌ பாதர்கள்‌ நேரில்‌ சந்தித்து வாதத்தில்‌ ஜயிந்தார்‌ 
இன்னோர்‌ அவதாரமான ஞானசம்பந்தரைப்‌ பற்றி 'ஸெளந்‌ 
தர்ய லஹரி'யில்‌ சொல்லிப்‌ புகழ்ந்திருக்கிறார்‌. காலக்‌ கணக்கு 
பார்க்கிறவர்கள்‌, இது சம்பந்தரைப்‌ பற்றியது இல்லை, 
ஆசார்யாள்‌ தம்மையே சொல்லிக்‌ கொண்டார்‌ என்றும்‌ சொல்‌ 
றார்கள்‌. அது எப்படியானாலும்‌ அந்த சுலோகத்தின்‌ 
தாத்பரியத்தைச்‌ சொல்கிறேன்‌. (தவ ஸ்தன்யம்‌ மன்யே:) 


““ஹிமதிரி குமாரியான அம்மா! உன்னுடைய க்ஷீரம்‌ 
என்பது உன்‌ இருதயத்திலிருந்தே வருகிற அமிருதம்‌. அது 
பானம்‌ பண்ணின குழந்தைக்கு அருளைப்‌ பொழிந்தது 
மட்டுமில்லை; இந்த அருளை அந்தக்‌ குழந்தை லோகத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ தருவதற்காக, அந்தக்‌ குழந்தைக்கு மேலான 
வாக்குசக்தியையும்‌ உன்‌ க்ஷீரம்‌ தந்துவிட்டது. இந்த க்ஷ்ரம்‌ 
ஸாரஸ்வதமானது -- ஸரஸ்வதீ மயமானது. பிரவாகமாக 
வருஇற உன்‌ க்ஷீராம்ருதத்தைப்‌ பானம்‌ பண்ணிய குழந்தை, 
பிரவாகமாகக்‌ கவிதை செய்துவிட்டது. பரம கருபையோடு 
நீ அதைத்‌ தமிழ்க்‌ குழந்தைக்கு (த்ரவிட சிசு;) அளித்தாய்‌. 
அதன்‌ சிறப்பால்‌ அந்தக்‌ குழந்தை மகா பெரிய கவிகளுக்‌ 
கெல்லாம்‌ பெரியவராக, எல்லோர்‌ மனஸையும்‌ வசீகரித்து 
விட்டது” என்று ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. 


ஆதியில்‌ முருகக்‌ கடவுள்‌ சங்கப்‌ புலவராக இருந்தார்‌. 
பிறகு புலமையோடு சக்தி, ஞானம்‌, வைதிகம்‌, சைவம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ சேர்ந்து திராவிட தேசத்தை ரக்ஷிப்பதற்காக 
ஞானசம்பந்தராக வந்தார்‌. குமாரிலபட்டர்‌ செய்த அதே 
வைதிக தர்ம ஸ்தாபனத்தைத்தான்‌ இவரும்‌. செய்தார்‌. 
“நான்மறை ஞானசம்பந்தன்‌” என்றே தம்மைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்கிறார்‌. த 


முருகனின்‌ பூர்வ அவதாரம்‌ 


சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகளைப்‌ பற்றி ஏதோ கொஞ்சம்‌ 
உங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. குமாரிலபட்டர்‌ 
பேரைச்‌ சிலராவது கேட்டிருப்பீர்கள்‌. இப்போது யாருக்‌ 
குமே தெரியாத இன்னொரு ஸுப்ரம்மண்ய அவதாரத்தைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லப்‌ போகிறேன்‌. ரொம்ப சமீப காலம்‌ வரை 
யில்‌ எனக்கே இது தெரியாது. 


சரியாகச்‌ சொன்னால்‌, இது சுப்ரம்மண்ய அவதாரம்‌ 
இல்லை. சுப்ரம்மண்யராக வருவதற்கு முன்னால்‌ அவர்‌ 
யாராக இருந்தார்‌ என்று இந்தக்‌ கதை சொல்கிறது. இது 
எப்படி எனக்குத்‌ தெரிய வந்தது என்பதே ஒரு கதை 
மாதிரிதான்‌. 


ஸு ஸு ஸ்‌ 


வியாஸர்‌ “பிரம்ம ஸுத்திரம்‌” என்று பரமாத்ம தத்வத்‌ 
தைப்‌ பற்றி விசாரணை செய்து எழுதியிருக்கிறார்‌. அதில்‌ 
மூன்றாவது அத்தியாயம்‌, மூன்றாவது பாதத்தில்‌, முப்பத்தி 
ரண்டாவது சூத்திரம்‌, “ஓர்‌ அதிகாரத்துடன்‌ அவதரித்தவர்க 
ளுக்கு அதிகாரம்‌ உள்ள வரையில்‌ சரீரத்தில்‌ இருப்பு உண்டு”' 
என்று சொல்கிறது. இதற்கு. பாஷ்யம்‌ பண்ணும்போது நம்‌ 


- ஆசார்யாள்‌, “பிரம்மாவின்‌ மானஸ புத்திரரான ஸனத்குமாரர்‌ 


கூட, தானே ருத்திரனுக்கு வரம்‌ கொடுத்துவிட்டு அதற்காக, 


ஸ்கந்தனாகப்‌ பிறப்பெடுத்தார்‌'' என்று இருஷ்டாந்தமாகச்‌ 
ம்‌ 


oy 
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ஸனத்குமாரராவது, பரமேசுவரனுக்கு வரம்‌ தருவதா 
வது, அதற்காக மறுபடி பிறப்பதாவது, அதுவும்‌ சாக்ஷாத்‌ 
ஸ்கந்தனாக-இது எந்தப்‌ புராணத்திலிருக்கிறது என்று 
எனக்குத்‌ தெரியாமல்‌ இருந்தது. பல பண்டிதர்களை விசாரித்துப்‌ 
பார்த்தும்‌ தெரியவில்லை. ஆஞ்சநேய ஸ்வாமிகளும்‌ 
ரொம்ப விசாரித்துவிட்டு, பதினெட்டுப்‌ புராணங்களையும்‌ 
பார்த்துத்‌ தமிழில்‌ சுருக்கிப்‌ போட்டிருக்கிற (ஸ்ரீ வத்ஸ) 
ஸோமதேவ சர்மாவிடம்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌. 
சர்மா எனக்கு பிக்ஷை பண்ண வந்தபோது, பெரிய பிக்ஷை 
யாக இந்த “டிஸ்கவரி'யைச்‌ சொன்னார்‌. 'திரிபுரா ரஹஸ்யம்‌” 
என்ற கிரந்தத்தில்‌ மாஹாத்மிய காண்டம்‌ முப்பத்தேழாம்‌ 
அத்தியாயத்தில்‌ இது நீள நெடுகப்‌ பெரிய கதையாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. 


கதைக்கு வருகிறேன்‌: 


பிரம்மாவின்‌ மனஸிலிருந்து உதித்தவர்‌ ஸனத்குமாரர்‌. 
அவர்‌ பிரம்ம ஞானி. சுகாசாரியார்‌ மாதிரி, உள்ளும்‌ புறமும்‌ 
எல்லாம்‌ ஒன்று என்று ஸதாகாலமும்‌ உணர்ந்திருந்தவர்‌. 


இப்படிப்பட்டவருக்கு விசித்திரமாக ஒரு நாள்‌ ஸ்வப்‌ 
னம்‌ வந்தது. ஸ்வப்னத்தில்‌ தேவர்களுக்கும்‌ அசுரர்களுக்கும்‌ 
சண்டை நடந்தது. அதில்‌ ஸனத்குமாரர்‌ தேவ சேனாபதியாக 
யுத்தம்‌ செய்து, அசுரர்களை எல்லாம்‌ சம்ஹரிக்கிறார்‌. 


விழித்தெழுந்ததும்‌ அவருக்கே ஆச்சரியமாக இருந்தது. 
தகப்பனாரான பிரம்மாவிடம்‌. போய்‌ ஸ்வப்னத்தைச்‌ 
சொல்லி, அதற்கென்ன அர்த்தம்‌ என்று கேட்டார்‌. 


“குழந்தை! நீ பூர்வ ஜன்மத்தில்‌ வேத அத்யயனம்‌ 
செய்தாய்‌. அதில்‌ தேவாசுர யுத்தம்‌ என்று வருவது உன்‌ 
மனஸில்‌ ஆழப்‌ பதிந்துவிட்டது. வேத யக்ஞங்களால்‌ 
ஆராதிக்கப்பட்டு அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறவர்கள்‌ - தேவர்கள்‌: 
இவற்றை அழிக்க நினைக்கிறவர்கள்‌ அசுரர்கள்‌. உனக்கு 
வேதத்தில்‌ இருந்த ஆழ்ந்த பிடிமானத்தால்‌, “அசுரர்களை 
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src பப அட பக ததை த ணை கைதை கை டட 
யெல்லாம்‌ நாமே சம்ஹாரம்‌ செய்துவிட மாட்டோமா” 


என்று பூர்வஜன்மத்தில்‌ ஆத்திரப்பட்டாய்‌. அந்த நினைப்புத்‌ 
தான்‌ இந்த ஜன்மாவிலும்‌ தொடர்ந்து வந்து ஸ்வப்னமாக 
வெளியாகி இருக்கிறது” என்றார்‌ பிரம்மா. 


ஸனத்குமாரரிடம்‌ பிரம்மா, “உனக்கு எந்த எண்ணம்‌ 
உண்டானாலும்‌ அது வாஸ்தவத்திலேயே நடந்துவிடும்‌. 
அதனால்‌ நீ யதார்த்தமாகவே ஒருநாள்‌ தேவ சேனாதிபதியாக்‌ 
அசுர சம்ஹாரம்‌ செய்யத்தான்‌ போகிறாய்‌. இந்த ஜன்மாவில்‌ 
நீ, “தேவராவது, அசுரராவது, எல்லாம்‌ ஒரே பிரம்மம்‌” என்று 
இருப்பதால்‌, இன்னொரு ஜன்மா எடுத்து இதைச்‌ செய்யப்‌ 
போகிறாய்‌” என்றார்‌. 


வாக்கு, மனம்‌, சரீரம்‌ மூன்றும்‌ ஒருத்தருக்கு சத்தியத்தி 
லேயே பிரதிஷ்டையாகிவிட்டால்‌, அப்படிப்பட்டவர்‌ உத்தே 
சிக்காமலே அவருக்கு ஒரு பெரிய சக்தி வந்துவிடும்‌. 
அதாவது, அவர்‌ சத்தியத்தைத்தான்‌ சொல்லவேண்டும்‌ 
என்றில்லாமல்‌, அவர்‌ எது சொன்னாலும்‌ அதுவே சத்தியமாகிவி 
டும்‌: தவறுதலாகவோ, தெரியாததாலோ அவர்‌ உண்மைக்கு 
விரோதமாக ஒன்றைச்‌ சொன்னால்கூட வாஸ்தவத்தில்‌ 
அப்படியே நடந்துவிடும்‌. 


பரம சத்தியத்திலேயே ஸ்திரமாக நின்ற ஸனத்குமாரர்‌ 
எதை நினைத்தாலும்‌-—ஸ்வப்பனத்தில்‌ நினைத்தால்கூட- 
அதுவே சத்தியமாகிவிடும்‌. 


இந்த சமாசாரம்‌ தெரிந்துகொண்ட பின்‌ ஸனத்குமாரர்‌ 
ஆத்மாராமராக, பரப்பிரம்மத்தைத்‌ தன்னில்‌ தானாக அநுப 
வித்துக்கொண்டு, பழையபடியே உட்கார்ந்து விட்டார்‌. 
லோகமெல்லாமே அவருக்கு ஸ்வப்னமாகி விட்டதால்‌ தம்‌: 
ஸ்வப்னத்தைப்‌ பற்றி நினைக்கவேயில்லை. ; 

ஆனால்‌ இவர்‌ ஸ்வப்பனத்தில்‌ நினைத்த நினைப்பு 
அசத்தியமாக போய்விடக்‌ கூடாதே. என்று பரமேசுவரனுக்கு 
வக்ரம்‌ வந்துவிட்டது. க்‌ ப தரிசனத்துக்காகத்‌ 


| 
ர்‌ 
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| 
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தபஸ்‌ பண்ணாதபோதே, அவராகப்‌ பார்வதீ ஸமேதராக 
இவருடைய ஆசிரமத்துக்கு வந்து விட்டார்‌. 

ஸனத்குமாரருக்கோ மரம்‌, மட்டையிலிருந்து சகலமும்‌ 
ஒரே பிரம்மமாகத்தான்‌ தெரித்தது. பிரம்மத்தில்‌ உசந்த 
பிரம்மம்‌ தாழ்ந்த பிரம்மம்‌ என்று உண்டா என்ன எல்லாம்‌ 
பிரம்மம்‌ என்ற மாதிரியே பரமேசுவரனும்‌ பிரம்மமாகத்‌ 
தெரிந்தார்‌. அவரை உபசரிக்க வேண்டும்‌, பூஜை பண்ண 
வேண்டும்‌ என்ற எண்ணமே ஸனத்குமாரருக்குக்‌ கொஞ்சம்‌ 
கூட உண்டாகவில்லை. அவர்‌ தம்பாட்டுக்கு உட்கார்ந்தது 
உட்கார்ந்தபடி இருந்தார்‌. 

பார்வத--பரமேசுவராள்‌ ரொம்ப நேரம்‌ நின்று 
பார்த்தார்கள்‌. ஒரு பலனும்‌ இல்லை. இப்படி மகா ஞானி 
யாக ஒரு பிள்ளை .இருப்பதைப்‌ பார்த்து அவர்களுக்கு 
பரமப்‌ பிரீதிதான்‌. இருந்தாலும்‌ ஈச்வரன்‌ பொய்க்‌ கோபத்து 
டன்‌ 'ஞானி என்ற அகங்காரம்தானே உனக்கு? நாங்கள்‌ 
லோகத்தின்‌ மாதா பிதாக்கள்‌ வந்திருக்கும்போது அவமதித்து 
விட்டாயே. நான்‌ சாபம்‌ * கொடுத்தால்‌ என்ன. செய்வாய்‌? 
என்று கேட்டார்‌. 

ஸனத்குமாரர்‌ பயந்துவிடவில்லை. அலட்சியமாக, “நீர்‌ 
சாக்ஷாத்‌ மகா கோபிஷ்டரான ருத்திரராக இருந்து சாபம்தான்‌ 
கொடும்‌. அது ஆத்மாவைப்‌ பாதிக்காது”! என்று சொல்லி 
விட்டு நிச்சந்தையாக இருந்தார்‌. 

“அடடா, எப்பேர்ப்பட்ட உண்மையான ஆத்ம ஞானி!” 
என்று ஈசுவரனுக்கு “ரொம்ப சந்தோஷமாகிவிட்டது.. 

இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ பரீட்சை பார்த்து, பூராவும்‌ ஞானி 
தானா என்று தெரிந்துகொள்வோம்‌ என்று நினைத்து, 
“அப்பா; உன்னுடைய ஞானத்தை நான்‌ DLA 
மெச்சுஒறேன்‌. என்ன வேண்டுமானாலும்‌ வரம்‌ கேள்‌. 
தருகிறேன்‌: என்றார்‌. ்‌ 


வடட போகாத அதன 1 ஆர்‌ வ க்‌ 
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ஸனத்குமாரர்‌ சிரித்தார்‌. “உம்‌ வரத்தை நீரே வைத்துக்‌ 
கொள்ளும்‌. எதை அடைந்தபின்‌ இன்னொன்று வேண்டும்‌ 
என்ற ஆசை லவலேசமும்‌ இருப்பதில்லையோ, அப்படிப்‌ 
பட்ட நிறைந்த நிறைவாக இருக்கிற எனக்கு வரத்தினால்‌ 
ஆக வேண்டியது கடுகத்தனைகூட இல்லை” என்று தீர்மான 
மாகச்‌ சொல்லி விட்டார்‌. 


அதற்கும்‌ ஒரு படி மேலே போனார்‌. ““பரமேசுவரா! 
நீ பேசுவதிலிருந்து பார்த்தால்‌ நீதான்‌ வரம்‌, சாபம்‌ இது 
களிலெல்லாம்‌ ஏதோ அர்த்தம்‌ இருக்றெதென்று நினைப்பதாகத்‌ 
தெரிகிறது. அப்படியானால்‌ சரி, உனக்கு ஏதாவது வரம்‌ 
வேண்டுமானால்‌ கேள்‌. தருகிறேன்‌”! என்றார்‌. 


ஸனத்குமாரர்‌ சொன்னதைக்‌ கேட்டு ஈசுவரனுக்குப்‌ 
பெருமையாக இருந்தது. நம்‌ குழந்தை நம்மிடம்‌ 'தாட்பூட்‌' 
செய்தால்‌, நமக்கு சந்தோஷமாகத்தானே இருக்கும்‌? சர்வ 
லோக மகேசுவரனான அவர்‌ ரொம்பவும்‌ தழைந்து தம்மைச்‌ 
சிறியவராக்கிக்‌ கொண்டு ஸனத்குமாரரிடம்‌ வரம்‌ கேட்டார்‌. 
இவருடைய ஸ்வப்னத்தை நிஜமாக்க இதுவே வழி என்று 
நினைத்துக்‌ கேட்டார்‌. 

“அப்பா! இப்பேர்ப்பட்ட மகா ஞானியான நீ பிரம்மா 
வுக்குப்‌ பிள்ளையாகப்‌ பிறந்திருக்கிறாய்‌. பிரம்மா செய்த 
' பாக்கியம்‌ எனக்கும்‌ கிடைக்கும்படியாக வரம்‌ கொடுப்பாய்‌! 
இன்னொரு ஜன்மாவில்‌ நீ எனக்குப்‌ புத்திரனாகப்‌ பிறக்கும்‌ 
படி கேட்டுக்‌ கொள்கிறேன்‌”” என்றார்‌. 


“ஆஹா, உனக்குப்‌ பிள்ளையாகப்‌. பிறக்கிறேன்‌'' என்று 
ஒப்புக்கொண்டார்‌ ஸனத்குமாரர்‌. 


ஞானம்‌ வருகிறவரையில்தான்‌ இனிப்‌ பிறவி வேண்‌ 
டாம்‌ என்று அழுவோம்‌. ஞானம்‌ வந்துவிட்டால்‌ எப்போதும்‌ 
ஆனந்த ஸாகரம்தான்‌. ஜன்மா கன்மா எல்லாம்‌ அதில்‌ ஒரு 
சின்னக்‌ குமிழி மாதிரிதான்‌. அது வேண்டும்‌ வேண்டாம்‌ 
என்பதெல்லாம்‌ ஒரு பொருட்டாகவே தெரியாது. 
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ஸனத்குமாரர்‌ சொல்வதெல்லாம்‌ சுத்தியமாகிவிடும்‌ 
அல்லவா? இப்போது ஈசுவரனை மட்டும்‌ பார்த்துத்தான்‌ 
உனக்குப்‌ பிள்ளையாய்ப்‌ பிறப்பேன்‌' என்றார்‌. அம்பாளை 
யும்‌ சேர்த்து, “உங்களுக்குப்‌ பிள்ளையாகப்‌ பிறப்பேன்‌” என்று 
சொல்லவில்லை. 

இதையும்‌ ஸனத்குமாரர்‌ யோசித்துப்‌ பார்த்தார்‌. 


ஸனத்குமாரருக்கும்‌ தாம்‌ பார்வதியை நீக்கிப்‌ பரமேசு 
வரனுக்கு மட்டும்‌ பிள்ளையர்கப்‌ பிறப்பதாகச்‌ சொன்னதிலும்‌ 
ஒரு நியாயம்‌ தெரிந்தது. அவருக்கு எவரிடமும்‌ நிர்ப்பயம்‌ 
தான்‌. அதனால்‌ அந்த நியாயத்தை வெளிப்படையாகவே 
சொன்னார்‌. i 

கேட்சாதவருக்கு ஒன்றைத்‌ தரக்கூடாது. என்று சாள்தரம்‌ 
அந்த. நியாயப்படி நீதான்‌ என்னிடம்‌ வரம்‌ கேட்டாயே 
தவிர, பார்வதி கேட்கவில்லை. ஆகவே, உனக்கு மட்டுமே 
பிள்ளையாகப்‌ பிறப்பேன்‌. நீ மட்டுமாக என்னை எப்படி. 
உற்பவிக்கச்‌ செய்வாயோ, அப்படிச்‌ செய்துகொள்‌: என்று 


ஸ்வாமியிடம்‌ சொன்னார்‌. 


இதைக்‌ கேட்டதும்‌ அம்பாளுக்கு ரொம்ப ஏமாற்றமாக, 
“ரம்‌ துக்கமாக ஆகிவிட்டது. லோகத்திலுள்ள சமஸ்த ஜீவரா . 
சிகளும்‌ அவள்‌ குழந்தைகள்தாம்‌ என்றாலும்‌, இது அந்த. 
ஞானாம்பாளுக்கே தெரியும்‌ என்றாலும்‌, இப்படிப்பட்ட ஒரு 
பிரம்மஞானி மறுபடியும்‌ பிறக்கிறபோ, , அவன்‌ நேராகத்‌ 
னக்குப்‌ பிள்ளையாகப்‌ பிறக்கவேண்டும்‌ என்று அவளுக்‌ 
டம்‌ ஆசையிருந்தது. 


இவர்‌ சாஸ்திரத்திலிருந்து நியாயம்‌ காட்டினமாதிரி 
அவளும்‌ காட்டித்‌ தர்க்கம்‌ பண்ணினாள்‌. ' “சாஸ்திரங்களில்‌ 
பதியையும்‌ பத்தினியையும்‌ ஒன்றாகத்தான்‌ சொல்லியிருக்க 
ஐது. பதி பிரார்த்திப்பதெல்லாம்‌ பத்தினியையும்‌ உத்தேசித்‌ 
அத்தான்‌. ஆனதால்‌ நான்‌ தனியாக வரம்‌ கேட்க வேண்டும்‌ 
என்றில்லை. அவர்‌ கேட்டதாலேயே நீ எனக்கும்‌ புத்திரனாக 
வரத்தான்‌ வேண்டும்‌!” என்று ரைட்‌ கேட்டாள்‌: 
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ஸனத்குமாரர்‌ யோசித்தார்‌. “அம்மா, நீ சொல்வது 
நியாயம்தான்‌. இருந்தாலும்‌ நான்‌ ஈசுவரனிடமிருந்து மட்டும்‌ 
உற்பவிப்பது இன்னொரு தினுசில்‌ எனக்குத்‌ திருப்தி தருவ 
தாக இருக்கிறது. எல்லாம்‌ பிரம்மம்‌ என்று எனக்குத்‌ தெரிந்தா 
லும்‌, அதற்கே நீங்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ எனக்கு இத்தனை 
“டைட்டில்‌! கொடுத்தாலும்‌, ஒரு விஷயத்தில்‌ எனக்குப்‌ 
பக்குவம்‌ வரவில்லை. அதாவது, ஸ்திரீ புருஷ சம்பந்தத்தில்‌ 
நாம்‌ பிறப்பதாவது, கர்ப்பவாசம்‌ செய்து 8ழ்முகமாக ஜனிப்‌ 
பதாவது என்று இன்னமும்‌ எனக்கு அருவருப்பாகத்தான்‌ 
இருக்கிறது. பிரம்ம ஞானிக்கு இப்படி இருக்கக்‌ கூடாதது 
தான்‌. ஆனால்‌ ஏனோ இருக்கிறதே. அதனால்‌ இதைச்‌ 
சொல்கிறேன்‌. ஆகையால்‌, நீ பெரிய மனசு பண்ணி, உன்‌ 
பதி மட்டுமே என்னை ஜனிக்கச்‌ செய்வதற்கு அநுமதி தர 
வேண்டும்‌”? என்றார்‌. 


ஆனால்‌ அம்பாளுக்கு மனசு வரவில்லை. 

யோசித்துப்‌ பார்த்துக்‌ கடைசியில்‌ ஒரு 'ராஜி'க்கு-- 
“காம்ப்ரமைஸ-க்கு--வந்தார்கள்‌. 

ஆதியில்‌ பரமேசுவரன்‌ பஸ்மாசுரனுக்கு வரம்‌ தந்திருந்‌ 
தார்‌. இந்த வர பலத்தால்‌, அவன்‌ யார்‌ தலையில்‌ கைவைத்தா 
“லும்‌ அவர்‌ பஸ்பமாகிவிடுவார்‌. வரம்‌ பலிக்கிறதா என்று 
பரமேசுவரனிடமே பரீட்சை பார்க்க வந்தான்‌ அசுரன்‌: 
உடனே அவர்‌ அந்தர்த்தானமாகி விட்டார்‌. 


அந்தச்‌ சமயத்தில்‌ அம்பாள்‌ ஏதோ லீலா நிமித்தம்‌ 
தன்னுடைய ஸர்வக்ஞத்வத்தை மறைத்துக்கொண்டு சாதா 
ரண ஸ்திரீ மாதிரி இருந்தாள்‌. எனவே, திடீரென்று பரமேசுவ 
ரனின்‌ சரீரம்‌ மறைந்ததைப்‌ பார்த்ததும்‌ அவளுக்குப்‌ “பதர்‌ 
என்றது. பதிவிரதா ரத்தினமான அவளால்‌ ஈசுவரனின்‌ 
பிரிவைத்‌ தாங்க முடியவில்லை. ' அப்போதே அப்படியே 
உருகிவிட்டாள்‌. யதார்த்தத்தலேயே அவளுடைய சரீரம்‌ உருகி 
ஒரு ஜலாசயமாக (நீர்‌ நிலையாக) ஆக விட்டது. அதுதான்‌ 
சரவணப்‌ பொய்கை. 


முருகனின்‌ பூர்வ அவதாரம்‌ 0 673 
பிறகு பஸ்மாசுரன்‌ மறைந்து ஸ்வாமி சரீரத்துடன்‌ வந்த 
தும்‌, அம்பாளும்‌ தன்‌ திவ்விய தேகத்தை எடுத்துக்கொண்‌ 
ன்‌ இருந்தாலும்‌ அவளுடைய பதிவிரதா தர்மத்துக்கும்‌ 
பிரேமைக்கும்‌ அடையாளமாக சரவணப்‌ பொய்கையையும்‌ 
அழியாமலிருக்கும்படியாக அநுக்கிரகித்தாள்‌. சரவணம்‌ 
சாட்க்ஷாத்‌ இவள்‌ சரீரம்தான்‌. அது இப்போது நினைவுக்கு 
வந்தது. 
அதனால்‌, ஸனத்குமாரர்‌ அடுத்த ஜன்மாவில்‌ பரமேசுவர 
தேஜஸாக ஜனித்து விடுவதென்றும்‌, பிறகு அதை அம்பாள்‌ 
சரவணம்‌ என்ற தன்‌ சரீரத்தில்‌ தாங்கி ஸுப்ரம்மண்ய ஸ்வரூப 
மாக்கித்‌ தருவதென்றும்‌ முடிவு செய்துகொண்டார்கள்‌: 


இதன்படியே பிற்பாடு ஈசுவரன்‌ தன்‌ நெற்றிக்கண்களிலி 
ருந்து பொறிகளை வெளியிட்டார்‌. ஸனத்குமாரர்தான்‌ இப்‌ 
படி ஆவிர்பவித்தவர்‌. அந்தத்‌ தேஜஸின்‌ உக்கிரத்தை எவரா 
லும்‌ தாங்க முடியவில்லை. முதலில்‌ கங்கை தாங்கப்‌ பார்த்‌ 
தாள்‌. முடியவில்லை. அப்போது பிரம்மா அவளிடம்‌, 
“இதைக்‌ கொண்டுபோய்‌ சரவணத்தில்‌ சேர்த்துவிடு” என்றா. 


“ஆனானப்பட்ட என்னாலேயே தாங்க முடியாத உக்ர ஜ்வா 


லையை அந்தச்‌ சின்னப்‌ பொய்கை எப்படித்‌ தாங்கும்‌??? 


என்று கங்கை அவரைக்‌ கேட்டாள்‌. அவர்‌, “சரவணம்‌ 
என்பது சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியின்‌ சரீரமாகும்‌. அது ஒன்றாலேயே 
ஈசுவர தேஜஸை தாங்க முடியும்‌” என்றார்‌. 


இதன்ப்டியே கங்கை செய்ய, சரவணபவனாக முருகன்‌ 
அவதரித்தான்‌. பிறகு ஸனத்குமாரர்‌ கண்ட ஸ்வப்னப்படி 
தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ சேனாதிபதியாக, அசுரர்களை 
ஸமூலம்‌ இருந்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்து சர்வ 
லோகங்களையும்‌ ரக்ஷித்தான்‌ இந்த சரவணபவன்‌. அவருக்கு 
எத்தனை பெயர்கள்‌ இருந்தாலும்‌ இதுவே ஷடக்ஷரி, ஆறெ: 
ழுத்து என்று மகாமந்திரமாக இருக்கிறது. சரவணமாக 
இருக்கும்‌ அம்பாளின்‌ மகிமை! 

ஸனத்குமாரர்தான்‌ ஸ்கந்தர்‌ என்று சந்தோக்ய உபநிஷத்‌ 
திலும்‌ ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லியிருக்றெது. அதில்‌ அவரே 
1 தெ.கு. 43 ்‌ 
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ஞான பண்டிதர்‌ என்பதும்‌ தெளிவாகத்‌ தெரிகிறது. ஆனானப்‌ 
பட்ட நாரத மகரிஷி ஸனத்குமாரரிடம்தான்‌ ஞானோபதேசத்‌ 
துக்காக வருகிறார்‌. 'சகல வேதங்களையும்‌, இதிஹாச 
புராணங்கள்‌, சகல சாஸ்திரங்கள்‌, தேவ வித்யை, பிரம்மவித்யை, 
பூத வித்தை, நக்ஷத்திர வித்யை என்று ஒன்று பாக்கியில்லா 
மல்‌ எல்லா விஷயங்களையும்‌ கரைத்துக்‌ குடித்து விட்டேன்‌. 
ஆனால்‌, இதனாலெல்லாம்‌ வெளி சமாசாரங்கள்‌, மந்திரங்க 
ளைத்தான்‌ தெரிந்து கொண்டேனே யொழியத்‌ தன்னைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளவேயில்லை. ஆத்மாவை அறியாததால்‌ 
துக்கத்தில்தான்‌ இருக்கிறேன்‌. நீங்கள்தான்‌ என்னைத்‌ தூக்கி 
அக்கரை சேர்க்க வேண்டும்‌”' என்றார்‌ நாரதர்‌. ஸனத்குமாரர்‌, 
“ஆத்மா எங்கேயோ இருக்கிறது என்று தேடிப்போக வேண்‌ 
டியதில்லை. ழும்‌ மேலும்‌, பின்னும்‌ முன்னும்‌, வலது 
பக்கமும்‌ இடது பக்கமும்‌. எல்லாம்‌ ஒரே ஆத்மாதான்‌. 
அதைப்‌ பற்றியே ஒருத்தன்‌ தியானித்துக்‌ தியானித்து, அதுவா 
கவே ஆகிவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ அவன்‌ அதிலேயே எப்போ 
தும்‌ விளையாடிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. உண்மையான ஸ்வ 
ராஜ்யம்‌ தன்னைத்தானே ஆண்டுகொள்கிற இந்த நிலைதான்‌. 
இவன்தான்‌ “ஸ்வராட்‌' - உண்மையான சக்கரவர்த்தி. இந்த 
உத்தம நிலையை அடைய முதலில்‌ ஆகார சுத்தியில்‌ 
ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. பிறகு படிப்படியாக இத்தசுத்தி உண்டாக, 
மனசு நன்றாகத்‌ இயானத்தில்‌ நிலைத்து நின்று, எல்லாக்‌ 
கட்டுக்களும்‌ தெறித்து விழுந்து, ஆத்ம ஸ்வரூபமாகவே 
இருப்பான்‌'' என்று வழிகாட்டினார்‌. “இப்படியாக பகவான்‌ 
ஸனத்குமாரர்‌, இருள்‌ கடந்த நிலையைக்‌ காட்டினார்‌. 
“அவருக்குத்தான்‌ ஸ்கந்தன்‌ என்று பேர்‌; அவருக்குத்தான்‌ 
ஸ்கந்தன்‌ என்று பேர்‌' என்று உபநிஷத்து இரண்டு தடவை 
முத்தாய்ப்பு வைக்கிறது. 

இருள்‌ கடந்த ஒளி, ஞானாக்னி முருகன்தான்‌. அதைத்‌ 
தான்‌ சாந்தோக்யம்‌ சொல்கிறது. 


சாந்தோக்ய அவஸ்தா (“அவஸ்தா என்றால்‌ 'நிலை') 
தான்‌ ஜெண்டவஸ்தா (2௪0 Avesta) என்ற பார்ஸி மதக்கிரந்தத்‌ 
தொகுப்பாயிருக்றெது. பார்ஸி மதம்‌, முழுக்க முழுக்க அக்னி 
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வழிபாடுதான்‌. ஸெளராஷ்டிர தேசக்காரர்‌ ஒருத்தர்‌ அதை 
ஸ்தாபித்தவர்‌. *'ஸெளராவஷ்டிரர்‌* என்பதே “ஜொரொதஸ்த்ரர்‌: 
(Zorothustra) என்றாகியிருக்கிறது. *ஸெளரம்‌' என்றால்‌ சூரிய 
சம்பந்தமானது. சூரியன்‌, அக்னி, காயத்ரி மூன்றும்‌ சம்புவின்‌ 
விசேஷ ரூபங்கள்‌ என்று ஆசார்யாள்‌ “பிரசனோத்தர ரத்ன 
மாலிகை'யில்‌ சொல்கிறார்‌. திருவண்ணாமலையில்‌ அக்னி 
ஸ்வரூபமாகவே ஈசுவரன்‌ இருக்கிறார்‌. சிவாக்னிதான்‌ 
முருகன்‌. 

மலையாளத்தில்‌ . தீபத்தில்‌ அம்பாளை ஆராதித்து, 
'பகவதி சேவை" என்கிறார்கள்‌. ஜொலிக்கிற ஞானாக்னியான 
வேலாயுதத்தை சக்தி சக்தி: என்றே சொல்கிறோம்‌. 


வேதமே முக்கியமாக அக்னி வழிபாட்டு மதம்தான்‌. 
'அக்னி' என்ற வார்த்தையோடுதான்‌ வேதம்‌ ஆரம்பிக்கிறது. 
அக்னி காரியமே *ஒளபாஸனம்‌: என்பது. “உபாஸனைக்கு! 
இடமாவது “ஒளபாஸனம்‌”. உபாஸனையென்றாலே அக்னி 
காரியம்தான்‌ என்றாகிவிட்டது. ஒளபாஸனை நான்கு 
வர்ணத்தவருக்குமே உண்டானது. 


முக்கியமான உபாஸனையான அக்னி காரியத்துக்கு 
சுப்ரம்மண்யர்‌ அதிதேவதையாக இருப்பதால்தான்‌, அவரை 
விட்டுவிட்டுப்‌ “பஞ்சாயதன பூஜை” என்பதில்‌ பிள்ளையார்‌, 
சூரியன்‌, மகாவிஷ்ணு, அம்பாள்‌, ஈசுவரன்‌ ஆகிய ஓவரை 
மாத்திரம்‌ ஆராதிக்கச்‌ சொல்வதாகத்‌ தோன்றுகிறது. முருகன்‌ 
நம்‌ மதஸ்தரால்‌ நிச்சயம்‌ ஆராதிக்கப்பட வேண்டியவர்‌ 
என்பது, பஞ்சாயதனத்தை மறுபடியும்‌ உயிர்ப்பித்த அதே பகவத்‌ 
பாதாள்‌ ஸ்தாபித்த ““ஷண்மத''ங்களில்‌, முருக வழிபாடான 
"கெளமார'மும்‌ ஒன்று என்பதிலிருந்து உறுதியாகிறது. 


தற்காலத்தில்‌ அக்னி காரியம்‌ குறைந்து, மூர்த்தி பூஜை 
அதிகமாகியிருக்றெது. சுப்ரம்மண்ய சம்பந்தமான புராணங்‌ 
கள்‌, ஸ்தோத்திரங்கள்‌, இருப்புகழ்‌ ஆகியன நிறையப்‌ பிரசார 
கி மனி, இருச்செந்தூர்‌, இருத்தணி முதலான கேரத்திரங்‌ 
“னின்‌ உத்ஸவாதிகள்‌, ஜனங்களை ரொம்பவும்‌ வ£கரித்து 
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வருகின்றன. ஆனதால்‌, பஞ்சாயதன பூஜையிலும்‌ சுப்ரம்மண்‌ 
யரைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டுவிடுவது உத்தமமாகும்‌. 


ஆசார்யாள்‌ “ஸாப்ரஹ்மண்ய புஜங்கம்‌” என்று 
ஸ்தோத்திரம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. அதில்‌ ““மயூராதிரூடம்‌'' 
என்று ஆரம்பிக்கிற சுலோகத்தில்‌ ““முஹீ தேவ தேவம்‌: 
என்கிறார்‌. ““மஹீதேவர்‌”” என்றால்‌ பிராம்மணர்‌. 
இவர்களால்‌ பூஜை செய்யப்பட வேண்டியவர்‌ 
சுப்ரம்மண்யர்‌ என்கிறார்‌. 

சப்ரம்மண்யர்‌ தமிழ்க்‌ கடவுள்தான்‌; வேதத்தில்‌ 
இல்லாதவர்‌!” என்று சிலர்‌ சொல்வதைக்‌ கேட்டு, 
வைதிகமானவர்கள்‌ அவரை உபாஸிக்காமல்‌ 
இருந்துவிடக்கூடாது என்றே இதைச்‌ சொல்கிறேன்‌. 


இதே புஜங்கத்தில்‌, இருச்செந்தூரில்‌ கடலோரத்தில்‌ 
விளங்கும்‌ ஷண்முகநாதரைப்‌ பார்த்து, '“பராசக்தி புத்திரனே! 
சமுத்திரக்‌ கரையில்‌ நிற்கிற நான்‌ சம்சார சமுத்திரத்தின்‌ 
அக்கரைக்குப்‌ பக்தர்களைக்‌ கடத்துவிக்கிறேன்‌. அலைக 
ளெல்லாம்‌ சமுத்திரத்தில்‌ மடங்கி விழுந்து, ஒடுங்கிவிடுவ 
தைப்போல்‌, என்‌ சந்நிதிக்கு வருகிறவர்களின்‌ ஆபத்துக்கள்‌ 
கஷ்டங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒடுங்கியே போகும்‌ என்பதைக்‌ காட்டு 
இறாய்‌ என்று மண உருகும்படி பாடியிருக்கிறார்‌. “குகனைத்‌ 
தவிர இன்னொரு தெய்வம்‌ எனக்குத்‌ தெரியவில்லை. 
தெரியவே இல்லை”: (ந ஜானே ந ஜானே) என்கிறார்‌. 


“கடலிலே அலைகள்‌ எழும்பி, அதிலேயே லயிக்கிற 
மாதிரி, சகல ஜீவ ஜகத்தும்‌ பரம சத்தியமாக என்னிடம்தான்‌ 
தோன்றி, என்னிடமே முடிகின்றன” என்ற ஞானோபதேசத்‌ 
தைத்‌ இருச்செந்தூர்‌ முருகன்‌ சொல்லாமல்‌ சொல்கிறார்‌. 
நாரதருக்கு ஞானோபதேசம்‌ செய்த ஸனத்குமாரரிடம்‌ 

தழைத்து வரம்‌ கேட்டு, ஞான ஸ்கந்தனாக அவரை. 
பெற்று, மறுபடியும்‌ அவரிடம்‌ தழைந்து ஞானோபதேசம்‌ 
(பிரணவ உபதேசம்‌) வாங்கிக்‌ கொண்டார்‌. 


சகல மார்க்க நிறைவான 


சரவணபவன்‌ 


பரமாத்மாவை அடைய நாலு மார்க்கங்கள்‌ ஞானம்‌, 
பக்தி, கர்மம்‌, யோகம்‌ இருக்கின்றன. சரீரம்‌, மனசு, இதற்‌ 
கெல்லாம்‌ ஆதாரமாக இருக்கிற, ஆத்மா என்ன என்கிற 
விவகாரத்திலேயே, எப்போதும்‌ இருந்து கொண்டிருந்தால்‌, 
கடைசியில்‌ அது தானே பளிச்சிடுகிறது -- [18 மாதிரி. 
இதுதான்‌ ஞானம்‌. அங்கே, அறிகிற ஜீவாத்மாவுக்கும்‌ அறி 
யப்படுகிற பரமாத்மாவுக்கும்‌ பேதமே இல்லை. எல்லாம்‌ 
ஒரே சாந்த சமுத்திரமாக அடங்கி விடுகிறது. 

சிலருக்கு இந்த சாந்தியைவிட, பரமாத்மாவோடு ஒன்றாகச்‌ 
சேர்ந்து கரைந்து விடுவதை விட, கொஞ்சம்‌ பிரிந்து அவரிடம்‌ 
அன்பாக இருந்து கொண்டிருப்பதில்தான்‌ ரசி இருக்கிறது. 
இவர்கள்‌ பக்தி செய்கிறார்கள்‌. அதனால்‌, பரமாத்மாவின்‌ 
கருணையைப்‌ பெறுகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ செய்யும்‌ பக்தி, 
ஸ்வாமி திருப்பிச்‌ செய்யும்‌ கருணை, இரண்டும்‌ அன்பு 
என்பதன்‌ இரண்டு ரூபங்கள்தான்‌. ஞானம்‌ அறிவு வழி; பக்தி 
அன்பு வழி: 

மனஸையும்‌ கடந்து விட்டால்‌ ஞானம்‌; மனஸை வைத்‌ 
துக்‌ கொண்டே பக்தி செய்ய வேண்டும்‌. இதே மாதிரி சரீரத்தை 
வைத்துக்‌ கொண்டு கர்மாக்களைச்‌ செய்கிறோம்‌. அப்போதும்‌ 
கூட, நமக்கென்று பண்ணிக்‌ கொள்ளாமல்‌ லோக உபகாரமாகப்‌ 
பண்ணி, டன வ வனை 'ஈசுவரனுக்கு அர்ப்பணம்‌ 
. செய்தால்‌ அதிலேயே ஒரு ஆனந்தம்‌, நிறைவு இருக்கிறது. 


ட ர்‌ 
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இவ்வாறு பற்றில்லாமல்‌ கடமையைச்‌ செய்வது கர்ம 
மார்க்கம்‌. 
மனஸை நிறுத்த முடியாததாலேயே, ஆத்மாவைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முடியவில்லை. மனசு கட்டுப்படாமல்‌ 
ஓடுகிறது. ஆனால்‌, மூச்சைக்‌ கட்டுப்படுத்தி நிறுத்தி விட்‌ 
டால்‌, மனசும்‌ நின்றுவிடும்‌. நமக்குப்‌ பிராணன்‌ என்று ஒன்று 
இருக்கிறது. பேருயிர்‌ ஒன்றிலிருந்துதான்‌ இந்தப்‌ பிராணன்‌ 
புறப்பட்டிருக்கிறது. அதனால்‌, இந்த பிராணனைச்‌ சில 
தினுசுகளில்‌ கட்டுப்படுத்தி, சமநிலைக்குக்‌ கொண்டு வந்து 
விட்டால்‌ பிராண மூலமான பேருயிரை, பரமாத்ம சக்தியை 
அடைய முடிகிறது. இதற்கு யோகமார்க்கம்‌ என்று பெயர்‌. 


ஸுப்ரம்மண்ய சுவாமியைப்‌ பற்றி நிறையக்‌ கதை 
சொன்னேன்‌. இன்னும்‌ எத்தனையோ கதைகள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. அவருடைய மகிமைக்கும்‌ லீலைக்கும்‌ முடிவே 
யில்லை. இத்தனை கதைகள்‌, தத்வங்களிலிருந்தும்‌ தெரிவது 
அவர்‌ ஞானம்‌, பக்தி,கர்மம்‌, யோகம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
முடிவான பரம சத்தியமாக இருக்கிறார்‌ என்பதுதான்‌. 


முருகன்‌ என்றால்‌ ஞான பண்டிதன்‌, ஞானோபதேசம்‌ 
என்பது நினைவுக்கு வந்துவிடுகிறது. அத்வைத ஞான ஸ்வரூ 
பமாகவே, அவரைத்‌ இருப்புகழிலும்‌ கந்தரநுபூதியிலும்‌ 
அருணகிரிநாதர்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


நான்‌ வேறு எனாதிருக்க, நீ வேறு எனாதிருக்க . 

ஏகபோகமாய்‌ நீயு நானுமாய்‌ 

இறுகு வகை பரம்‌ சுகமருள்‌ 

யானாகிய என்னை விழுங்கி வெறும்‌ 

தானாய்‌ நிலை நின்றது தற்பரமே. 

பக்தி மார்க்கத்தில்‌ முருகன்‌ முடிவாக இருப்பதைச்‌ 
சொல்லவே வேண்டாம்‌! அடியார்களின்‌ பக்தியையும்‌ அவர்‌ 


கலிடம்‌ அவருடைய கருணையையும்தான்‌ -பறாணக்கதைகள்‌ 
ஸம்ஸ்கிருத ட அலல்‌ க துதி நூல்கள்‌ எல்லாம்‌ 


சகல மார்க்க நிறைவான சரவணபவன்‌ 0 679 


விஸ்தாரமாக்ச்‌ சொல்கின்றன. இவற்றில்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
ஒரு சில திருப்புகழ்கள்‌, திருழுருகாற்றுப்படை, ஸுப்ரஹ்‌ 
மண்ய புஜங்கம்‌ ஆகியனவாவது மனப்பாடமாகத்‌ தெரிந்த 
ருக்க வேண்டும்‌. 

கர்மா என்று எடுத்துக்கொண்டாலும்‌, குமாரிலபட்டரா 
கவும்‌ ஞானசம்பந்தராகவும்‌ அவதரித்து அவரே, இந்த 
மார்க்கத்தை ஸ்தாபித்திருக்கிறார்‌. அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ ' தாஸ 
மார்க்கம்‌” என்ற வழியில்‌ எப்போதும்‌ லோக கேஷமத்துக்காக 
ஊழியம்‌ செய்துகொண்டே இருந்தவர்‌. அவர்‌ “என்‌ கடன்‌ 
பணி செய்து கிடப்பதே”? என்று சொன்னவர்‌. இந்த வரி 
வருகிற செய்யுளின்‌ ஆரம்பம்‌ “நம்‌ கடம்பனைப்‌ பெற்றவள்‌ 
பங்கினன்‌”? என்பது! கடம்ப மாலையை விரும்பி அணிகின்ற 
முருகன்தான்‌ கடம்பன்‌. “முருகனைப்‌ பெற்ற அம்பாளைத்‌ 
தன்‌ பாகத்தில்‌ கொண்ட பரமேசுவரன்‌: என்ற ஸோமாஸ்கந்த 
மூர்த்தமாக இங்கே அப்பர்‌ சொல்கிறார்‌. நிஷ்காம்யமாகப்‌ 
பணி செய்து கிடக்கிற பான்மையை முருகன்‌ விசேஷமாக 
அருள்வான்‌ என்கிறமாதிரி. “நம்‌ கடம்பன்‌' என்று ஆரம்பித்தி 
ருக்கிறது! 


கடைசியில்‌ “யோகம்‌” என்று சொன்னேன்‌. இது பிராண 
மூலத்தைக்‌ கண்டுபிடித்து, அதோடு . சேர்கிற வழி. பிராண 
சக்தி என்பது சரீரத்தில்‌ மூலாதாரம்‌ என்கிற இடத்தில்‌, 
குண்டலினீ என்றெ ஸர்ப்ப ரூபத்திலேயே இருக்கறது. 
நமக்கெல்லாம்‌ அதன்‌ மகாசக்தி தெரியவேயில்லை. அது 
குண்டலாகாரமாகச்‌ சுருட்டிக்கொண்டு தூங்குகிற பாம்பா: 
கவே இருக்கறது. தூங்கும்‌ பாம்பைத்‌ தட்டி எழுப்புவதற்குத்‌ 
தான்‌ யோக சாதனைகள்‌ இருக்கின்றன. சுப்ரம்மண்யர்‌ யோக 
விஸ்வரூபம்‌. அதனால்தான்‌ அவரை எப்போதும்‌ பாம்போ 
டேயே சேர்த்துச்‌ சேர்த்துப்‌ பேசுகிறோம்‌. 'வாஸ-ுி தக்ஷகாதி 
ஸர்ப்ப ஸ்வரூப தரணாய' என்று முத்துஸ்வாமி தீக்ஷிதா்கூட 
'ஸ்ரீ ஸப்ரஹ்யமண்யாய நமஸ்தே: இருதியில்‌ சொல்கிறார்‌. 
ஆசார்யாளும்‌ புஜங்கம்‌ (புஜங்கம்‌ என்றாலே பாம்பு) என்ற 
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விருத்தத்தில்தான்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்கிறார்‌. 
பிரதிஷ்டை, ஷஷ்டியில்‌ நாகராஜா பூஜை 
சுப்ரம்மண்யரை உத்தேசித்தே செய்கிறோம்‌. 


நாகர்‌ 
எல்லாம்‌ 


தெலுங்கு தேசத்தில்‌ சுப்ரம்மண்யரையே ஸர்ப்பமாகப்‌ 
பாவிப்பதால்தான்‌, பாம்பை, 'சுப்பராயுடு” என்கிறார்கள்‌. 


அவரே யோகத்தின்‌ நிறைவு. 


ஞானமும்‌ யோகமும்‌ முடிகிற இடத்தில்‌ ஓர்‌ ஆட்டம்‌, 
அசைவு இல்லை. லோகமே இல்லை. உணர்ச்சிகளே 
இல்லை. இதெல்லாம்‌ பட்டுப்‌ போன இடம்‌ அது. இப்படிப்‌ 
பட்டுப்போன நிலையில்‌ ஈசுவரனை ஸ்தாணு! என்று சொல்‌ 
வது வழக்கம்‌; “பட்ட கட்டை' என்று அர்த்தம்‌. சுசீந்திரத்தில்‌ 
“ஸ்தாணுமாலயன்‌' என்று கேட்டிருப்பீர்கள்‌. மும்மூர்த்தியும்‌ 
சேர்ந்த ஸ்வரூபம்‌. அதில்‌ “ஸ்தாணு” என்பது பரம வைராக்கி 
யமான  பரமேச்வரன்தான்‌.  உணர்ச்சியில்லாவிட்டால்‌, 
மரத்துப்‌ போகிறது என்கறோமல்லவா? அப்படிக்‌ காய்ந்து 
மரமாக இருக்கிறவர்‌ ஸ்தாணு: .பக்தி அநுக்கிரகத்துக்காகக்‌ 
கருணையில்‌ நனைந்திருக்கிறபோது “ஆர்த்ரராக (ஆதிரையனாக) 
இருப்பவரே இப்படி ஞானத்தில்‌ “பட்ட கட்டையா 
யிருப்பார்‌. அதே மாதிரிதான்‌ அம்பாளும்‌, கருணாமயமான 
அவளும்‌ பரம விரக்தியாக இருக்கிற ஓர்‌ அவஸ்தை (நிலை) 
உண்டு. அவள்‌ எப்போதும்‌ ஈசுவரனையே பற்றிப்‌ படர்ந்தி 
ருப்பவள்‌. அவர்‌ மரமாக இருந்தால்‌, இவள்‌ கொடியாகச்‌ 
சுற்றிக்‌ கொண்டிருப்பாள்‌. ஸ்ரீ சைலத்தில்‌ அவர்‌ அர்ஜுன 
(மருத) மரமாக இருக்கிறார்‌; இவள்‌ மல்லிகைக்‌ கொடியா 
கச்‌ சுற்றிக்கொண்டிருக்கிறாள்‌; அதனால்தான்‌ அவருக்கு 
மல்லிகார்ஜுனர்‌ என்று பெயர்‌. அது நல்ல பசுமையோடு 
இருக்கப்பட்ட மரம்‌. பட்ட மரமாக அவர்‌ இருக்கும்போது 
அம்பாள்‌ என்ன செய்கிறாள்‌? a 
பரமேசுவரன்‌ பச்சைப்‌ பசேலென்று கப்பும்‌ இளையுமாக - 
ஒரு மரம்‌ மாதிரி இருந்தால்‌, அம்பாள்‌ ஒரு பசுங்கொடியாக 


ட்டி 


ட 
வ்கி 


சகல மார்க்க நிறைவான சரவணபவன்‌ () 681 


ப பப ப ட்ட 
அவரைச்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டிருப்பாள்‌. அவர்‌ பட்ட மரமாக, 
காய்ந்த கட்டையாக இருக்கும்போது, அவள்‌ என்ன செய்கி 
றாள்‌? அப்போதும்‌ அவரைச்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. 

னால்‌, பச்சைக்‌ கொடியாக இல்லை. இலையே இல்லாமல்‌ 
நார்‌ மாதிரியான கொடியாக, அவரை சுற்றிக்‌ கொண்டிருக்கி 
றாள்‌: அபர்ணா, அபர்ணா என்று அவளுக்கு ஒரு பெயர்‌. 
பர்ணம்‌' என்றால்‌ இலையே இல்லாத கொடியாக 
இருக்கும்போது அம்பாள்‌ அபர்ணாவாகதிறாள்‌. பர்வத ராஜ 
குமாரியாகப்‌ பிறந்து ஈசுவரனைப்‌ பதியாக. அடைவதற்காக 
அம்பாள்‌ தபஸ்‌ பண்ணினபோது இலையைக்‌ கூடச்‌ சாப்பிடா 
மல்‌, கடும்‌ நியமத்தோடு இருந்ததாலேயே இந்தப்‌ பெயர்‌ 
உண்டாயிற்று என்று ஓர்‌ அர்த்தம்‌ சொல்வதுண்டு. எனக்கென்‌ 
னவோ  'ஸ்தாணுூவாக ஈசுவரன்‌ இருக்கும்போதும்‌, 
அவனை விடாமல்‌ பற்றிக்கொண்டிருக்கிற அம்பாள்‌ கொடி 
தான்‌ “அபர்ணா” என்று தோன்றுகிறது. 


ஈசுவரனும்‌ அம்பாளும்‌ இருந்தால்‌ ஸோமாஸ்கந்தமாக 
அங்கே ஸுப்ரம்மண்யரும்‌ இருக்கவேண்டும்‌ அல்லவா? 
ஈசுவரன்‌ “ஸ்தாணு'வாகவும்‌, அம்பாள்‌ “அபர்ணா' வாகவும்‌ 
இருக்கும்போது முருகன்‌ எப்படியிருக்கிறார்‌? 'விசாக!ராக 
இருக்கிறார்‌ என்று சொல்லலாம்‌. “சாகை! என்றால்‌ கிளை 
என்று அர்த்தம்‌. வேதத்தில்‌ பல இளைகள்‌ உண்டு. அது 
ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ இன்ன வேத சாகை என்றே பெயர்‌ சொல்‌ 
வார்கள்‌. “வி! என்பது பல அர்த்தங்களில்‌ வரும்‌. சில 
சமயங்களில்‌ ஒன்றை உயர்த்திக்‌ காட்ட “வி்‌ சேர்ப்பதுண்டு. 
உதாரணமாக, ஜயம்‌ — விஜயம்‌. ஆனால்‌ “விக்கு எதிர்மறை 
(Negative) பொருளும்‌ உண்டு. 'தவா்‌ என்றால்‌ புருஷனை 
உடையவள்‌: “விதவா' என்றால்‌ புருஷன்‌ இல்லாதவள்‌. இந்த 
ரீதியில்‌ “விசாக! என்றால்‌ 'கிளை இல்லாத! என்று 
அர்த்தம்‌. அப்பர பட்ட கட்டையாகவும்‌, அம்மா இலை இல்‌ 
லாத கொடியாகவும்‌ இருக்கும்போது, குழந்தை முருகனும்‌ 
இளையே இல்லாத தீழ்க்கன்றாக இருக்கிறார்‌. அது 
பரம வைராக்கிய ஸ்வரூபம்‌. பக 
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சுப்ரம்மண்யர்‌ பரம வைராக்கியமாக, ஞானியாக, 
ஆண்டியாக, தண்டாயுதபாணியாக இருக்கிறார்‌. அவரே வல்லீ 
தேவசேனா சமேதராகக்‌ கல்யாண சுப்ரம்மண்யராகவும்‌ 
இருக்கிறார்‌. இம்மை மறுமை இரண்டுக்கும்‌ 
உதவுபவராகவும்‌, வழிகாட்டுபவராகவும்‌, அவர்‌ இருப்பதையே 
இந்த இரண்டு கோலங்களும்‌ காட்டுகின்றன. 


பாமர ஜனங்களிலிருந்து தேவர்‌ வரையில்‌ எல்லோரை 
யும்‌ ஒரேபோல்‌ அநுக்கிரஇக்கிறவர்‌ அவர்‌. வேட ஸ்திரீயான 
வள்ளியை ஒருபத்தினியாகவும்‌, தேவ ராஜகுமாரியான தேவ 
சேனையை இன்னொரு பத்தினியாகவும்‌ கொண்டவர்‌. பார்வதீ 
பரமேசுவரர்களின்‌ கடைக்குட்டியான அவர்தான்‌ தேவர்‌ 
களில்‌ ரொம்பவும்‌ குழந்தை; அவரே தேவநாயகனாக இருக்கி 
றார்‌. தேனாம்பேட்டையில்‌ சுப்ரம்மண்ய ஸ்வாமி கும்பாபி 
ஷேகம்‌. நடந்தபோது, 'தேவநாயகன்‌ பேட்டை'தான்‌ 
“தேனாம்பேட்டை' ஆயிற்றோ என்று தோன்றிற்று. “தேவாதி 
'தேவப்‌ பெருமாளே” என்று அருணகிரி சொல்வார்‌. 


அவரை நாம்‌ எல்லோரும்‌ பக்தி செய்து, இகபர க்ஷேமத்‌ 
தைப்‌ பெற வேண்டும்‌. இவ்விதம்‌ பக்தி செய்வதற்காக 
நம்மை நக்கீரர்‌ 'ஆற்றுப்படுத்திய நூல்தான்‌ திருமுருகாற்றுப்‌ 
படை. ஆற்றுப்‌ படை உடைய முருகன்‌ கங்கை ஆற்றில்‌ 
பிறந்தவர்‌. ஆறு தாங்கிய ஜோதியான அவர்‌, ஆறெழுத்து 
மந்திரமூர்த்தி; ஆறுதலைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஆறுமுகர்‌; ஆறு 
படை வீரர்‌. அவரது வெற்றி நாளான மகாஷஷ்டி துலா 
மாதத்தின்‌ வளர்பிறை ஆறாம்‌ நாள்‌. துலா என்பது அவரது 
சமநிலையாம்‌. தராசு முனையைக்‌ காட்டுவது. ஞானத்தில்‌ 
எங்கும்‌ சமமாக இருந்து கொண்டே லோகாநுக்கிரகத்துக்‌ 
காக அசுரர்களை வென்று பக்தர்களை ரக்ஷிப்பவர்‌. வெளிப்‌ 
பகையோடு உட்பகைவர்‌ அறுவரையும்‌ அழித்து நம்மை 
ஜோதி ஸ்வரூபமாக்குகற சிகரஜோதி அவர்‌. மலைகளில்‌ 
எல்லாம்‌ மணிவிளக்காக மேலே நிற்பவர்‌ அவர்‌. கைலாஸ்‌ 
மலையில்‌ ஜோதிப்‌ பொழிவாய்‌ உஇத்தார்‌. இருப்பரங்குன்ற 
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மலையிலும்‌ இருத்தணிகை மலையிலும்‌ தேவயானை வள்ளி 
யரை மணந்தார்‌; பல மலைகளில்‌ சேனையை வகுத்தார்‌; 
கந்தமாதன மலையில்‌ சூரனை வதைத்தார்‌; பழனி மலையில்‌ 
ஆண்டியாய்‌ நின்றார்‌; ஸ்வாமி மலையில்‌ ஞானமொழி 
பேசினார்‌. 


தேவாதி தேவப்‌ பெருமாளான அவர்‌ பெரியரில்‌ பெரிய 
வர்‌. நாம்‌ சின்னஞ்‌ சிறியர்‌. சின்னஞ்‌ சிறிய நாம்‌, தானியங்க 
ளூள்‌ சின்னஞ்‌ சிறிய தினையைக்‌ காட்டி அழைத்தால்‌, அந்தப்‌ 
பெரியோன்‌ வருவான்‌. சின்னச்‌ சின்ன தேனீக்கள்‌ சின்ன 
மலர்களிலிருந்து எடுத்த தேனை விட்டு, தினை மாப்பிசைந்து 
அவருக்கு நிவேதனம்‌ செய்தால்‌, நமக்கு மன மலர்ச்சி என்ற 
தேனின்‌ இனிமையைத்‌ தருவார்‌. தூய பசு மேய்ந்த தாவர 
லோகம்‌--இயற்கை அழகு--முழுவதற்கும்‌ சாரமாகத்‌ 
திரண்டு வந்த பசு நெய்யை மாவில்‌ வார்த்து, ஜோதி 
விளக்கேற்றினால்‌ நம்‌ மனத்திலும்‌ அவர்‌ ஞானச்‌ சுடரை 
ஏற்றி வைப்பார்‌! மாவிளக்கு என்று நாம்‌ மா விளக்கை 
அவருக்கு அர்ப்பணம்‌ செய்தால்‌, மா விளக்கான -- அதாவது 
மகா தீபமான -- அவர்‌ நமக்கு ஞான ஜோதியைத்‌ தருவார்‌. 

பரமேசுவர ஸ்வரூபமான அவருக்கு, ''அரன்‌ நாமம்‌ 
சூழ்க” என்று அவரே ஞானசம்பந்தராக வந்து சொன்னதற்‌ 
கேற்ப, அரஹரோ ஹரா? சொல்லி நம்‌ பாபத்தையெல்லாம்‌ 
எரித்துப்‌ பரமானந்த ஜோதியாக இருப்போமாக! 


அரஹரோ ஹரா! 


“உம்மாச்சி? 


எல்லோரும்‌ காலையில்‌ எழுந்ததும்‌ நாராயண 
ஸ்மரணம்‌ செய்யவேண்டும்‌. மாலையில்‌ பரமேசுவரனை 
தியானிக்க வேண்டும்‌. மஹாவிஷ்ணு, உலகைப்‌ பரிபாலிப்பவர்‌. 
காலையில்‌ உலக காரியங்களைத்‌ தொடங்குமுன்‌ அவரை 
ஸ்மரிக்க வேண்டும்‌. பரமேசுவரனிடம்‌ உலகமெல்லாம்‌ 
லயித்து ஒடுங்குகின்றன. மாலையில்‌ நம்‌ வேலைகள்‌ ஓய்கின்றன. 
நாம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உலகம்‌ இருளுக்குள்‌ 
ஒடுங்குகிறது. பட்சிகள்‌ கூட்டில்‌ ஒடுங்குகின்றன. ஊரெல்‌ 
லாம்‌ மேய்ந்த பசுக்கள்‌ கொட்டிலுக்குத்‌ திரும்பி வந்து 
ஓடுங்குகின்றன. வெளியிலே திரியும்‌ எண்ணங்களையெல்‌ 
லாம்‌ அப்போது இருதயத்துக்குள்‌ திருப்பி பரமேச்வரனை 
ஸ்மரிக்க வேண்டும்‌. தோஷம்‌ என்றால்‌ இரவு. இரவு 
வருவதற்கு முற்பட்ட மாலை வேளை ப்ரதோஷம்‌. 
பிரதேர்ஷத்தில்‌ பரமேசுவரனை நினைக்க வேண்டும்‌. 


ஈசுவரனை எப்போதும்‌ அம்பாளோடு சேர்த்தே 
... தியானிக்க வேண்டும்‌. ஈசுவரன்‌ சிவன்‌ எனப்படுகிறார்‌: 


ல்‌ அம்பாளுக்கு சிவா என்று பெயர்‌. 


. வேதத்தில்‌ ஸ்ரீ ருத்ரம்‌ சொல்கிறது: 


| 
ப 
| 
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க தள ள்‌ 0 த தனை அதக அர்கா கபற கா த்தது 
ருத்ரன்‌ ஆலஹாலத்தை உண்டு பிழைத்திருப்பதற்குக்‌ 


காரணம்‌ இந்த சிவா என்கிற அம்பாளான மிருதஸஞ்சீவினி 
தான்‌. “அம்மா, உன்‌ தாடங்க மகிமையால்‌ அல்லவா 
பரமேசுவரன்‌ விஷத்தை உண்டும்கூட அழியாமல்‌ 
இருக்கிறார்‌? ?' என்று ஆசார்யாள்‌ “ஸெளந்தர்ய லஹரி'யில்‌ 
கேட்கிறார்‌. 

அப்படிப்பட்ட சிவாவோடு சேர்த்து, ஸாம்ப பரமேசுவ 
ரனை (ஸ * அம்ப: - ஸாம்ப; அம்பாளோடு கூடியவனாக) 
தியானிக்க வேண்டும்‌. ஸாம்பமூர்த்தி, ஸாம்பசிவன்‌ என்று 
அம்பாளோடு சேர்த்துச்‌ சேர்த்தே ஈசுவரனைச்‌ சொல்கிறது 
வழக்கம்‌. 

வேதம்‌ சிவனோடு சிவாவையும்‌ சேர்த்துச்‌ சொன்னது 
மட்டுமல்ல. நம்‌ தேசக்‌ குழந்தைகளும்‌ அநாதி காலமாக 
நமக்கு அப்படியே உத்தரவு போட்டிருக்கின்றன. நம்மைப்‌ 
போலக்‌ கல்மிஷங்கள்‌ இல்லாமல்‌, நம்மைப்‌ போலப்‌ 
பாபங்கள்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிற குழந்தைகளின்‌ 
வாக்கியமும்‌ நமக்கு ஆக்ஞைதான்‌. 


குழந்தைகள்‌ நமக்குக்‌ கட்டளை இடுவது என்ன? 
குழந்தைகள்‌ ஸ்வாமியை 'உம்மாச்சி: என்றே சொல்லும்‌. குழந்தை ' 
களின்‌ பரம்பரையில்‌ சில தனி வார்த்தைகள்‌ உண்டு. இவை 
ஆயிரக்கணக்கான வருஷங்களாக வந்துகொண்டிருக்கின்றன. 
பெரியவர்களின்‌ வார்த்தைகளும்‌, அவற்றின்‌ அர்த்தங்களும்‌ 
மாறும்‌. குழந்தைமொழி மாறுவதில்லை. உம்மாச்சி? என்ற 
குழந்தை மொழிக்கு “ஸ்வாமி! என்று அர்த்தம்‌. என்னிடம்‌ 
குழந்தைகளை அழைத்து வருகிறவர்கள்கூட, *“உம்மாச்சித்‌ 
தாத்தாவுக்கு நமஸ்காரம்‌ செய்‌?” என்று அவற்றிடம்‌ சொல்லக்‌ 
கேட்டிருப்பீர்கள்‌. “இதென்ன உம்மாச்சி? இதன்‌ சரியான 
மூலம்‌ என்ன?” என்று யோசித்துக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. 


திருச்சி மலைக்கோட்டைக்குப்‌ போயிருந்தேன்‌. அங்கே 
உள்ள கோயில்‌ ஸ்ரீ பாதந்தாங்கிகளில்‌ இருநல்லத்திலிருந்து 


686 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


(கோனேரி ராஜபுரம்‌) வந்திருக்கிறவர்களும்‌ இருந்தார்கள்‌. 
அவர்களில்‌ ஒருவரை இன்னொருவர்‌ “'*உம்மாச்சு என்று 
கூப்பிடுவதைக்‌ கேட்டேன்‌. திருநல்லத்தி 


ல்‌ ஸ்வாமியின்‌ 
பெயர்‌ உமாமகேசுவரன்‌ என்பது. எனக்கு உடனே விஷயம்‌ 


பளிச்சென்று புரிந்தது. உம்மாச்சு, உம்மாச்சி எல்லாம்‌ உமா 
மசேனைக்‌ குறிப்பனவே என்று தெரிந்துகொண்டேன்‌. அத, 
குழந்தைகளின்‌ பாஷையிலிருந்தே அவர்கள்‌ மிகப்‌ பழம்‌ 
காலத்திலிருந்து உமாதேவியுடன்‌ சேர்ந்த மகேசுவரனைத்‌ 
தான்‌ ஸ்வாமியாக நினைக்கிறார்கள்‌ என்பது தெரிய வந்தது. 


குழந்தைகளால்‌ சொல்லப்படுகிற ஒரு விஷயத்துக்குப்‌ 
பெருமை அதிகம்‌. குழந்தைகளிடம்‌ காமமும்‌ குரோதமும்‌ 
நிலைத்திருப்பதில்லை. இந்த விநாடி ஆசைப்பட்டு வாங்கிய 
பொருளை அடுத்த விநாடி கீழே போட்டுவிட்டுப்‌ போய்‌ 
விடும்‌. இந்த விநாடி கோபித்துக்கொண்ட ஒருவரிடம்‌ அடுத்த 
விநாடியே ஆசையோடு ஓடி ஒட்டிக்கொள்ளும்‌. குழந்தைக்கு 
மோச எண்ணம்‌ இல்லை. கபடம்‌ இல்லை. இதனால்தான்‌ 
உபநிஷத்துக்களும்‌ நம்மைக்‌ “குழந்தையாக இரு” என்று 
உபதேசிக்கின்றன. 'குழந்தையே தெய்வம்‌” என்பார்கள்‌. 
அந்தக்‌ குழந்தை, தெய்வம்‌ என்றால்‌ உமாமகேசுவரன்‌ என்று 
சொல்கிறதென்றால்‌, அந்தக்‌ கட்டளையை நாம்‌ ஏற்கவேண்‌ 
டும்‌. வேதத்தின்‌ பாஷையும்‌ குழந்தையின்‌ பாஷையும்‌ ஒன்றா 
கச்‌ சொல்வதுபோல்‌, எல்லோரும்‌ சாயங்காலத்தில்‌ அம்பிகை 
ஸஹிதனான ஈசுவரனை தியானிப்போமாக! 


நம: பார்வதீ பதயே: ஹர ஹர மஹாதேவா! 


பசுபதி 


பரமேசுவரனுக்குப்‌ பசுபதி என்று பெயர்‌. இங்கு பசு 
என்று சொல்வது அவருடைய வாகனமான ரிஷபத்தையோ 
காவலாளான நந்தியையோ அல்ல. பசு என்பது நாம்தான்‌. 
ஜீவர்களெல்லாம்‌ பசுக்கள்‌. அவர்களுக்கு யஜமானனாக 
இருக்கும்‌ ஈசுவரனே பசுபதி. 


தழையைக்‌ கண்ட இடமெல்லாம்‌ ஓடுகிற பசுவைப்‌ 
போல்‌, இந்திரிய செளக்கியத்தைத்‌ தேடி ஓடிக்கொண்டே 
யிருக்கிறோம்‌ நாம்‌. பசுவின்‌ சொந்தக்காரன்‌ அதைக்‌ கட்டிப்‌ 
போடுவதுபோல்‌ பசுபதியான ஈசுவரன்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ 
போட்டிருக்கிறான்‌. 
எங்கே கட்டியிருக்கிறான்‌, கண்ணுக்குக்‌ கட்டு எதுவும்‌ 
தெரியவில்லையே” என்று தோன்றும்‌. ஆனாலும்‌ நம்மை 
அறியாமலேயே இந்தக்‌ கட்டைப்பற்றி நாம்‌ அவ்வப்போது 
பேசுகிறோம்‌. ஒரு காரியத்துக்காக நாம்‌ எத்தனையோ 
முயற்சி செய்கிறாம்‌; அப்படியும்‌ அது பலிதமாகவில்லை; 
இச்சமயத்தில்‌, 'முடிந்ததெல்லாம்‌ செய்தேன்‌: ஆனால்‌, கர்ம 
பந்தம்‌ யாரை விட்டது? காரியம்‌ ஜயிக்கவில்லை' என்று 
சமாதானம்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறோம்‌... 'பந்தம்‌' என்பதுதான்‌ 
கட்டு”. நம்முடைய பூர்வ கர்மாவினால்‌ நம்மைக்‌ கட்டியிருக்‌ 
கிறார்‌ பசுபதி. 
- கயிற்றால்‌ கட்டப்பட்ட பசுவுக்கு, அந்தக்‌ கட்டின்மிது 
கோபம்தான்‌ வரும்‌. ஆனால்‌ கட்டை அவிழ்த்துவிட்டால்‌ 
என்ன ஆகிறது? அது அசலான்‌ தோட்டத்தில்‌ மேய்கிறது. 
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பட்டியில்‌ கொண்டுபோய்‌ அடைக்கிறான்‌. அப்போதுதான்‌ 
பசுவுக்குத்‌ தன்னைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டிருந்தது எவ்வளவு 
நல்லது என்று தெரிறெது. 

இப்படியேதான்‌ கர்மக்‌ கட்டைப்பற்றி நமக்குக்‌ கோபம்‌, 
வருகிறது. ஈசுவரன்‌ இப்படி ஒரு கட்டைப்‌ போடாவிட்டால்‌ 
நமக்குத்‌ தோல்வி, துக்கம்‌ இதெல்லாம்‌ ஏற்படாது.தோல்வி 
“யும்‌ துக்கமும்‌ வருவதால்தான்‌ நாம்‌ இப்போது “நமக்கு 
இவ்வளவுதான்‌ பொரிப்பு' என்கிற புத்தியைப்‌ பெற்று, 
.. இருக்கிற மட்டும்‌ திருப்தியுடன்‌ நிம்மதியுடன்‌ வாழக்‌ 
கொஞ்சமாவது முயல்கிறோம்‌. இவை இல்லாவிட்டால்‌ 
நம்முடைய ஆசைக்கும்‌, நாம்‌ போடுகிற “ப்ளானுக்கும்‌ முடிவே 
இராது. இத்தனை பலமான கட்டு இருக்கும்‌ போதே, நம்மில்‌ 
ஒவ்வொரு தனி மனுஷ்யனின்‌ ஆசைக்கும்‌ இந்த சிருஷ்டி 
முழுவதையும்‌ ஆஹுதி பண்ணினாலும்‌ போதாமலிருக்கி 
றது. பூலோகம்‌ போதாதென்று, இப்போதே சந்திர மண்ட 
லம்‌, மார்ஸ்‌ என்று பேசுகிறோம்‌. கட்டு இல்லாவிட்டால்‌ 
கேட்கவே வேண்டாம்‌. இப்போதே இத்தனை போட்டி, 
பொறாமை, சண்டை என்றால்‌ அப்போது எப்படியிருக்கும்‌ 
என்று கற்பனை கூடச்‌ செய்ய முடியாது. நம்‌ ஆசை அவ்வள 
வையும்‌ காரியத்தில்‌ கொண்டு வருவதற்கு முயற்சி செய்யாத 
படி கர்மம்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டிருக்கிறதோ, நாம்‌ 
பிழைத்தோமோ! 


பசுவைக்‌ கட்டிப்‌ போடாவிட்டால்‌ அது பயிரையும்‌ 
பாழாக்குகிறது; தானும்‌ அடிபடுகிறது. அதுபோல்‌ கர்மா 
வால்‌ ஈசுவரன்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போடாவிட்டால்‌ நம்மையும்‌ 
கெடுத்துக்‌ கொண்டு லோகத்தையும்‌ கெடுத்து விடுவோம்‌ -- 
இப்போதே கெடுக்கிறோம்‌. துர்பலத்திலேயே இவ்வளவு 
கெடுத்தால்‌, சுயேச்சை பலம்‌ பூரணமாக இருக்கும்போது 
எவ்வளவு கெடுப்போம்‌; கயிறு போட்டுக்‌ சுட்டுவதால்தான்‌, 
ஏதோ ஒரு சமயத்திலாவது பசுவுக்குக்‌ கட்டுத்‌ தறியிடம்‌ வந்து 
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படுக்க முடிகிறது. கர்மம்‌ கட்டுவதால்தான்‌, நாமும்‌ எப்போதா 
வது அதற்கு முளையான ஈசுவரனிடம்‌ சித்தத்தைப்‌ படுக்க 
வைக்கிறோம்‌. இல்லாவிட்டால்‌, பகவானை அடியோடு 
மறந்து, இப்படியே சம்ஸாரத்தில்‌ உழன்றுகொண்டு தானிருப்‌ 
போம்‌. 


நம்முடைய க்ஷேமத்துக்காக, நாமே நமக்கு அதிக 
உபத்திரவத்தை உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருப்பதற்காக, 
பகவான்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டிருக்கிறார்‌. 'எப்பொழுது 
அவிழ்த்து விடுவீர்‌?! என்று அவரைக்‌ கேட்டால்‌, “ஒருவருக்‌ 
கும்‌ ஒரு தீங்கும்‌ செய்யாமல்‌, அதனால்‌ உனக்கும்‌ பாபம்‌ 
உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருக்கிற பக்குவம்‌ வந்தால்‌, 
அவிழ்த்து விடுவேன்‌' என்கிறார்‌. 


குழந்தை விஷமம்‌ செய்தால்‌, கட்டிப்‌ போடுகிறோம்‌. 
நம்மிடம்‌ 'ஆசை' என்ற விஷமம்‌ இருப்பதால்‌, நம்மைப்‌ 
பசுபதி கட்டிப்‌ போட்டிருக்கிறார்‌. குழந்தைக்கு விஷம புத்தி 
போய்விட்டால்‌ அப்புறம்‌ கட்டமாட்டோம்‌. நமக்கு ஆசை 
போய்விட்டால்‌ ஈசுவரனும்‌ நம்மை அவிழ்த்து விடுவார்‌. 
ஆசையினால்தான்‌ பலருக்குப்‌ பலவிதக்‌ கஷ்டங்களை 
உண்டாக்கி, நாமும்‌ கஷ்டப்படுகிறோம்‌. ஆசை போய்விட்டால்‌, 
யாருக்கும்‌ நம்மால்‌ கஷ்டம்‌ இல்லை. அப்போது கட்டும்‌ 
இல்லை; அவிழ்த்து விடுவார்‌. 

கட்டு போய்விட்டது என்பதால்‌ அசலான்‌ தோட்டத்தில்‌ 
மேயமாட்டோம்‌. ஏனென்றால்‌, அசலான்‌ தோட்டத்தில்‌ 
மேயாத புத்தி நமக்கு வந்த பிறகுதான்‌ பசுபதி கட்டையே 
எடுக்கிறார்‌. கட்டு போனபின்‌ நாம்‌ கட்டுப்பட்ட நிலையி 
லிருந்து உயர்ந்து கட்டியவனின்‌ நிலைக்கே போய்விடுவோம்‌. 
கட்டு இருக்கிறவரையில்‌ நாம்‌ வேறு, ஸ்வாமி வேறு என்று 


.. பூஜிக்கறோம்‌. கட்டு போய்விட்டால்‌ நாமே அவன்‌ என்று. 


தெரிந்து கொள்வோம்‌. அப்புறம்‌ பூஜைகூட வேண்டாம்‌. 
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ஒரு நிலை வரையில்‌ ஜீவன்‌ பசு என்று சுருதியும்‌ 
சொல்கிறது. அது எந்த நிலை? 


“தேவதாம்‌ அன்யாம்‌ உபாஸதே” 


-என்று சொல்லியிருக்கிறது. இதற்குப்‌ பொதுவாக. “இஷ்ட 
தேவதையை விட்டுவிட்டு அதற்கு அந்நியமான தேவதையை 
உபாஸிக்கிறவன்‌ “பசு” 'என்று பொருள்‌ சொல்வார்கள்‌. அது 
தவறு. “தான்‌ பூஜிக்கிற தேவதை தனக்கு அந்நியமானது என்று 
நினைத்து எவன்‌ பூஜை செய்கிறானோ அவன்‌ “பசு' என்பதே 
சரியான அர்த்தம்‌. இப்படி பகவான்‌ வேறு, பக்தன்‌ வேறு 
என்ற பேத புத்தி இருக்கிற வரையில்‌ கர்மா உண்டு. கர்மா 
உள்ள வரையில்‌ கட்டும்‌ உண்டு. 


அதற்காக, இப்போதே நமக்கு பேத புத்தி போய்விட்ட 
தாக நாம்‌ பிரமை கொள்ளக்‌ கூடாது. பாசாங்கு பண்ணக்‌ 
கூடாது. உண்மையாகவே பேத புத்தியைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. அப்படிப்‌ போகாத வரையில்‌ சாஸ்திரோக்தமான 
கர்மங்களைச்‌ செய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌. 

“ஸ்வாமிகள்‌ என்ன இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌? இத்தனை 
நாழி கர்மா இருந்தால்‌ கட்டும்‌ உண்டு என்று சொன்னார்‌. 
இப்போது இவரே அநுபவத்தில்‌ அபேத (ஞானம்‌ வருகிற 
சாஸ்திரம்‌ விதிக்கற கர்மத்தைச்‌ செய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌ 
என்கிறாரே? இந்தக்‌ கர்மம்‌ மட்டும்‌ கட்டிப்‌ போடாதா?" 
என்று உங்களுக்குத்‌ தோன்றும்‌. 

இதற்குப்‌ பதில்‌ சொல்கிறேன்‌: ஆசை வாய்ப்பட்டுச்‌ 
செய்கிற கர்மங்களின்‌ கட்டை அவிழ்ப்பதற்கே சாஸ்திரம்‌ 
விதிக்கிற தர்ம காரியங்களின்‌ கட்டு உதவி செய்கிறது. 
அதெப்படி ஒரு கட்டு இன்னொரு கட்டை அவிழ்க்க உதவும்‌ 
என்று கேட்கலாம்‌. ஒரு இருஷ்டாந்தம்‌ சொல்கிறேன்‌: ஒருத்தன்‌ 
விறகுகளைக்‌ கட்டிக்கொண்டு வருகிறான்‌. மணி முடிச்சா 
கக்‌ கட்டிவிட்டான்‌. கயிற்றை அவிழ்க்க முடியவில்லை. 
அப்போது என்ன செய்வார்கள்‌ தெரியுமா? அந்தப்‌ பழைய 
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கட்டுக்குப்‌ பக்கத்திலேயே அதைவிட இறுக்கமாக மற்றொரு 
கயிற்றைச்‌ சுற்றி நெருக்குவார்கள்‌. இந்த இரண்டாவது 
கயிற்றை முடிச்சுப்‌ போடமாட்டார்கள்‌. அப்படியே கெட்டி 
யாக விறகுகளைச்‌ சுற்றி இறுக்கிப்‌ பிடித்துக்கொள்வார்கள்‌. 
இந்த இறுக்கலில்‌ பழைய மணி முடிச்சுக்‌ கட்டுக்‌ கொஞ்சம்‌ 
கொஞ்சமாகத்‌ “தொள தொள" என்று நெகிழ்ந்து கொடுக்கும்‌. 
அதை அப்படியே அலாக்காக விறகுச்‌ சுமையிலிருந்து கழற்றி 
விடுவார்கள்‌. பிறகு புதிதாக இறுக்கிப்‌ பிடித்துக்கொண்ட 
கயிற்றையும்‌ விட்டுவிடுவார்கள்‌. ஆக, புதிய கட்டு பழைய 
கட்டை அவிழ்க்க உதவி விட்டது. அப்புறம்‌ இதையும்‌ 
சுலபமாக எடுத்துப்‌ போட்டு விட முடிகிறது. 

சாஸ்திரம்‌ சொல்கிற தர்ம காரியங்களின்‌ கட்டு, 


இரண்டாவது கயிறு போன்றது. அது முடிச்சுப்‌ போட்டுக்‌ கட்டுவது 
அல்ல; கட்டுகிற மாதிரி இருக்கும்‌. சாஸ்திர விதிகள்‌ ரொம்ப 


வும்‌ கறாராக, கண்டிப்பாக கட்டுப்படுத்துகிற மாதிரிதான்‌. 


இருக்கும்‌. ஆனால்‌ இந்திரியங்கள்‌ போடுகிற மணி முடிச்சான 
ஆசைக்கட்டிலிருந்து விடுபட்டு, கடைசியில்‌ பூர்ண நிம்மதி, 
செளக்கியம்‌, விடுதலை பெற வேண்டுமானால்‌, இந்தக்‌ 
கட்டு இருந்தேயாக வேண்டும்‌. 


ஆசைக்கட்டுப்‌ போனபின்‌ சாஸ்திரக்‌ கட்டும்‌ போய்‌ 
விடும்‌. ஆனால்‌ முதலில்‌ அது போவதற்காக இந்த இரண்டா 
வது கட்டை நாமாகப்‌ போட்டுக்கொள்ள வேண்டும்‌. தார்மிக 
மாக மநுஷ்ய காரியம்‌, தேவகாரியம்‌,பூஜை, யக்ஞம்‌, பரோப 
காரம்‌, ஜீவாத்ம கைங்கரியம்‌ எல்லாம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
ஆசை போனபின்‌ இந்தத்‌ தெய்வ காரியங்கள்‌, வைதிக 
காரியங்கள்‌, சமூக காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ கூட 
நின்றுவிடலாம்‌. ட 


இந்த நிலையை ஒருவன்‌ அடைகிறபோது தேவதை . 


களுக்கெல்லாம்‌ இப்படிப்பட்ட சாதகனிடம்‌' கோபம்‌ 
வருமாம்‌: (தேவதைகள்‌ வேறு; தெய்வம்‌ என்று 
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பொதுவில்‌ சொல்லப்படும்‌ ஸ்வாமி வேறு)* மனிதக்‌ 
வைதிக காரியம்‌ செய்தால்தான்‌ தேவதைகளுக்கு ஆஹி 
கிடைக்கும்‌. இல்லாவிட்டால்‌ அவர்கள்‌ பட்டினிதான்‌. 
எனவே இவன்‌ கர்மாவை விட்டு, யக்ஞம்‌, தர்ப்பணம்‌, பூஜை 
இவற்றை நிறுத்திவிட்டால்‌ தேவர்களுக்குச்‌ சாப்பாடு இடைச்‌ 
காது. எனவேதான்‌ கோபம்‌ வரும்‌. மாடு கறவை நின்றுவிட்‌ 
டால்‌ அப்புறம்‌ அது பிரயோஜனம்‌ இல்லை என்று தீனி 
போடுவதை நிறுத்தி விடுகிறோம்‌ அல்லவா? மனிதனின்‌ 
ஆசையெல்லாம்‌ நின்று விட்டால்‌, எந்த தேவதையின்‌ அநுக்‌ 
கிரகமும்‌ இவனுக்கு வேண்டாம்‌ என்றாகி, அவற்றுக்கு 
இவன்‌ ஆஹுதி தருவதும்‌ நின்றுவிடும்‌. மனிதனின்‌ கர்மம்‌ 
நின்றுவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ தேவதைகளுக்கு அவனால்‌ பிர 
யோஜனம்‌ இல்லை. இது காரணமாகத்தான்‌, புராணங்களில்‌ 
' பல ரிஷிகள்‌ பிரம்ம ஞானத்தை அடையத்‌ தபஸ்‌ செய்த 
போது தேவதைகள்‌ பிரதிபந்தகம்‌ (இடையூறு) விளைவித்த 
தாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


இதனால்தான்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌, அசட்டுக்கும்‌ அஞ்ஞா 
னிக்கும்‌, “தேவனாம்‌ ப்ரியன்‌” என்றே ஒரு பெயர்‌ ஏற்பட்டி 
ருக்கிறது. “தேவனாம்‌ ப்ரியன்‌” என்றால்‌ “தேவதைகளுக்கு 
இஷ்டமானவன்‌! என்று அர்த்தம்‌. அது ஏதோ புகழ்ச்‌ சொல்‌ 
போலத்‌ தோன்றும்‌. “தேவனாம்‌ ப்ரிய அசோக்‌! என்று 
அசோகச்‌ சக்கரவர்த்திக்கூடக்‌ கல்வெட்டுக்களில்‌, ஸ்தூபிக 
னில்‌ எல்லாம்‌ தம்மை வர்ணித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 
ஆனால்‌, உண்மையில்‌, எவன்‌ தேவதைகளைத்‌ திருப்தி 
செய்கிற நிலைக்கு மேற்பட்ட ஞானத்தை ஒரு நாளும்‌ தேடிப்‌ 
போகாமல்‌, கர்மத்திலேயே உழலுகிற அசடோ, 
அவனே “தேவனாம்‌ ப்ரியன்‌." 


% இதற்கு அடுத்த உரையான “*தேவர்கள்‌:: என்பதில்‌ இதன்‌ விளக்கம்‌ 
வெளியாகியிருக்கிறது. 
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பழைய காலத்தில்‌ ஞானம்‌ வந்தவர்களும்கூட சாஸ்திர 
கர்மாவை விடத்‌ தயங்கினார்கள்‌. மற்றவர்களுக்கு வழிகாட்டு 
வதற்காக, இவற்றைத்‌ தங்களுக்கு அவசியமில்லாமலும்‌ 
கூடத்‌ தொடர்ந்து செய்து வந்தார்கள்‌. நாமோ, சிறிது கூடத்‌ 
தயக்கமில்லாமல்‌, ஹாய்யாக சகல சாஸ்திர தர்மங்களையும்‌ 
விட்டுவிட்டோம்‌. ஆனால்‌ ஞானியாகத்தான்‌ ஆகவில்லை. 


ஞானியில்லை என்றால்‌, “தேவனாம்‌ ப்ரியர்‌'களாகவா 
வது இருந்தால்‌, அவர்களுடைய பிரீதியால்‌, நாம்‌ செத்துப்‌ 
போன பின்‌. தேவலோகத்துக்குப்‌ போகலாம்‌. தேவலோகம்‌ 
என்பது ஒரு கேளிக்கை லோகம்‌. அது மோக்ஷமல்ல. 
மோக்ஷம்‌ என்பது இந்திரியங்களுக்கு எட்டாத ஆத்மானந்‌ 
தத்தை சாசுவதமாகத்‌ தருவது. தேவலோகம்‌ என்பது நம்‌ 
வைதிக கர்மாவினால்‌ கிடைத்த புண்ணியம்‌ தீருகிற காலம்‌ 
வரைக்கும்‌ மட்டுமே போக போக்கியங்களைத்‌ தருகிற 
இடம்‌. புண்ணியம்‌ தீர்ந்தபின்‌ பூலோகத்துக்குத்‌ இரும்பத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. மோக்ஷ சுகத்துக்கும்‌, தேவலோகம்‌ என்கிற 
ஸ்வர்க்கத்தின்‌ இன்பத்துக்கும்‌, அஜகஜாந்தரம்‌. இருந்தாலும்‌ 
துக்கமும்‌ கஷ்டமும்‌ நிறைந்த மநுஷ்ய லோகத்திலிருந்து நாம்‌ 
தேவலோகத்துக்காவது போனால்‌ விசேஷம்தான்‌. நாம்‌ இதற்‌ 
காகவே வழி பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறோமா? அதுவும்‌ 
இல்லை. தேவதைகளுக்குத்‌ திருப்தி தருகிற வைதிக கர்மங்‌ 
களை விட்டுவிட்டபின்‌ அவர்களுக்கு எப்படிப்‌ பிரியமான 
வர்கள்‌ ஆவோம்‌? நாம்‌ 'நரகவாஸீனாம்‌ ப்ரியர்‌'களாகவே 
இருக்கிறோம்‌--நரகத்திலிருப்பவர்கள்‌, நமக்குத்‌ துணை 
யாக இவர்களும்‌ வரப்‌ போகிறார்கள்‌ என்று நம்மைப்‌ பற்றிப்‌ 
பிரியமாக எண்ணுகிற ஸ்திதியில்தான்‌ இருக்கிறோம்‌. 


துஷ்டர்களாக இருப்பதைவிட, அசடுகளாக ஆவது 
சிலாக்கியம்‌. முதலில்‌ நாம்‌ அசடுகளான தேவனாம்பிரியர்‌ 
களாக ஆகவேண்டும்‌. அப்புறம்‌ பசுபதி கொஞ்சம்‌ கொஞ்ச 
மாக்‌ கட்டை அவிழ்த்து விடுவார்‌. (தேவலோகத்தை விரும்‌ 
பாமல்‌, பற்றின்றி கர்மா செய்தால்‌, இக்‌ கர்மாவே சத்த சுத்தி 
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தந்து ஞானத்துக்கு வழிகோலும்‌.) அப்புறம்‌ தேவதைகளில்‌ 
பிரியத்தையும்‌, அப்பிரியத்தையும்‌ பொருட்படுத்தாத ஞானி 
ஆகலாம்‌. அப்போது பசு (ஜவன்‌)-— பாசம்‌ (கயிறு)— 
பதி (ஈசுவரன்‌) என்கற மூன்றில்‌ பசுவும்‌ பாசமும்‌ 
போய்‌, பதி மட்டுமே இருக்கும்‌. பசுவான நாமே 
பதியாகி இருப்போம்‌. 


சைவ சித்தாந்தத்தில்‌ பசு -- பதி _— பாசம்‌ என்று எதைச்‌ 
சொல்கிறார்களோ, அதுதான்‌ ஆதிசங்கரரின்‌ அத்வை 
வேதாந்தத்தில்‌ ஜீவன்‌--பிரம்மம்‌--மாயை என்று 
சொல்லப்படுகிறது. சங்கரரும்‌ பசுபாசம்‌ என்ற 
பதங்களையே ஸெளந்தரிய லஹரி சுலோகம்‌ ஒன்றில்‌ 
பிரயோடித்திருக்கிறார்‌. 


சிரம்‌ ஜீவந்நேவ க்ஷ்பித பசு பாச வ்யதிகர: 
பராநந்தாபிக்யம்‌ ரஸயதி ரஸம த்வத்‌ பஜனவான்‌ 


(அம்பிகே! உன்னை எவன்‌ பூஜிக்கிறானோ அவன்‌ 
பாசம்‌ என்றெவற்றின்‌ சேர்க்கையால்‌ உண்டாகிற 
விபரீதத்தைப்‌ போக்கிக்கொண்டு ஸதா காலமும்‌ பரமா 
நந்தம்‌ என்ற ரஸத்தையே ருசிக்கிறான்‌. ) 


பசு, 


தேவர்கள்‌ 


“ஸ்வாமி ஒருவர்தானே! உங்களுக்கு மட்டும்‌ என்ன 
முப்பத்து முக்கோடி தேவதைகள்‌?” என்று மற்ற மதஸ்தர்கள்‌ 
நம்மைப்‌ பரிஹாஸம்‌ செய்கிறார்கள்‌. 


ஸ்வாமி ஒருவர்தான்‌. அவரைத்தான்‌ நாம்‌ பேச்சு 
வழக்கில்‌ 'தெய்வம்‌, 'தெய்வம்‌' என்கிறோம்‌. தெய்வம்‌ என்றால்‌ 
விதி” என்றே அர்த்தம்‌. விதி என்பது ஸ்வாமி நமக்குத்‌ 
தருகிற கர்ம பலன்தான்‌. ஆனால்‌ நாம்‌ 'ஸ்வாமி' என்ற 
அர்த்தத்தலேயே தெய்வம்‌ என்ற பதத்தை உபயோகிக்கி 
றோம்‌. அதோடு, அந்த தெய்வமும்‌ தேவர்களும்‌ ஒன்று என்று 
நினைத்துக்கொண்டு, “முப்பத்து மூன்று கோடி 
தெய்வமாவது” என்று நாமும்‌ மற்ற மதஸ்தர்களோடு 
சேர்ந்துகொண்டு கேலியாக எண்ணுகிறோம்‌. 


தெய்வம்‌ (ஸ்வாமி) வேறு. தேவர்கள்‌ வேறு. ஸ்வாமி 
ஒருவர்தான்‌ என்பதே நமது மதம்‌. அவரே மூன்று ரூபங்களை 
எடுத்துக்கொண்டு பிரம்மாவாக சிருஷ்டிக்கிறார்‌. விஷ்ணு 
வாகப்‌ பரிபாலிக்கிறார்‌. ருத்திரனாக சம்ஹாரம்‌ செய்கிறார்‌. 


உண்மையில்‌ இவர்களும்‌ வேறு வேறு இல்லை. கோட்டுக்‌ 
குப்‌ போகும்போது தாசில்தார்‌ ஸூட்‌ போட்டுக்கொண்டிருக்‌ 
கறார்‌; பூஜை செய்யும்போது அவரே பஞ்சகச்சம்‌ கட்டிக்‌ 
கொள்கிறார்‌; பத்தினி அகத்தில்‌ இல்லாமல்‌ அவரே சமைக்க 


“நேர்ந்தால்‌ அப்போது துண்டை மட்டும்‌ இடுப்பில்‌ சுற்றிக்‌ 


கொள்கிறார்‌. நாம்‌ சாமானிய ஜீவர்கள்‌. வேலைக்குத்‌ தக்கபடி. 
உடுப்பை மட்டும்‌ மாற்றிக்‌ கொள்கிறோம்‌. சர்வ சக்தனான 
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ஸ்வாமி வேலைக்கு ஏற்ப ரூபத்தையும்‌ மாற்றிக்‌ கொள்வார்‌. 
பார்க்கப்‌ போனால்‌ சரீரம்‌ என்பதே ஆத்மாவுக்கு ஒரு உடுப்பு 
மாதிரிதான்‌. கீதையில்‌ பகவான்‌ இப்படித்தான்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறார்‌. 


அல்ப சக்தர்களான நமக்கு வெவ்வேறு காலத்தில்‌ 
வெவ்வேறு வேஷங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. சர்வ சக்தரான 
ஸ்வாமி ஒரே சமயத்தில்‌ பல காரியங்களில்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பல 
வேஷங்களையும்‌ போடுவார்‌. நாம்‌ ஒரு சமயத்தில்‌ ஒரு 
வேலைதான்‌ செய்கிறாம்‌; ஸ்வாமி ஒரே சமயத்தில்‌ சகல 
வேலையும்‌ செய்வதால்‌ எல்லா வேஷமும்‌ போட்டுக்கொண் 
டிருக்கிறார்‌. இவற்றை வெவ்வேறு தெய்வ வடிவங்களாகச்‌ 
சொல்கிறோம்‌. இந்த தெய்வ ரூபங்களில்‌ மகாவிஷ்ணு, 
ஈசுவரன்‌, அம்பாள்‌, விக்நேசுவரர்‌, ஸுப்ரம்மண்யர்‌ போன்ற 
வர்கள்‌ ஒரு சமயத்தில்‌ ஏதோ ஒரு மாதிரி காரியம்‌ மட்டும்‌ 
செய்தாலும்கூட அவர்களுக்கு உள்ளுக்குள்‌ தாங்கள்‌ முழு 
முதல்‌ ஸ்வாமிதான்‌ என்று தெரியும்‌. அதனால்‌ அவர்கள்‌ 
பக்தர்களுக்கு மோக்ஷ்பரியந்தம்‌ எல்லா அநுக்கிரஹங்களும்‌ 
செய்வார்கள்‌. 

ஆனால்‌, தேவர்கள்‌ யாவரும்‌ இப்படி முழு 
ஸ்வாமியாகத்‌ தங்களைத்‌ தெரிந்து கொண்டிருக்கிற தெய்வ 
வரிசையைச்‌ சேர்ந்தவரல்ல. 


அவர்கள்‌ யார்‌ என்று சொல்கிறேன்‌: 
ஸ்வாமி சிருஷ்டித்துள்ள எண்ணி முடியாத அண்டங்களில்‌ 
இருக்கும்‌ பிராணிகளுக்கெல்லாம்‌ இருக்க இடம்‌, 
உண்ண உணவு முதலியன வேண்டியிருக்கன்றன. ஆகாயம்‌, 
காற்று, 8, நீர்‌, மண்‌ இந்த பஞ்ச பூதங்களைப்‌ பலவிதங்களில்‌ 
_ கலந்தே அவர்‌ இத்தனை பிராணிகளுக்கும்‌ வாழ்வுக்கான 
. உபகரணங்களைத்‌ தந்திருக்கிறார்‌. ஆறே சுவைகளுக்குள்‌ 
அடங்கும்‌ சரக்குகளை வைத்துக்கொண்டு நாம்‌ ஆயிரக்கணக்‌ 
. கான பட்சண இனுசுகளைச்‌ செய்வது மாதிரி, ஐந்தே பூதங்‌ 
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தேவர்கள்‌ 0 697 


னத அட ட கனகா எனககக என்‌ கனகவ ன னைக ற தத னை ன ன னை 
களைப்‌ பலவிதங்களில்‌ கலந்து எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ 
7 ஜீவனோபாயம்‌ தருகிறார்‌ ஸ்வாமி. 


பஞ்சபூதங்களும்‌, அவற்றின்‌ தினுசான கலவை (ஈ௫ப6) 
களும்‌ பிராணிகளுக்கு ஹிதமாக அமைந்து அவர்களை 
ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. இவ்விதம்‌ அவற்றை நமது வாழ்வுக்கு 
அநுகூலமாக்கித்‌ தரும்‌ பொறுப்பை “தேவர்கள்‌' என்ற 
இனத்துக்கு ஸ்வாமி அளித்திருக்கிறார்‌. இப்போது மநுஷ்ய இனம்‌, 
பக்ஷி இனம்‌, விலங்கினம்‌, தாவர இனம்‌ என்று சொல்கிறோ 
மல்லவா? அது மாதிரி ஒரு ஜீவராசிதான்‌ தேவர்கள்‌. லெளகெ 
மாகப்‌ பிராணிகளை ரக்ஷிக்கும்‌ ராஜா அல்லது ராஜாங்கம்‌, 
பல அதிகாரிகளை வைத்துக்கொண்டு ரக்ஷணம்‌ தருவது 
போல்‌, தேவர்கள்‌ என்ற அதிகாரிகளைக்‌ கொண்டு சர்வ 
லோகங்களையும்‌ ஆண்டு ரக்ஷணம்‌ செய்கிறார்‌ ஸ்வாமி. ஒரு 
ராஜா அல்லது ராஜாங்கம்‌ பஞ்ச பூதங்களில்‌ தனக்குரிய பூமி, 
கடல்‌ பிரதேசம்‌, வானவெளி இவற்றைக்‌ காப்பாற்றத்‌ தரைப்‌ 
படை, கப்பற்படை, விமானப்படை இவற்றை வைத்திருப்பது 
போல்‌, ஈசுவரனும்‌ பஞ்ச பூதங்களைக்‌ காப்பாற்ற தேவர்களின்‌ 
சைன்னியத்தை வைத்திருக்கிறார்‌. நமது ராஜாங்கத்தில்‌ 
சைன்னியத்தைத்‌ தவிர, நீர்ப்பாசனம்‌, மராமத்து, போக்கு 
வரத்து இவற்றுக்கெல்லாம்‌ அதிகாரிகள்‌ இருப்பதுபோல்‌, 
வான்‌ சாப்பாட த்விய்‌ க்குப்‌ ட்‌ 
அநுகூலமாக்தித்‌ தருவதற்காகப்‌, பலவிதமான தேவர்கள்‌ 
அதிகாரம்‌ வ௫க்கிறார்கள்‌. நம்‌ உலகில்‌ ஜல சப்ளை விஷயத்தைக்‌ 
கவனித்து, வெள்ளம்‌ வந்தால்‌ வெட்டி விடவும்‌, 
வறட்சி பாதிக்காமல்‌ அணை கட்டவும்‌ என்ஜினீயர்கள்‌ 
இருக்கிறார்களல்லவா; ஆனால்‌, ஜலத்தை இவர்களே 
முடியாது. ஸ்வாமி தான்‌ சிருஷ்டிக்கதிற ஜலத்தை 
லோகங்களில்‌ பங்கீடு செய்ய என்ஜினீயர்களுக்கெல்லாம்‌ 
என்ஜினீயராக, வருணனை வைத்திருக்கிறார்‌. இதே மாதிரி 
நெருப்பைக்‌ கவனித்து அதை மக்களுக்கு அநுகூலமாக்குபவன்‌. 
அக்னி. காற்றைப்‌ பிராணிகளுக்கு அநுகூலமாக்கித்‌ தருபவன்‌ 
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வாயு. இப்படிப்‌ பல தேவர்கள்‌. ,அவர்களுக்கெல்லாம்‌ 


அதிபதி இந்திரன்‌. 


உயிரினங்களில்‌ பலவகைகளை நாம்‌ நேருக்கு நேர்‌ 
கண்ணால்‌ பார்க்கிறோம்‌. நாம்‌ மனித இனம்‌. இன்னும்‌ 
விலங்கினம்‌, புள்ளினம்‌, தாவர இனம்‌ என்று பலவற்றைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. சிருஷ்டியில்‌ கீழே போகப்‌ போகக்‌ கிரியா 
சக்தி அதிகம்‌. யானை, சிங்கம்‌ போன்ற பலம்‌ மனிதனுக்கு 
இல்லை. ஒரு குருவியைப்‌ போலவோ, தேனீயைப்‌ 
போலவோ கூடுகட்ட இவனுக்குத்‌ தெரியவில்லை. ஆயினும்‌ 
அவற்றைவிட மனிதனுக்கு ஞான சக்தி அதிகம்‌. கிரியா சக்தி, 
ஞான சக்தி இரண்டுமே மிக அதிகமாகப்‌ படைத்த உயிரினத்‌ 
துக்கு தேவர்கள்‌ என்று பெயர்‌. மனிதர்களுக்குள்ளேயே 
நீக்ரோ இனம்‌, மங்கோல்‌ இனம்‌ (1806) என்றெல்லாம்‌ 
இருப்பது போல்‌ தேவர்க்குள்ளும்‌ கின்னரர்‌, கிம்புருஷர்‌, 
யக்ஷர்‌; ஸித்தர்‌ சாரணர்‌ ஸாத்யர்‌ கந்தர்வர்‌ என்று பலவகைகள்‌ 
உண்டு. தேவர்களை ஊனக்‌ கண்ணால்‌ பார்க்க ,முடிய 
வில்லை. அதனால்‌, இல்லை என்று சொல்லிவிடக்கூடாது. 
காற்று கண்ணுக்குத்‌ தெரியாதது போல்‌, அவர்கள்‌ தெரியாமல்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, விசிறிக்கொண்டால்‌ காற்றை நாம்‌ 
அநுபவிப்பதுபோல்‌, கர்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்தால்‌ 


தேவர்களின்‌ அநுக்ரெகத்தை அநுபவத்தில்‌ நிச்சயமாகப்‌ 
பெறலாம்‌! 


நாம்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌. செய்வதற்கும்‌, தேவர்களுக்கும்‌ 
என்ன சம்பந்தம்‌ என்று கேட்பீர்கள்‌. சொல்கிறேன்‌; ராஜாங்கம்‌ 
நியமித்துள்ள அதிகாரிகளுக்கு ராஜாங்கம்‌ சம்பளம்‌ 
தருகிறது. ஆனால்‌, சும்பளம்‌ தருவதற்கு ராஜாங்கம்‌ எங்கிருந்து 
பணம்‌ பெற்றது? பிரஜைகளிடமிருந்துதான்‌ வரியாகப்‌ : 
பெறுகிறது. அப்படியே ஸ்வாமி நம்முடைய கர்மாநுஷ்டா 
னங்களிலிருந்தே தேவர்களுக்கு வேண்டிய ஆகாரத்தைப்‌ 
பிரித்துத்‌ தருகிறார்‌. நமக்கு பஞ்சபூதங்களை அநுகூலமாக்கித்‌ 
தரும்‌ தேவர்களுக்குப்‌ பிரதியாக நாம்‌ யாகம்‌, யக்ஞம்‌ செய்து 
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ஆகாரம்‌ தருகிறோம்‌. கர்மாநுஷ்டான வரி செலுத்தினாலே 


தேவ அதிகாரிகளின்‌ சகாயத்தைப்‌ பெற முடியும்‌. பலவித 
மான உயிரினங்களில்‌ புழுவுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ இடையில்‌ 
எத்தனை வித்தியாசம்‌ இருக்கிறது? மனிதனுடைய பழக்கங்களைப்‌ 
புழு புரிந்துகொள்ள முடியுமா? அப்படியே தேவர்களின்‌ 
வழிமுறைகளை நாம்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது. 
தேவ வகையைச்‌ சேர்ந்தவர்களுக்கு நம்மைப்போல்‌ 
மூப்பு, மரணம்‌ இவை இல்லை. அவர்களுக்கு நம்மைவிட 
சக்தி மிகவும்‌ அதிகம்‌. இருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ நம்மிட 
மிருந்தே ஆஹுதி பெறுமாறு பகவான்‌ வைத்திருக்கிறார்‌. 


உயிரினத்தின்‌ உச்ச நிலையில்‌ உள்ள இந்தத்‌ தேவர்‌ 
களுக்கு மூன்று ரூபங்கள்‌ உண்டு. தேவலோகத்தில்‌ ஒவ்வொரு 
தேவதையும்‌ திவ்ய சரீரத்துடன்‌ இருப்பதை ஆதி தைவிக 
ரூபம்‌ என்பார்கள்‌. மனிதர்கள்‌ தபஸினால்‌ பெரிய சக்தி 
பெற்றுவிட்டால்‌, இந்தத்‌ தேவ ரூபங்களைப்‌ பார்த்துப்‌ பேச ' 
முடியும்‌. தேவர்கள்‌ தேவலோகத்தில்‌ ரூபத்துடன்‌ இருப்பது 
மட்டுமல்ல; நம்‌ பூலோகத்திலேயே பஞ்ச பூதங்களில்‌ கரைந்தும்‌ 
அரூபமாக இருப்பார்கள்‌. இதற்கு ஆதி பெளதிக ரூபம்‌ 
என்று பெயர்‌. எல்லா ஜலத்திலும்‌ வருணனின்‌ ஆதி பெளதிக 
ரூபம்‌ கரைந்திருக்கிறது. எனவே எங்கே நாம்‌ ஜலத்தை 
௮சுத்தம்‌ செய்தாலும்‌ அவனுக்குத்‌ தெரிந்துவிடும்‌. நம்‌ 
ராஜாங்க அதிகாரிகளுக்கும்‌, ஈசுவரனின்‌ அதிகாரிகளான 
தேவர்களுக்கும்‌ இது பெரிய வித்தியாசம்‌. நாம்‌ பெட்டிஷன்‌ 
கொடுத்தால்தான்‌ ராஜாங்க அதிகாரிகளுக்குக்‌ குற்றம்‌ 
தெரியும்‌. ஆனால்‌, எந்த இடத்தில்‌ எந்தப்‌ பாபம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டாலும்‌, அது ஆங்காங்கு கரைந்திருக்கிற குறிப்பிட்ட 
தேவதைக்கு உடனே தெரிந்துவிடும்‌. நம்‌ உடம்பிலேயே 


“ஒருவர்‌ இள்ளினால்‌, இன்னொருவன்‌ பெட்டிஷன்‌ கொடுத்தா 


அது நமக்குத்‌ தெரியவேண்டும்‌; அதுபோல! 


நிலம்‌ முழுவதற்கும்‌ ஒரு தேவதை; நீர்‌ முழுவதற்கும்‌ 
ஒரு தேவதை; இப்படியே நெருப்பு, காற்று ஒவ்வொன்றுக்‌ 
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T= தைத வ க எக டடடப்‌ 
கும்‌ ஒன்று. இவற்றில்‌ எதற்கு எங்கே நாம்‌ அபசாரம்‌ 
இழைத்தாலும்‌ அந்தந்த தேவதைக்கு அது தெரிந்துவிடும்‌ 
என்று சொன்னால்‌, 'இதெல்லாம்‌ ஜடவஸ்துக்களாகத்தானே 
தெரிகின்ன?. இவற்றுக்கு எங்கே உயிர்‌ இருக்கிறது? சாஸ்திரம்‌ 
வெறும்‌ புரளிதான்‌ பண்ணுகிறது” என்று தோன்றலாம்‌. 
கொஞ்சம்‌ யோசித்துப்‌ பார்க்கலாம்‌. நம்‌ சரீரம்‌ இருக்கிறது. 
இதற்குள்ளேயே பாக்டீரியாக்கள்‌, நாக்குப்‌ பூச்சி மாதிரி சில 
கிருமிகள்‌, புழுக்கள்‌ உண்டாகி நம்‌ மாமிசத்தைத்‌ இன்றே 
ஜீவிக்கின்றன. இவை எங்கே ஹிம்சை செய்தாலும்‌ நமக்குத்‌ 
தெரிந்துவிடுகிறது. ஆனால்‌ இப்படி நமக்குத்‌ தெரியும்‌ என்று 
அந்த இிருமிக்குத்‌ தெரியும்‌ என்று எப்படிச்‌ சொல்ல முடியும்‌? 
நாம்‌ நிலத்தையும்‌ நீரையும்‌ பற்றி நினைக்கிற மாதிரி, அது 
அதனளவில்‌, ஒரு உலகம்‌ மாதிரி பெரிசாக இருக்கிற நம்‌ 
சரீரத்தையும்‌ சமுத்திரம்‌ மாதிரி இருக்கிற நம்‌ ரத்தத்தையும்‌ 
வெறும்‌ ஜடவஸ்துக்கள்‌ என்றும்‌, இவற்றுக்குள்‌ ஒரு உயிர்‌ 
இருக்கிறது என்றும்‌ தெரிந்து கொள்ளாமலே இருக்கலாம்‌. 
இப்படித்தான்‌ நாம்‌ பூதேவி உண்டா? வருணன்‌ என்கிற 
சமுத்திர ராஜா உண்டா? என்று கேட்பதும்‌... நம்‌. சரீரத்தில்‌ 
எங்கே ஒரு கிருமி கெடுதல்‌ செய்தாலும்‌ நாம்‌ மருந்து 
சாப்பிட்டு அதை ஒழித்து விடுகிறோம்‌. நாம்‌ பஞ்ச பூதம்‌, 
விருக்ஷம்‌, பர்வதம்‌ என்று எதற்குக்‌ கெடுதல்‌ பண்ணினாலும்‌, 
அதற்குரிய தேவதைகள்‌ நம்மைத்‌ தங்களுடைய சொந்த 
சக்தியாலேயே தண்டிப்பார்கள்‌. ஸர்வேச்வரன்‌ அவர்களுக்கு 
அப்படிப்பட்ட சக்தி தந்திருக்கிறான்‌. உடனே ஸ்தூலமாக 
வந்து தண்டிக்காமல்‌, பிற்பாடு எப்போதோ தண்டிப்பதால்‌ 
நமக்கு இது தெரியவில்லை. 


ஆத்யாத்மிகம்‌ என்றும்‌ தேவர்களுக்கு மூன்றாவதாக ஒரு 
ரூபம்‌ உண்டு. அதாவது அண்டத்திலுள்ளதெல்லாம்‌ பிண்டத்தில்‌ 
உள்ளது என்றபடி, பிராணிகளின்‌ ஒவ்வோர்‌ அங்கங்களிலும்‌ 
ஒவ்வொரு தேவதை தங்களுக்கு வாஸஸ்தானம்‌ வைத்திருக்‌ 
(௫  இறரர்கள்‌. சூரியன்‌ நம்‌ கண்ணில்‌ இருக்கிறான்‌. அக்னி 
....... நம்‌ வாக்கில்‌ இருக்கிறான்‌. இந்திரன்‌ நம்‌ கையில்‌ இருக்கிறான்‌. 


க, 


அ 
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இப்படியே எல்லா தேவதைகளுக்கும்‌, நம்‌ சரீரத்திலேயே 
இருப்பிடம்‌ இருக்கிறது. மனிதன்‌ இழைக்கிற குற்றங்களுக்கு 


ஆளாகும்‌ பஞ்சபூதங்களில்‌ இருப்பதோடு, குற்றம்‌ செய்கிற 


மனிதனின்‌ அங்கங்களுக்குள்ளும்‌ தேவர்கள்‌ இருப்பதால்‌, 
அவர்களை ஏமாற்றவே முடியாது. தர்மங்களை மீறாமலும்‌, 
கர்மங்களை அநுஷ்டானம்‌ பண்ணிக்கொண்டும்‌ நாம்‌ 
இருக்கிறவரையில்தான்‌ அவர்கள்‌ நம்மை ரச்ஷிப்பார்கள்‌. 
இல்லாவிட்டால்‌ சிக்ஷிக்கவே செய்வார்கள்‌. 

தேவதை என்பவனும்‌ ஓர்‌ உயிர்தான்‌. நமக்கு ஆகாரம்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ எப்படிக்‌ கஷ்டமோ, அப்படித்தான்‌ தேவர்‌ 
களுக்கும்‌ நாம்‌ ஆகாரம்‌ தராவிட்டால்‌ கஷ்டம்‌. அதனால்தான்‌ 


,வைதிக்‌ கர்மாநுஷ்டானங்கள்‌ குறைந்தபோதெல்லாம்‌, 


அவர்கள்‌ ஸ்வாமியிடம்‌ முறையிட்டதாகவும்‌, ஸ்வாமி 
அவதரித்ததாகவும்‌ புராணங்களில்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


தேவர்களைப்‌ பற்றி இன்னும்‌ சில நூதன விஷயங்கள்‌ 
சொல்கிறேன்‌. தேவதைகளுக்கு வேத அத்யயனம்‌, யக்ஞம்‌ 
முதலிய கர்மாநுஷ்டானங்கள்‌ கிடையாது. ஏன்‌ தெரியுமா? 
நாம்‌ தேவதைகளைக்‌ குறித்து வேத ஸூக்தங்களை ஓது 
கிறோம்‌. யாகங்கள்‌ செய்கிறோம்‌. தேவதைகள்‌ யாரைக்‌ 
குறித்து இவற்றைச்‌ செய்வார்கள்‌? நாம்‌ இந்திரனையும்‌ 
சூரியனையும்‌ உபாஸிப்பதுபோல்‌, இந்திரனும்‌ சூரியனும்‌ 
தங்களையே உபாஸித்துக்கொள்ள முடியாதல்லவா? அதனால்‌ 
தான்‌, அவர்களுக்கு வைதிக கர்மாவில்‌ அதிகாரமில்லை. 


வேதத்தை நம்போல்‌ அத்யயனம்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌, 
அவர்களுக்கு வேதம்‌ தானாகவே தெரியும்‌. அதனால்தான்‌, 
நம்‌ வேத மந்திரத்தைச்‌ சொன்னால்‌ அநுக்ரெகம்‌ செய்ய 
வந்துவிடுதிறரர்கள்‌. மீன்‌ குஞ்சுக்குப்‌ பிறவியிலேயே நீந்தும்‌ 
சக்தி இருப்பதுபோல்‌, தேவர்களுக்குப்‌ பிறவியிலேயே வேத 
ஞானம்‌ உண்டு; இதனால்‌ அவர்களுக்கு 'ஸ்வயம்‌ பிரதி 
பாதித வேத:ர்கள்‌ என்று ஒரு பெயர்‌ உண்டு, 
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தேவர்களும்‌ ஆத்ம விசாரம்‌ செய்து அத்வைத 
ஞானத்தை அடைந்து பிரம்மத்துடன்‌ ஐக்கியமாகலாம்‌. 
கர்மமும்‌ உபாஸனையும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, . 
அவர்களுக்கும்‌ ஞான மார்க்கத்தில்‌ ஈடுபடுவதற்கு 
அதிகாரம்‌ உண்டு என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆதிசங்கரர்‌. டத 


ஸ்வாமி என்றெ பரமேசுவரன்‌ இல்லாத இடம்‌ இல்லை. 
நமக்குள்‌ இருக்கும்‌ பரமேசுவரன்‌ தேவர்களுக்குள்ளும்‌ 
இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌, நமக்குள்‌ ஈசுவரன்‌ இருப்பதை நாம்‌ 
உணராதது போலவேதான்‌ தேவர்களிலும்‌ பெரும்பாலோர்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. நம்முடைய அதிகாரிகளில்‌ பெரும்‌ 
பாலோருக்கு ராஜாவை (அல்லது ராஷ்டிரபதியை) நேரில்‌ 
தெரியாதல்லவா? இப்படியேதான்‌ தேவர்களிலும்‌ பலருக்குப்‌ . 
பரமேசுவரனைப்‌ பற்றித்‌ தெரியாது. ஆத்ம விசாரம்‌ செய்தால்‌ 
நமக்கு ஈசுவரனே நம்மில்‌ நாமாக இருப்பது தெரியும்‌. 
அதற்குப்‌ பிறகு தேவர்களால்‌ நமக்கு ஆகவேண்டியது எதுவும்‌ 
இல்லை. அப்போது எல்லாக்‌ காரியமும்‌ நம்மை விட்டுவிடும்‌. 
ஆனால்‌, அதுவரை தேவர்களை உத்தேசித்த கர்மங்களை 
நாம்‌ செய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌. நம்‌ பூர்வ கர்மா தீர்ந்து, சித்த 
சுத்தி உண்டாவதற்கே, தேவதைகளை உத்தேசித்த வேத 
கர்மாக்களை நாம்‌ செய்தாக வேண்டும்‌. 


- 


ல 


சிவராத்ரி 


அநேகமாக எல்லா சிவாலயங்களிலும்‌ கர்ப்பக்‌ கிருஹத்தின்‌ 
சுவரில்‌ மேற்குப்‌ பாகத்தில்‌ லிங்கோத்பவ மூர்த்தியின்‌ 
பிம்பம்‌ இருக்கும்‌. (சில கோயில்களில்‌ மட்டும்‌ இந்த 
இடத்தில்‌ மஹாவிஷ்ணு இருக்கிறார்‌) லிங்கோத்பவ மூர்த்தி 
என்பது பரமேசுவரனுடைய அறுபத்து நான்கு மூர்த்திகளுக்குள்‌ 
ஒன்று. விருஷபாரூடர்‌, அர்த்தநாரீஸ்வரர்‌. ஹரிஹரர்‌, 
நடராஜர்‌, காமாரி, பைரவர்‌, தக்ஷிணாமூர்த்தி, ஸோமாஸ்‌ 
கந்தர்‌, பிக்ஷ£டனர்‌, ஊர்த்வதாண்டவர்‌, ஜலந்தராஸர 
ஸம்ஹாரர்‌, கால ஸம்ஹாரர்‌, இப்படி அறுபத்து நான்கு 
மூர்த்திகள்‌ பரமசிவனுக்கு உண்டு. அவைகளுக்குள்‌ ட்டி 
லிங்கோத்பவ மூர்த்தி. 

அந்த மூர்த்ததான்‌ சிவாலயத்திலுள்ள லிங்கத்துக்குப்‌ 
பின்புறம்‌ காணப்படுவது. அதில்‌, லிங்கத்துக்குள்‌ ஒரு திவ்ய 
மூர்த்தியிருக்கும்‌. அதன்‌ ஜடா மகுடம்‌ லிங்க வட்டத்துக்குள்‌ 


முடியாமலே இருக்கும்‌. அதன்‌ பாதமும்‌ லிங்கத்தின்‌ அடியில்‌ . 


முடிகிற வரைக்கும்‌ தெரியாது. இந்த மேர்த்திக்குக்‌ 
கீழே ஒரு வராக மூர்த்தி இருக்கும்‌. மேலே ஹம்ஸ 
ரூபத்தில்‌ ஒரு மூர்த்தி இருக்கும்‌. 

இந்த லிங்கோத்பவர்‌ யார்‌? 

ஸ்ரீ ருத்ராபிஷேகம்‌ பண்ணுவதற்கு முன்பு ஒரு சுலோகம்‌ 
சொல்லிவிட்டு, அப்புறம்தான்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணுவது 
வழக்கம்‌. அந்த சுலோகம்‌: 2 


௫ ச்‌ . ல ன்‌ 
த ர அத்து ஐதர்‌ 5 ட 
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ஆபாதால நப: ஸ்தலாந்த புவன 
ப்ரஹ்மாண்டமா விஸ்புரத்‌ 

ஜ்யோதி: ஸ்பாடிக லிங்க மெளலி விலஸத்‌ 
பூர்ணேந்து வாந்தாம்ருதை: 

அஸ்தோகாப்லுதம்‌ ஏகம்‌ அசம்‌ அநிசம்‌ 
ருத்ராநுவாகான்‌ ஜபன்‌ 

த்யாயேத்‌ ஈப்ஸித ஸித்தயே (அ) த்ருதபதம்‌ 
“விப்ரோ மிஷிஞ்சேத்‌ சிவம்‌ ப 


இந்த சுலோகத்தில்‌ என்ன தெரியுமா சொல்லியிருக்க 
றது? பாதாள முதல்‌ ஆகாச பரியந்தம்‌ எல்லையில்லாத 
ஜோதி ஸ்வரூபமாகப்‌ பிரகாசிக்கின்ற ஸ்படிக லிங்கத்துக்கு 
அபிஷேகம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


ஸ்படிக லிங்கத்துக்கு ஒரு வர்ணமும்‌ சொல்ல முடியாது. 
எந்த வஸ்துவை அதில்‌ வைக்கிறோமோ அதனுடைய வர்‌ 
ணத்தை அது பிரதிபலிக்கும்‌. குண தோஷம்‌ இல்லாதது 
அது. ஞானம்‌ எப்படிப்‌ பரிசுத்தமாக இருக்கிறதோ, அப்படி 
அந்த ஸ்படிக லிங்கம்‌ இருக்கிறது. அதன்‌ பின்‌ பச்சை 
வில்வத்தை வைத்தால்‌, லிங்கமே, பச்சையாகத்‌ தோன்றும்‌. 
சிவப்பான அரளியை வைத்தால்‌ சிவப்பாகத்‌ தோன்றும்‌. a 
அது நிர்விகாரமானது. பரப்‌ பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌ நிர்விகாரமாக 
இருந்தாலும்‌. நம்முடைய மனோபாவத்தை எப்படி வைக்கி 
றோமோ அப்படித்‌ தோன்றும்‌ என்பதற்குத்‌ இருஷ்டாந்தமாக, 
இந்த ஸ்படிக லிங்கம்‌ இருக்கறது. அது எதையும்‌ 
மறைக்காது. அதற்குப்‌ பின்னால்‌ உள்ள வஸ்துக்களையும்‌ 
அதன்‌ வழியாகப்‌ பார்க்கலாம்‌. பரம சுத்தமாக நிஷ்களங்க 
மாக இருக்கும்‌. நிர்குணமான பரமாத்ம வஸ்துவுக்கு அது 
இிருஷ்டாந்தம்‌. நினைக்கிற ரூபமாக அது தெரியும்‌. 


மேலே சொன்ன AD அதன்‌ சிரஸில்‌ பூரண 
சந்திரன்‌ இருக்கிறது... “பூர்ணேந்து”" என்று சுலோகத்தில்‌ 


ஒன்றுதான்‌. ஈசுவரன்‌ இடையும்‌ நும்‌ கண்‌, HE 
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மூக்கு, கை, கால்‌ முதலிய அவயவங்களும்‌ கொண்ட 
“ஸகள”' ரூபத்தில்‌ வருகிறபோது, அவர்‌ மூன்றாம்‌ பிறையை 
வைத்துக்கொண்டு சந்திர மெளலியாக இருக்கிறார்‌. ரூபமே 
இல்லாத பரமாத்மா 'நிஷ்கள' தத்வமாயிருக்றெ போது, 
அங்கே சந்திரன்‌, கங்கை எதுவும்‌ இல்லை. அரூபமாயும்‌ 
இல்லாமல்‌, ஸ்வரூபமாயும்‌ அவயவங்களோடு இல்லாமல்‌, 
லிங்கமாக சகள — நிஷ்களமாக இருக்கிறபோது அவர்‌ பூர்ண 
சந்திரனை உச்சியில்‌ வைத்திருக்கிறார்‌. அதிலிருந்து 
அமிருதமே கங்கை மாதிரிக்‌ கொட்டுகிறது. 


யோகிகள்‌ தமது சிரசுக்குள்‌ ஸஹஸ்ரார கமலத்தில்‌ 
உள்ள சந்திர மண்டலத்தில்‌, ஜ்யோதி ஸ்வரூபத்தைத்‌ 
இயானம்‌ பண்ணுவார்கள்‌. அந்தச்‌ சந்திர பிம்பத்திலிருந்து 
அமிருதம்‌ ஒழுகும்‌. அதனால்‌ அவர்களுக்குப்‌ பரமானந்தம்‌ 
உண்டாகிறது. ஸமஸ்த பிரபஞ்ச ஸ்வரூபமான ஜ்யோதிர்லிங்கம்‌ 
குளிர்ந்தால்‌, லோகமெல்லாம்‌ குளிரும்‌. இதனால்தான்‌ 
சிவலிங்கத்துக்கு ஓயாமல்‌ அபிஷேகம்‌ செய்வது. ருத்திர 
அபிஷேகம்‌ செய்வது. ருத்திர அபிஷேகத்துக்கு முன்பு 
சொல்லும்‌ சுலோகம்‌, இதை எல்லாம்‌ அறிவுறுத்துகிறது. 

ஸகல பிரம்மாண்டமும்‌ சிவலிங்கம்தான்‌. ஸ்ரீ ருத்ரத்தில்‌ 
இப்படியே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. ஸர்வ. பதார்த்தங்‌ 
களும்‌, நல்லது கெட்டது எல்லாம்‌. சிவ ஸ்வரூபம்‌ 
என்று ஸ்ரீ ருத்ரம்‌ சொல்லுகிறது. 

லிங்கம்‌ ஏன்‌ வட்டவடிவமாயிருக்றெது? வட்டமான 
ஸ்வரூபத்துக்குத்தான்‌ அடி முடியில்லை; ஆதியில்லை, 
அந்தமுமில்லை. மற்றவர்களுக்கு உண்டு. முக்கோணத்துக்கு 
சதுரத்துக்கு உண்டு. ஆதியந்தம்‌ இல்லாத வஸ்து சிவம்‌ 
என்பதை லிங்காகாரம்‌ காட்டுகிறது. 

சரியான வட்டமாக (006) இல்லாமல்‌, ' லிங்கம்‌ நீள 
வட்டமாக (811059) இருக்கிறது: “பிரபஞ்சமே “எல்லிப்டிக்‌' 


- காகத்தான்‌ இருக்கிறது. நம்‌ சூரிய மண்டலத்தை (solar system) 


1 தெ.கு, 45 


| 
| 
| 
| 
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மாகத்தான்‌ இருக்கிறது!” என்று நவீன விஞ்ஞானத்தில்‌ 
சொல்வதும்‌, பிரம்மாண்டமும்‌ ்‌ ஆவிஸ்புரத்‌'' என்ற 
சாஸ்திரம்‌ சொல்வதும்‌ லிங்க ரூபத்துக்கு ரொம்ப 
ஒற்றுமையாக இருக்கிறது. 


யாராவது பந்துவை நினைக்கிறோம்‌. சந்தோஷமாயிருக்‌ 
கிறது; ஆனால்‌, அவருடைய உருவத்தையும்‌ பார்த்தால்தான்‌ 
சந்தோஷம்‌ பூரணமாகிறது. அவ்வாறே உருவமற்ற சிவமும்‌ 
ஒரு உருவத்தோடு வந்து அநுக்கிரகம்‌ பண்ணினால்தான்‌ 
ரொம்ப சந்தோஷமாக இருக்கும்‌. ஞானிகளுக்கு மட்டுமே 
பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தின்‌ நிராகார (அருவ) உண்மை புரியும்‌. 
உருவத்தைப்‌ பார்த்துப்‌ பார்த்து ஆனந்தம்‌ அநுபவிக்கிற 
நமக்கு உருவத்தோடு கண்டால்தான்‌ ஆனந்தம்‌ உண்டாகும்‌. 
அதற்காகத்தான்‌ உருவமற்ற பரமேசுவரன்‌, அருவுருவான 
லிங்கமானதோடு நில்லாமல்‌, அந்த லிங்கத்துக்குள்ளேயே 
இவ்வியரூபம்‌ காட்டும்‌ லிங்கோத்பவ மூர்த்தியாக இருக்கி 
றார்‌. இப்படி ரூபத்தைக்‌ காட்டினாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ 


' தமக்கு அடியும்‌ இல்லை, முடியும்‌ இல்லை, அதாவது 


ஆதியும்‌, அந்தமும்‌ அற்ற ஆனந்த வஸ்துவே தாம்‌ என்று 
உணர்த்துவதற்காக, மேலே லிங்க வட்டத்துக்குள்‌ ஜடாமுடி 


. முடியாமலும்‌, 8ழே அதே மாதிரித்‌ தம்‌ பாதம்‌ அதற்குள்‌ 


அடங்காமலும்‌ இருப்பதாகக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

அடிமுடி எல்லை இல்லாமல்‌, அவர்‌ ஜ்யோதி ஸ்வரூபமாக 
நின்றார்‌. ஜ்யோதிர்லிங்கமாக, ஆகாயத்துக்கும்‌ பூமிக்கு: 
மாகப்‌ பரமசிவன்‌ உத்பவித்த இரவே சிவராத்ரியாகும்‌. 

அப்படி ஜோதி ஸ்வரூபமாகப்‌ பரமேசுவரன்‌ நின்ற 
பொழுது, விஷ்ணு அவரது பாதத்தைப்‌ பார்க்க பாதாளத்துக்குப்‌ - 
போனார்‌. பூமியைக்‌ கல்லும்‌ ஸ்வபாவம்‌ வராஹத்துக்கு - 
உண்டு. எனவே, அந்த ரூபத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
பிரம்மா ஹம்ஸ ஸ்வரூபமானார்‌. பட்டுக்குப்‌ பறப்பது ஸ்வபாவம்‌. : 
'பட்சியாகப்‌ பறந்து ஜோதிர்லிங்கத்தின்‌ முடி. தேடிப்போனார்‌. 
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ல ம்‌ அதத வண தத்ள்‌ த தறுகக க எ யாரவன்‌ அதவ 2 னன ரர ர 
இரண்டு பேருக்கும்‌ தேடிப்‌ போனவை அகப்படவில்லை. 


ஹம்ஸம்‌ வந்தது. “நான்‌ கண்டு விட்டேன்‌' என்று பொய்‌ 


' சொல்லியது. அதனால்தான்‌ பிரம்மாவுக்குப்‌ பிரத்தியேகமாகப்‌ 


பூஜை இல்லாமற்‌ போய்‌ விட்டது. பரிவாரமாக மட்டும்‌ 
வைத்துப்‌ பூஜை செய்வதுண்டு. புராண ஐதிஹ்யத்தில்‌ 
இப்படி இருக்கிறது. 

பிரம்மா ஹம்ஸரூபமாகப்‌ போய்ப்‌ பார்த்தும்‌ சிவ 
பெருமானின்‌ சிரஸ்‌ அகப்படவில்லை ண்றும்‌, விஷ்ணு வராஹ 
ரூபமாகப்‌ போயும்‌ பாதம்‌ அகப்படவில்லை என்றும்‌ சொல்‌ 
வதன்‌ தாத்பரியம்‌ என்னவென்றால்‌, பரமாத்மர்‌ ஆதி அந்த 
ஹீனமான வஸ்து என்பதுதான்‌; சிருஷ்டி, பரிபாலனம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ கடந்த வஸ்து அது என்பதுதான்‌. இப்படி 
அடி முடி தேடி பிரம்மாவும்‌. விஷ்ணுவும்‌ பெற முடியாத 
வரையே, “என்‌. சாமர்த்தியத்தால்‌ அறிய முடியும்‌” என்றெ 
அகங்காரமில்லாமல்‌ அன்போடு பக்தி செய்து உருகினால்‌, 
வெகு சுலபத்தில்‌ அவர்‌ நமக்கு அகப்பட்டுவிடுவார்‌. 


அன்பினாலே மிகமிக விரைவில்‌ திருப்தி பெற்று அநுக்ரெப்பவர்‌ 


சிவபெருமான்‌ என்பதாலேயே, அவருக்கு “ஆசுதோஷி” 
என்று ஒரு பெயர்‌ இருக்கிறது. 'ஆஷாடோஷ்‌ முகர்ஜி” என்று 
ஓர்‌ சீர்திருத்த (ஈனீ0ா௱ர5!) முக்கியஸ்தரைச்‌ சொல்வார்கள்‌. 
ஆசுதோஷிதான்‌ 'ஆஷாடோஷ்‌' என்றாயிற்று. “ஆசுகவி” 
என்றால்‌ கேட்டவுடனே கவி பாடுகிறவர்‌ அல்லவா? 
இப்படியே ஸ்மரித்த மாத்திரத்தில்‌ சந்தோஷித்து 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ணுகிற வள்ளல்தான்‌ ஆசுதோஷி. 


சகல பிரபஞ்சமும்‌ அடங்கியிருக்கிற லிங்க ரூபமானது 
ஆவிர்பவித்த சிவராத்ரி மகா சதுர்த்தசி இரவில்‌, அவரை 
அப்படியே ஸ்மரித்து ஸ்மரித்து அவருக்குள்‌ நாம்‌ அடங்கி 
யிருக்க வேண்டும்‌. அதைவிட ஆனந்தம்‌ வேறில்லை. 


சிவ, விஷ்ணு அபேதம்‌ 


குணங்கள்‌ மூன்று விதம்‌. ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்பன 
அவை. ஸத்வம்‌ என்பது ஸமநிலை, சாந்தம்‌, அன்பு. அதன்‌ 
நிறம்‌ வெண்மை. வெள்ளை வெளேரென்று வஸ்துவைப்‌ 
பார்த்தாலே மன்ஸில்‌ ஏற்படுகிற பரிசுத்த மலர்ச்சிதான்‌ 
ஸத்வம்‌. ரஜஸ்‌ என்பது வேகம்‌. இதில்‌ நல்லது கெட்டது 
இரண்டும்‌ கலந்து இருக்கும்‌. இதன்‌ நிறம்‌ சிவப்பு அல்லது 
செம்மஞ்சள்‌. செக்கச்‌ செவேல்‌ என்று இருப்பதில்‌ அழகும்‌ 
உண்டு. கண்ணைக்‌ குத்துகிற மாதிரி பயப்படுகிற தினுசும்‌ 
உண்டு. உதய சூரியனையும்‌ செம்பருத்தியையும்‌ பார்த்தால்‌ 
சிவப்பே அழகாயிருக்றெது. ரத்தத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ பயமா 
யிருக்கிறது. தமஸ்‌ என்பது முழுக்கவும்‌ கெட்ட குணம்‌. 
சோம்பல்‌, தூக்கம்‌ எல்லாம்‌ இதைச்‌ சேர்ந்தவை. இதன்‌ நிறம்‌, 
கறுப்பு. அதாவது அஞ்ஞான இருள்‌ மயமானது. 


ஸத்வ--ரஜோ--தமோ  குணங்களில்தான்‌ எல்லா 
மனிதர்களும்‌ கட்டுண்டு. கிடக்கிறோம்‌. எல்லாம்‌ ஒரே 
பரமாத்மாவிடமிருந்து வந்ததால்‌, ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ 
இவற்றுக்கும்‌ ரூபகமாக பரமாத்மாவின்‌ மூன்று மூர்த்தி 
பேதங்களைச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


௩. ௯. தி » » ம்‌ டு » ம்‌ ப்‌ இருக்கிறது: 
காம வேகத்தினால்தான்‌ பிறப்பு உண்டாகிறது. எனவே, 
சிருஷ்டிக்கெல்லாம்‌ காரணமாயிருக்கிற பிரம்மாவை! 
பரமாத்மாவின்‌ ரஜோ குணமூர்த்தி என்று வைத்தார்கள்‌. 
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அதில்‌ யாருக்கும்‌ அபிப்பிராய பேதமில்ல. பிரம்மா 
மஞ்சள்‌ சிவப்பாக இருக்கிறவர்‌. 
பரிபாலனம்‌ செய்து ஸத்வ குணத்தால்‌ நடப்பது, மகா 
பாவம்‌ செய்கிற நமக்கு, ஒருவேளை சோறு பெறக்கூட 
லாயக்கில்லை. அப்படியிருந்தும்‌ ஈ எறும்பிலிருந்து சகல 
ஜீவ ராசிகளுக்கும்‌ உணவு இடைக்கும்படி செய்து ரக்ஷிப்பவர்‌ 
மஹாவிஷ்ணு. இவரை ஸத்வ மூர்த்தி என்று வைத்தார்கள்‌. 


ஸம்ஹாரம்‌ என்பது அழிப்பது. அழிக்கிற குணம்‌ 
தமஸைச்‌ சேர்ந்தது. இதனால்தான்‌ ஸம்ஹாரமூர்த்தியாகிய 
சிவனைத்‌ தமோ மூர்த்தி என்கிறார்கள்‌. 

இதிலிருந்துதான்‌ சைவ--வைஷ்ணவப்‌ .பிணக்கு 
யாவும்‌ வந்தது போலிருக்கிறது. மஹாவிஷ்ணுவின்‌ பரிபால 
னத்தை ஸத்வம்‌ என்று சைவர்கள்‌ ஒப்புக்கொள்ள மாட்டார்கள்‌. 
“இந்த நிலையற்ற இகலோக வாழ்க்கையைப்‌ பரிபாலிப்பது 
என்பது மனிதனை மேலும்‌ மேலும்‌ அஞ்ஞானத்தில்‌ 
தள்ளுறெ காரியம்தான்‌. இதில்‌ ஸத்வம்‌ இல்லை. சிவன்தான்‌ 
அஞ்ஞானம்‌ நீங்க ஞானோபதேசம்‌ செய்கிறவர்‌. இந்த 
ஞானோபதேசத்துக்குப்‌ பக்குவமாக இல்லாதவர்களைக்கூட, 
அவர்‌ பரமஇருபையோடு அவ்வப்போது கர்மக்‌ கட்டிலிருந்து 
விடுவித்து, ஓய்வு தருவதற்கே சம்ஹாரம்‌ செய்தற்‌. பிறவி. 
களுக்கு நடுவே சம்ஹாரத்தின்‌ மூலம்‌ விச்ராந்தி தருகிற 
கருணாமூர்த்தயே சிவபெருமான்‌. இத்தொழில்‌ தமஸ்‌ 
அல்ல, ஸத்வமே. “பரதெய்வமான பரமேசுவரன்‌ ஆக்ஞைப்‌ 
படிதான்‌ விஷ்ணு பரிபாலனம்‌ செய்கிறார்‌” என்று சிவ 


்‌ பக்தர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. வைஷ்ணவர்களே, 'மஹா விஷ்ணு , 


இவ்வுலகத்தைப்‌ பரிபாலனம்‌ பண்ணுவார்‌. ஆனால்‌ 
அது மட்டுமில்லை. அவரே பரமபதமான மோக்ஷமும்‌ .. 
தருவார்‌; அவரே முழுமுதற்‌ கடவுள்‌; பரமசிவன்‌ அவருக்குக்‌ 
8ழ்ப்பட்டுத்தான்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்கிறார்‌: என்கிறார்கள்‌. - 
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ஸ்ரீ ஆகி சங்கர பகவத்‌ பாதர்களின்‌ சித்தாந்தத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டிருக்கிற நாம்‌ சைவரும்‌ அல்ல; வைஷ்ணவரும்‌ 
அலல; நமக்கு ஸ்மார்த்தர்‌ என்று பெயர்‌. ஸ்மிருதிகள்‌ என்றெ 
தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்வதை அநுசரிக்கிறவர்களே ஸ்மார்த்‌ 
தர்கள்‌. நமக்கு சிவன்‌ விஷ்ணு இன்னும்‌ மீதமுள்ள எல்லாத்‌ 
தெய்வமுமே ஓரே பரமாத்மாவின்‌ வெவ்வேறு ரூபங்கள்‌ 
தான்‌. இதில்‌ ஏற்றத்‌ தாழ்வே இல்லை. 


இப்படி நாம்‌ சொன்னால்‌ மற்றவர்கள்‌ விடுவார்களா? . 
தங்கள்‌ தங்கள்‌ தெய்வத்தின்‌ தொழிலைச்‌ சொல்லி இதுதானே 
ஸத்வ மூர்த்தி என்று கேட்றொர்கள்‌. ஸத்வமூர்த்தியைத்தான்‌ 
வழிபட வேண்டும்‌? இதனால்தான்‌ இரு கட்சிக்காரர்களும்‌ 
ஏகமனதாக ரஜோ குணமூர்த்தி என்று வைத்துவிட்ட 
பிரம்மாவுக்குக்‌ கோவிலோ வழிபாடோ இல்லை. 


நாம்‌ நடு நிலையில்‌ நின்று யோசித்துப்‌ பார்ப்போம்‌. 
பிரம்மாவின்‌ தொழில்‌ ரஜஸ்‌; நிறமும்‌ ரஜஸ்‌! அவர்‌ வசிக்கிற 
தாமரையும்‌ சிவப்பாக ரஜோ சம்பந்தமாகவே இருக்கறது. 
ஆனால்‌ சிவனையும்‌, விஷ்ணுவையும்‌ பாருங்கள்‌: பரிபாலனம்‌ 
என்றெ ஸத்வத்‌ தொழிலைச்‌ செய்கிற விஷ்ணு 
வெளுப்பாகத்தானே இருக்க வேண்டும்‌? ஆனால்‌ இவரோ 
கரியவராக இருக்கிறார்‌. இது தமஸின்‌ நிறம்‌. அதோடுகூட 
இவர்‌ ஆதிசேஷன்‌ மேல்‌ நீள நெடுகப்‌ படுத்துக்கொண்டு, 
எப்போது பார்த்தாலும்‌ தூங்கிக்கொண்டிருக்கறொர்‌. தூக்கமும்‌ 
தமஸைச்‌ சேர்ந்ததுதான்‌. 
சிவனைப்‌ பார்ப்போம்‌. அழிவு என்றெ தமோ குணத்‌ 
தொழிலைச்‌ செய்கிற இவர்‌ கருப்பாக இல்லை! “சுத்த 
ஸ்படிக ஸங்காசம்‌” என்றபடி சுத்த ஸத்வ வெள்ளையாயிருக்‌ 
. கிறார்‌. இவர்‌ இருக்கிற பனிமலையான கைலாஸமும்‌ , 
அப்படியே இருக்கிறது. விபூதிப்பூச்சு, ரிஷப வாகனம்‌ எல்லாம்‌ 
. ஒரே வெளுப்பு. இவர்‌ தூங்கவில்லை. ஒன்று சாந்த தக்ஷிணா 
மூர்த்தியாக இருக்கிறார்‌. அல்லது நடராஜனாக ஆனந்தக்‌ 
கூத்தாடுகிறார்‌. இதெல்லாம்‌ ஸத்வமாகவே இருக்கறது. 
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ரர ர ர பரதம்‌ டட அட அ த பம்‌ 
இதிலிருந்து என்ன ஏற்படுகிறது? சிவனும்‌ விஷ்ணுவும்‌ 


தனித்தனியாக ஸத்வ மூர்த்தி, தமோ மூர்த்தி என்று பிரிந்‌ 
திருக்கவில்லை. இருவரிடமும்‌ ஸத்வம்‌, தமஸ்‌ இரண்டும்‌ - 
கலந்திருக்கின்றன. ஒருவர்‌ ரூபத்தில்‌ தமஸ்‌, காரியத்தில்‌ 
ஸத்வம்‌; இன்னொருத்தர்‌ ரூபத்தில்‌ ஸத்வம்‌, காரியத்தில்‌ 
தமஸ்‌; காரிய ஸத்வத்தை வைத்து வைஷ்ணவர்‌ விஷ்ணுவை 
வணங்குகிறார்கள்‌. ஸ்வரூப ஸத்வத்தால்‌ சைவர்‌ சிவனையே 
தெய்வமாகக்‌ கொண்டாடுகிறார்கள்‌. பட்சபாதமில்லாமல்‌ 
யோசித்தால்‌, இரு குணங்களும்‌ இரு மூர்த்திகளிடமும்‌ 
கலந்திருப்பதால்‌ ஸாராம்சத்தில்‌ இரண்டும்‌ ஒன்றே என்று 
தெளியலாம்‌. இரண்டையும்‌ அன்போடு பக்தி செலுத்தி 
வழிபடலாம்‌. 


| 


“அரியும்‌ சிவனும்‌ ஒண்ணு ?? 


புராணங்களைப்‌ பார்த்தால்‌ சிவனிடம்‌ விஷ்ணு 
தோற்றுப்‌ போனதாகச்‌ சில இடங்களில்‌ இருக்கிறது. சிவன்‌ 
விஷ்ணுவிடம்‌ தோற்றுப்போனதாகவும்‌ வரலாறுகள்‌ இருக்‌ 
தின்றன. சிவன்‌ விஷ்ணுவைப்‌ பூஜித்தார்‌ என்று ஓர்‌ இடத்தில்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. சிவனை விஷ்ணு பூஜித்தார்‌ என்று இன்னோர்‌ 
இடத்தில்‌ காண்கிறோம்‌. சிவனின்‌ அடியைக்‌ காண முடியாமல்‌ 
விஷ்ணு தோற்றுப்‌ போனார்‌ என்பது திருவண்ணாமலை 
ஐதிஹ்யம்‌. ““விஷ்ணு சிவன்‌ இவர்களில்‌ யார்‌ பலசாலி, 
என்பதற்காக தேவர்கள்‌ வைத்த போட்டியில்‌, சிவன்‌ விஷ்ணு 
விடம்‌ தோற்றுப்‌ போனார்‌. அப்போது ஸ்தம்பித்துப்‌ போன 
சிவதநுசுதான்‌ ஜனகரிடம்‌ வந்து, பிறகு அதை ராமர்‌ முறித்துப்‌ 
போட்டார்‌'' என்று ராமாயணத்திலிருந்து தெரிகிறது. 
சிவனுக்கு விஷ்ணு பூஜை பண்ணும்போது ஒரு பூ குறைய, 
உடனே தம்‌ கண்ணையே ஒரு கமலமாகக்‌ கருதிப்பறித்தெடுத்து 
அர்ச்சித்தார்‌ என்று இருவீழிமிழலைப்‌ புராணம்‌ சொல்கிறது. 
இங்கே சிவனுக்கு நேத்ரார்ப்பணேசுவரர்‌ என்றே பெயர்‌. 
சிவனுக்கு ப்ரம்மாவின்‌ தலையைக்‌ தள்ளியதால்‌ 
பிரம்மஹத்தி தோஷம்‌ ஏற்பட, அதைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்ள 
விஷ்ணுவை அவர்‌ பூஜை செய்து, விஷ்ணுவின்‌ அருக்கிரகத்தால்‌ 
தோஷத்தைப்‌ போக்கிக்‌ கொண்டார்‌ என்று இருக்கண்டியூரில்‌ 
ஐதிஹ்யம்‌ இருக்கிறது. இங்கே பெருமாளுக்கு ஹரசாப 
விமோசனர்‌ என்றே பெயர்‌. இப்படி ஏகப்பட்ட கதைகள்‌ 
சிவ உத்கர்ஷத்தையும்‌, விஷ்ணு கையும்‌ காட்டச்‌ 
DES : 


திகில்‌, 
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“சிவனும்‌ விஷ்ணுவும்‌ ஒன்றுதான்‌ என்கிறீர்களே! 
ஒரே ஸ்வாமி தன்னுடனேயே சண்டை போட்டுக்கொள்ள 
முடியுமா? தன்னையே பூஜித்துக்‌ கொள்ள முடியுமா?" 
என்று கேட்பீர்கள்‌. ்‌ 

உங்களுக்கு சமாதானம்‌ சொல்கிறேன்‌. 


மேலே ராமன்‌ முறித்த சிவதநுசைப்‌ பற்றிச்‌ சொன்னேன்‌ 
அல்லவா? இந்தக்‌ கதையை ராமனுக்கே சொன்னவர்‌ 
பரசுராமர்தான்‌. ஸீதா கல்யாணம்‌ முடிந்து எல்லோரும்‌ 
அயோத்திக்குத்‌ திரும்பும்போது, ராமரைப்‌ பரசுராமர்‌ வழி 
மறிக்கிறார்‌. “சிவவிஷ்ணு யுத்தத்தில்‌ “மக்கார்‌' செய்த 
ருத்ரதநுஸை உடைத்துப்‌ பெரிய பேர்‌ வாங்கிவிட்டாயேடா! 
அப்போது அதை ஜயித்த விஷ்ணுவின்‌ வில்‌ இதோ 
என்னிடம்‌ இருக்கிறது. இதை நாணேற்றிப்‌ பார்‌” என்று 
ராமனிடம்‌ சண்டைக்கு வருகிறார்‌ பரசுராமர்‌. 


இந்தப்‌ பரசுராமர்‌ யார்‌? விஷ்ணுவின்‌ அவதாரம்‌. இவர்‌ 


்‌ சண்டைக்கு அழைத்த ராமர்‌ யார்‌? அவரும்‌ அதே விஷ்ணுவின்‌ 


அவதாரம்தான்‌. ஒரே விஷ்ணுவின்‌ அவதாரங்கள்‌ 
இங்கே சண்டை போட்டுக்கொள்ளவில்லையா? இதில்‌ ஓர்‌ 
அவதாரம்‌ (பரசுராமர்‌) இன்னோர்‌ அ வதாரத்திடம்‌ (ராமர்‌) 
தோற்றுப்‌ போகிறது. சிவனை ஜயித்த விஷ்ணுவின்‌ வில்லை 
நாணேற்றி, அதே விஷ்ணுவின்‌ அவதாரமான பரசுராமரை 
ஒட்டிய இன்னோர்‌ அவதாரமான ராமசந்திர மூர்த்தி, 


பிறகு இதே சிவனுக்கு லிங்கம்‌ வைத்துப்‌ பூஜை செய்து, 


சிவன்‌, பக்தராக இருந்து விஷ்ணுவைப்‌ பூஜிக்கிறார்‌. சில 
இடங்களில்‌ விஷ்ணு, பக்தனாக இருந்து சிவனைப்‌ 
பூஜிக்கிறார்‌. 

இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌. ஹரன்‌-ஹரி என்ற பெயர்களே 2 
ஒன்றாகத்தான்‌ இருக்கின்றன. இரண்டும்‌ சேர்ந்தே ஹரி 


வ 


ட 
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ஹரன்‌, சங்கறு: நாராயணன்‌ என்றெல்லாம்‌ ஸமரஸ பாவத்தை 
வளர்க்கிற மூர்த்திகளாக இருக்கின்றன. ஆழ்வார்கள்‌ 
பெருமானையே ஹரிஹரனாகத்தான்‌ கண்டார்கள்‌. 
தாழ்சடையும்‌--நீண்முடியும்‌; ஒண்மமுவும்‌--சக்கரமும்‌ 
சூழ்‌அரவும்‌--பொன்‌ நாணும்‌ தோன்றுமால்‌--குழும்‌ 
திரண்டருவி பாயும்‌ திருமலைமேல்‌ எந்தைக்கு 
இரண்டுருவும்‌ ஒன்றாய்‌ இசைந்து 
என்று இரண்டிரண்டாக, அதிலும்‌ முதலில்‌ சிவ அம்சங்களை 
யும்‌, இரண்டாவதாக விஷ்ணு அம்சங்களையும்‌ சொல்லி 
வேங்கடரமண ஸ்வாமியைப்‌ பாடுகிறார்‌ பேயாழ்வார்‌. 
“வெவ்வேறு உருவம்‌ இருந்தாலும்‌ ஒருவன்‌ இன்னொருத்‌ 
தனில்‌ இருக்கிறான்‌! என்று சொல்லி, இங்கும்‌ முதலில்‌ 
சிவனையே பாடுகிறார்‌ பொய்கை ஆழ்வார்‌: 
பொன்திகழு மேனிப்‌ புரிசடையம்‌ புண்ணியனும்‌ 
நின்றுலகம்‌ தாய நெடுமாலும்‌-— என்றும்‌ 
இருவரங்கத்தால்‌ இரிவரேனும்‌ ஒருவன்‌ 
“ஒருவன்‌ அங்கத்தென்றும்‌ உளன்‌. 
பெரிய கவி கம்பனோ, ““அரன்‌ அதிகன்‌ உலகளந்த அரி 


அதிகன்‌ என்றுரைக்கும்‌ அறிவிலோர்க்குப்‌ பரகதி சென்று பு 


அடைவது அரிய பரிசு” என்று சொல்லிவிட்டார்‌. 


வாயில்‌ மண்ணு என்கிறது. இந்தக்‌ குழந்தை வாக்கு ஆயிரம்‌ 
பதினாயிரம்‌ வருஷமாக இருந்து வந்திருக்கிறது. குடிசை 


இல்லாத வார்த்தைகளும்‌ கால வெள்ளத்தில்‌ அடிபட்டுப்‌ 
போகின்றன. ஆனால்‌ இந்தக்‌ குழந்தைச்‌ சொல்‌ காலத்தைக்‌ 
கடந்து நிற்கிறது. இதில்‌ இருக்கற ஸாரத்தினால்தான்‌ 
.. தத்துவத்தினால்தான்‌ நிற்கிறது. Ss 


v 


போட்டால்‌ ஓரிரண்டு வருஷத்தில்‌ பாழாகறது. செங்கல்‌ : 
வீடானால்‌ நூறு வருஷம்‌ இருக்கிறது. பாறாங்கல்லில்‌ ' 


௬ 


சிவமயம்‌; ஸர்வம்‌ 
விஷ்ணு மயம்‌ ஐகத்‌ 


எல்லா தேவதைகளும்‌ ஒரே பரமாத்மாதான்‌. சிவனும்‌ 
விஷ்ணுவும்‌ கொஞ்சம்கூட வேறு வேறில்லை. ஆனாலும்‌ 
இரண்டையும்‌ வழிபடுகிறபோது, கொஞ்சம்‌. பிரித்து பத்தி 
செய்தால்‌ அதிலும்‌ ஒரு ரஸம்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. 
பலவாகப்‌ பிரிந்தும்‌ ஒற்றுமையுடன்‌ இருப்பதுதான்‌ (பஸ்‌ in 
diversity) நம்‌ மதத்தின்‌ ஸாரம்‌. இப்படியே சிவன்‌, விஷ்ணு 
என்திற இரண்டு மூர்த்திகளை வழிபடும்போது சாராம்சத்தில்‌ 
அவை ஒன்றே என்ற உணர்ச்சி இருந்தாலும்‌, ஒவ்வொரு 
மூர்த்தியை ஒவ்வொரு தத்வத்துக்கு ரூபகமாக வைத்துக்‌ 


கொண்டு. பக்தி செய்வதில்‌ ஒரு ரசி இருக்கத்தான்‌ 


செய்கிறது. 


இப்படிச்‌ செய்யும்போது, சிவனை எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அடிப்படையான, ஏகவஸ்துவான ஞானமாக பாவிக்கலாம்‌; 
அந்த ஏக வஸ்துவை நானாவிதமாகக்‌ காட்டி ஜகத்தை 
நடத்தும்‌ சக்தியாக விஷ்ணுவை பாவிக்கலாம்‌. அதாவது 
சிவத்தைப்‌ பரப்பிரம்மமாகவும்‌ விஷ்ணுவைப்‌ பராசக்தியாக 
வும்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அம்பிகையும்‌ விஷ்ணுவும்‌ 
சகோதரர்கள்‌ என்று சொன்னாலும்‌, அவர்கள்‌ ஒன்றேதான்‌ 
என்பது பரம ஞானிகளின்‌ அநுபவம்‌. ““அரியலால்‌ தேவி 
இல்லை ஐயன்‌ ஐயாறனார்க்கே”” என்று அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ 
பாடியிருக்கிறார்‌. சங்கர நாராயண வடிவத்தையும்‌ அர்த்த 
நாரீசுவர வடிவத்தையும்‌ பார்த்தால்‌ இந்த உண்மை தெரியும்‌. ' 


அலக்‌ ர 23 


சின்கா” 
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இரண்டிலும்‌ வலப்பக்கம்‌ பரமேசுவரனுடையது. ஒன்றிலே 


இடப்‌ பக்கம்‌ விஷ்ணு; இன்னொன்றில்‌ அதே இடது புறம்‌ 
அம்பாளுடையது. 


இருக்கிற ஒன்றே ஒன்றை, இல்லாத பலவாகக்‌ காட்டு 
கிற சக்தியே அம்பாள்‌ அல்லது விஷ்ணு. அதாவது ஜகத்‌ 
முழுதும்‌ விஷ்ணு ஸ்வரூபம்‌. “விச்வம்‌ விஷ்ணு:' என்றுதான்‌ 
ஸஹஸ்ரநாமம்‌ ஆரம்பிக்கிறது, 'ஸர்வம்‌ விஷ்ணு மயம்‌. 
ஜகத்‌' என்கிற வாக்கும்‌ இருக்கிறது. உலக பரிபாலனம்‌ 
விஷ்ணுக்குரியது என்று சொல்கிறோம்‌. உலகத்திலே . 


- இருக்கிற ஆனந்தங்களை, உணர்ச்சிகளை எல்லாம்‌ தெய்விகமாக்கு 


இற பக்தி மார்க்கமும்‌ விஷ்ணு சம்பந்தமாகவே அதிகம்‌ 
தோன்றுகிறது. ஹரிகதை, ஹரிநாம சங்கீர்த்தனம்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்வது போல ஹர கதை, ஹர ஒர்த்தனம்‌ என்று 
சொல்வதில்லை. சுதை பாட்டு இந்த ஆனந்தமெல்லாம்‌ 
விஷ்ணுவிடமே அதிகம்‌. “பாகவதர்‌' என்றால்‌ பகவானைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌ என்றே அர்த்தமாயினும்‌ பொதுவாக. “பாகவதர்‌: 
“பாகவதம்‌' என்றெல்லாம்‌ சொன்னால்‌ விஷ்ணு பக்தர்‌, 
விஷ்ணுவின்‌ கதை என்றே எடுத்துக்கொள்கிறோம்‌. பிரபஞ்ச 
செளந்தரியங்களையெல்லாம்‌ வைத்துப்‌ பூஜை, பக்தி, 
பஜனை, கதை செய்வதெல்லாம்‌ விஷ்ணு சம்பந்தமாயிருக்‌ 
கிறது. 


ஆனால்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தை விட்டு, இதற்கு ஆதார 
மான சாந்தத்தில்‌ இளைக்கும்போது சிவசம்பந்தம்‌ அதிகம்‌ 
தோன்றுறெது. சிவஞானம்‌, சவயோகம்‌ என்று சொல்கிற 
மாதிரி விஷ்ணு ஞானம்‌, விஷ்ணு யோகம்‌ என்பன காணப்‌ 
படவில்லை. பலவாக இருக்கற உலகனைத்தும்‌ விஷ்ணு என்பதால்‌ 
“ஸர்வம்‌ விஷ்ணு மயம்‌ ஜகத்‌! என்ற வாக்கு தோன்றியிருக்‌ 
இறது. பலவாகக்‌ காண்கெது போனால்‌ “ஸர்வம்‌” போய்‌ 
விடும்‌. ஏகம்தான்‌ இருக்கும்‌. ஏகம்‌ இருக்கும்போது “ஸர்வம்‌” 
என்ற வார்த்தைக்கு இடம்‌ ஏது? அங்கே அந்த ஏகத்தை 
அநுபவிக்கிறவனைத்‌ தவிர ஜகம்‌ என்றெ ஒன்றும்‌ தனியாக 


மதல்‌ 


அல்‌ 
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TT அகலும்‌ ரர்‌ 
இல்லை. ஜகத்தும்‌ அடிபட்டுப்‌ போச்சு! சிவம்‌ ஒன்றே எஞ்சி 


நிற்கிறது. இதனால்தான்‌ “*இவமயம்‌?? என்றே 
சொல்கிறார்கள்‌. 


VIBGYOR என்ற ஏழு நிறங்களில்‌ வெளுப்பும்‌ சேரவில்லை. 
கறுப்பும்‌ சேரவில்லை... உண்மையில்‌ வெள்ளைச்‌ சிவன்‌, 
கரிய இருமால்‌ இருவருமே பிரபஞ்ச வர்ணங்களில்‌ 
(லெளகிகத்தில்‌) சேராதவர்கள்தான்‌. 


எதை எரித்தாலும்‌ முதலில்‌ அது கறுப்பு ஆகிறது. 
அனால்‌ அப்போதும்‌ ஸிபட்ட வஸ்துவுக்கு நிறம்‌ மாறினாலும்‌ 
ரூபம்‌ அப்படியே இருக்கும்‌. நியூஸ்‌ பேப்பரைக்கூடக்‌ 
கொளுத்திவிட்டு உடனே அணைத்துவிட்டால்‌ அது முழுக்கக்‌ 
கறுப்பானாலும்‌, அந்தக்‌ கறுப்பக்குள்ளேயே அதைவிடக்‌ 
கறுப்பாக எழுத்துக்களும்‌ தெரியும்‌. துணியும்‌ இப்படியே 
மடிப்புக்கூடக்‌ கலையாமல்‌ நெருப்பில்‌ கருகுவதுண்டு. 
முழுக்க நீற்றுப்போய்‌ உருவம்‌ இழப்பதற்கு முற்பட்ட நிலை 
இது. இதுதான்‌ “ஸர்வம்‌ விஷ்ணு மயம்‌ ஜகத்‌. இந்த 
நிலையில்‌ ஜகத்‌ இருப்பதுபோல்‌ இருக்கிறது. ஆனாலும்‌ 
இந்திரிய சேஷ்டைகள்‌ எரிந்து போய்விட்டன. உணர்ச்சிகள்‌ 
ஆனந்தம்‌ எல்லாம்‌ இருப்பதுபோல்‌ தோன்றினாலும்‌ 
லெளகிகமாக இல்லாமல்‌ தெய்விகமாக பக்தி ரூபத்தில்‌ 
இருக்கின்றன. யோகத்திலும்‌ ஞானத்திலும்‌ மேலும்‌ 
ஆன்மாவைப்‌ புடம்‌ போட்டால்‌ அதுவும்‌ . நீற்றுப்போய்‌ 
பஸ்பமாகிவிடும்‌. எரிகிற வஸ்துக்கள்‌ முதலில்‌ கறுப்பா 
னாலும்‌, கடைவெரையில்‌ எரித்தால்‌ எல்லாமே வெள்ளை 
வெளேரென்று நீறாகிவ்றன. இதுதான்‌ 'சிவமயம்‌'. 


அரனை மறவேல்‌; 


திருமாலுக்கு அடிமை செய்‌ 


எரிந்த மரம்‌ கரியாறெது. அந்தக்‌ கரியும்‌ முதிர்ந்தால்‌ 
பளிங்காக, வைரமாக ஆகிறது. உலகம்‌ இருந்தபோதிலும்‌ 
அதன்‌ மாயை நம்மைத்‌ தொடாமல்‌ எல்லாம்‌ விஷ்ணுமய 
மாகத்‌ தெரிறெபோது, நம்‌ அஞ்ஞானம்‌ எரிந்து கரியாகப்‌ போன 
நிலையில்‌ இருக்கிறோம்‌. திருமாலும்‌ இதனாலேயே கருமாலாக 
இருக்கிறார்‌. கரி வைரமாகிறது போன்ற நிலைக்கு 
--ஸ்படிகமாகிற நிலைக்கு -- சுத்த ஸ்படிக ஸங்காசமான 
பரமேசுவரன்‌ தெய்வமாக இருக்கிறார்‌. கரியும்‌ வைரமும்‌ 
வேறு வேறு அல்ல. இதுவேதான்‌ அதுவாயிருக்கிறது. மஹா 
விஷ்ணுவும்‌ பரமேசுவரனும்‌ ஒருத்தரேதான்‌. : உலகத்தின்‌ 
ஆசாபாசங்கள்‌, இவற்றுக்குக்‌ காரணமான மாயை ஆதியவற்றின்‌ 
நானாவிதமான “வர்ண ஆட்டங்கள்‌ இருவரிடத்திலும்‌ 
இல்லை. மஹாவிஷ்ணுவின்‌ கறுப்பு, சிவனின்‌ வெளுப்பு 
இரண்டுமே ஸயன்ஸ்படி ஏழு வர்ணங்களில்‌ சேரவில்லை. 
சத்தியமான தத்துவம்‌ மாயையால்‌ வேறு விதமாக மாறித்‌ 
பொய்யாக மாற்றிச்‌ சொல்வதை இங்கிலீஷில்‌ ௦loured 
46050௩ என்றே சொல்கிறார்கள்‌ அல்லவா? கலர்‌ வந்து 
விட்டால்‌ பொய்க்கு வந்துவிட்டோம்‌ என்று அர்த்தம்‌. கலர்களில்‌ 
சேராத கறுப்பு விஷ்ணுவிடமும்‌ வெள்ளை சிவனிடமும்‌ 
மனத்தை வைக்கிற வரையில்‌ சத்தியத்தோடேயே ஒட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. 


அ யை ட்டம்‌ 


டப 


Te 
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இறுதியான வெண்மைக்கு அடையாளமாகவே கரியை 
யும்‌ எரித்த பின்‌ கிடைக்கிற விபூதிச்‌ சாம்பலைச்‌ சைவர்கள்‌ 
தரிக்கிறார்கள்‌. என்றும்‌ நிற்பது எதுவோ அதுவே நீறு; 


திருநீறு. விஷ்ணு மயமான உலகத்துக்கு அடையாளம்‌ மண்‌, 
* மரம்‌, செடி, கொடி எல்லாமே மண்ணிலே பிறந்து 


மண்ணிலே வளர்ந்து முடிவில்‌ மட்கு மடிிறபோது மண்ணே 
ஆகின்றன. எனவே மண்ணும்‌ முடிவான நிலைக்கு அடை 
யாளமாக இருக்கிறது. இதனால்தான்‌ வைஷ்ணவர்கள்‌ திருமண்‌ 
இட்டுக்கொள்கிறார்கள்‌. திருநீறும்‌ திருமண்ணும்‌ ஒரே 
தத்துவத்தைத்தான்‌ காட்டுகின்றன. ஹரி-ஹர பேதம்‌ இல்லாதது 
போல்‌, அவர்களுக்குரிய சின்னங்களிலும்‌ பேதமில்லை. ' 
ஜகத்தில்‌ இருந்துகொண்டே மேல்‌ நோக்கிப்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. எல்லாம்‌ சமமாகி விட்ட சிவயோக 
நிலையில்‌, விபூதியை உயரவாட்டில்‌ போடாமல்‌ 
நெற்றியில்‌ குறுக்கே தரித்துக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 

சிவனுக்கும்‌ திருமாலுக்குமிடையே பேதம்‌ கற்பிப்பது 
கொஞ்சம்கூடச்‌ சரியில்லை. வைஷ்ணவ ஆழ்வார்களும்‌, 


கைவ நாயன்மார்களும்‌ உயர்ந்த பக்தி. நிலையில்‌ இரண்டையும்‌ 


ஒரே ஸ்வரூபமாகக்‌ கண்டு பாடியிருக்கிறார்கள்‌. “பிறை 


தங்கு சடையானை வலத்தே வைத்து'' என்று ஆழ்வார்‌ 


பாடினால்‌, அதை அப்படியே எதிரொலிக்கிற மாதிரி, 
“குடமாடியை இடத்தே கொண்டு” என்று சைவத்‌ திருமுறை - 
பாடுகிறது. (கோபிகைகளோடு குடத்தை வைத்துக்கொண்டு 
நர்த்தனம்‌ செய்த கிருஷ்ண பரமாத்மாதான்‌ குடமாடி.) 


தமிழ்நாட்டில்‌ ஆதிகாலம்‌ முதற்கொண்டு இந்த ஸமரஸ 
பாவம்‌ இருந்து வந்திருக்கிறது. அதனால்தான்‌ இருபத்தேழு 
நக்ஷத்திரங்களுக்குள்‌ சிவனுக்குரிய ஆதிறை விஷ்ணுவுக்குரிய 
ஓணம்‌ ஆதிய இரண்டுக்கு மட்டும்‌ 'திரு' என்ற கெளரவ 2 
அடைமொழி சேர்த்துத்‌ திருவாதிரை, திருவோணம்‌ என்று 
சொல்கிறோம்‌. குழந்தையாக இருக்கிறபோதே இந்த ஸமரச 
உணர்ச்சி ஏற்படவேண்டும்‌ என்பதால்தான்‌ அவ்வைப்‌ 


120 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


பாட்டி ஆத்திசூடியில்‌ 'அரனை மறவேல்‌” என்றும்‌, “இரு 
மாலுக்கு அடிமை செய்‌: என்றும்‌ உபதேசம்‌ செய்கிறாள்‌. 


. ஒரே தெய்வத்தை இஷ்ட மூர்த்தியாகக்‌ கொண்டு 
வழிபடுவதே சித்த ஒருமைப்பாட்டுக்கு உதவுவதாகத்‌ 
தோன்றலாம்‌. இதில்‌ நியாயம்‌ உண்டு. இதனால்‌ இன்னொரு 
மூர்த்தியைத்‌ தாழ்வாக எண்ணக்கூடாது. தங்கள்‌ இஷ்ட 
தெய்வத்தையே, பரம்பரையாக வந்த குலதெய்வத்தையே 
உபாஸிக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அப்போதும்‌, ரூபமற்ற பரமாத்மாவையே 
நாம்‌ இந்த ரூபத்தில்‌ வழிபடுகிறோம்‌. எனவே இந்த மூர்த்தி 
பரமாத்மாதான்‌. அதே பரமாத்மா மற்ற ரூபங்களும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌; அதாவது 'நம்‌ தெய்வமேதான்‌ மற்றவர்கள்‌ 
வழிபடுகிற ஏனைய தெய்வங்களாகவும்‌ உருவம்‌ கொண்டி 
ருக்கிறது என்ற அறிவு ஏற்படவேண்டும்‌. நம்‌ தெய்வமே 
தான்‌ மற்ற தெய்வங்களாகவும்‌ உள்ளது என்று நினைத்து 
விட்டால்‌, நமக்கு அந்த மற்ற ரூபங்களில்‌ பிடிப்பு உண்டாகா 
விட்டாலும்கூட, அவை நம்‌ தெய்வத்தை விடத்‌ தாழ்ந்தது என்ற 
எண்ணம்‌ வரவே வராது. சமயச்‌ சண்டைகளும்‌ உண்டாகாது. 
எல்லாரும்‌ ஒரே பரமாத்மாவின்‌ குழந்தைகளாக அன்போடு 
ஐக்கியப்படுவதற்காக ஏற்பட்ட மதத்தில்‌, தெய்வங்களின்‌ 
பெயராலேயே சண்டையும்‌, துவேஷமும்‌ உண்டாகிற நிலை 
மறைந்து, ஸெளஜன்யமும்‌, சாந்தியும்‌ நிலவும்‌. 


காலையில்‌ திருமால்‌, 
மாலையில்‌ மஹாதேவன்‌ 


சிவபெருமான்‌, திருமால்‌ இரண்டு பேரையும்‌ உபாஸிப்‌ 
பதற்கு நீண்டகாலமாக ஒரு விதி இருக்கிறது. லோக 
விவகாரங்களை நாம்‌ அழகாக, தர்மமாக நடத்துவதற்கு 
ஜகத்பரிபாலகரான மஹாவிஷ்ணுவையும்‌, இந்த வியாபாரங்‌ 
களிலிருந்து மனஸைத்‌ திருப்பி ஆதார வஸ்துவில்‌ 
ஒடுங்குவதற்கு சம்ஹார மூர்த்தியான பரமேச்வரனையும்‌ 
தியானிக்கச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 


இதற்கேற்ப வெளியிலே பார்த்தாலும்‌ மஹாவிஷ்ணு 


தானே இருபுவன சக்கரவர்த்தியாக இருக்கிறார்‌! பரமேசு 
வரனோ ஆண்டியாக பிச்சாண்டியாக அல்லவா இருக்கிறார்‌. 
இருவரிடமும்‌ இருக்கிற சொத்துக்களைக்‌ கொஞ்சம்‌ கணக்‌ 
கெடுத்துப்‌ பார்ப்போம்‌. சிவனிடம்‌ சாம்பல்‌, எருக்கம்பூ, 
தும்பைப்பூ, ஊமத்தை, மண்டைஓடு, யானைத்தோல்‌, பாம்பு 
-- இவைதான்‌ இருக்கின்றன. இதற்கெல்லாம்‌ யாரும்‌ விலை 
கொடுக்கமாட்டார்கள்‌. விலைபோகாத வஸ்துக்கள்தான்‌ சிவனிடம்‌ 
உள்ளன. மஹாவிஷ்ணுவிடமோ கிரீட குண்டலங்கள்‌, 
முக்தா, ஹாரங்கள்‌, பீதாம்பரம்‌, கெளஸ்துப மணி எல்லாம்‌ 
இருக்கின்றன. இவற்றுக்கும்‌ எவரும்‌ விலை நிர்ணயிக்க 
முடியாது. இவனிடம்‌ உள்ளதற்கு விலை மதிப்பு 
இல்லை. (V௮lபeless); விஷ்ணுவிடம்‌ உள்ளதோ விலைமதிக்க 
முடியாதது (கிப்‌). எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக மஹா 
விஷ்ணுவிடம்‌' ஐசுவரிய அகக்‌ மகா லக்ஷ்மியே 
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வதா கபமும்‌ ப ப ல ட ட ட... பஜ 
இருக்கிறாள்‌. பரமசிவனிடம்‌ இருக்கும்‌ அம்பாளுக்கோ 
“அபர்ணா? என்று பெயர்‌. ஓர்‌ இலை (பரணம்‌) கூட 
இல்லாதவள்‌ என்று அர்த்தம்‌. இலையைக்கூட உண்ணாமல்‌ 
பரம தியாகியாகத்‌ தபஸ்‌ செய்தவள்‌ அபர்ணா. 


இதிலிருந்து லோகமெல்லாம்‌ தர்மத்தோடு சந்தோஷ 
மாக இருப்பதற்கு மஹாவிஷ்ணுவையும்‌, வைராக்கியம்‌ 
வருவதற்குப்‌ பரமேசுவரனையும்‌ ஆராதிப்பதில்‌, பொருத்தம்‌ 
இருப்பது தெரியும்‌. மகாவிஷ்ணுவால்‌ ஞானம்‌ தரமுடியாது 
என்றோ, பரமேசுவரனால்‌ லோக வியாபாரம்‌ நன்றாக நடக்க 
அநுக்கிரகிக்க இயலாது என்றோ அர்த்தமில்லை. இரண்டு 
மூர்த்திகளை வழிபடுறெபோது, இப்படி இரண்டு விதங்களில்‌ 
ஆராதிப்பது ஒவ்வொரு விதத்தில்‌ ஒவ்வொருவரிடம்‌ 
சித்த ஒருமைப்பாடு (ஐகாக்ரியம்‌) கொள்வதற்கு உதவும்‌. 


இந்த அடிப்படையில்தான்‌ விடியற்காலையில்‌ ஒவ்வொரு: 
வரும்‌ எழுந்தவுடன்‌ *ஹரிநாராயண ஹரிநாராயண” என்று 
கொஞ்ச காலமேனும்‌ ஸ்மரணம்‌ -செய்யவேண்டும்‌ என்றும்‌, 
சாயங்காலத்தில்‌ “வெ சிவ” என்று சிறிது பொழுதேனும்‌ 
ஸ்மரிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ பெரியவர்கள்‌ விஇத்தருக்கிறார்கள்‌. 
வெகு சுலபமான சாதனம்‌. எல்லோரும்‌ இதை அவசியம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. 


காலையில்‌ லோகம்‌ முழுக்கத்‌ தூக்கத்திலிருந்து 
கிறான்‌; உலக காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ தொடங்குகின்றன. எனவே 
குளிர்ந்த வைகறைப்‌ போதில்‌ நீருண்ட மேகம்போல்‌ குளிர்ந்த 
ஜகத்‌ பரிபாலகரான விஷ்ணுவின்‌ நாமங்களை உச்சரிக்க 
வேண்டும்‌. மாலையில்‌ அவரவரும்‌ வேலை முடித்து வீடு 
இரும்புறொர்கள்‌. மாடுகள்‌ கொட்டிலுக்குத்‌ திரும்புகின்றன: 
பட்சிகள்கூடக்‌ கூட்டுக்குத்‌ இரும்பிவிடுகின்றன. சூரியனும்‌ 
மலைவாயில்‌ இறங்குகிறான்‌. இப்படி லோக வியாபாரங்கள்‌ 
ஒடுங்கத்‌ தொடங்குகிற அந்திப்போதில்‌, நம்‌ ஆட்டங்களை 


ட்‌ 


கை 


த மைக்கை: = 
- கவன்‌ பயி வல்ல்‌ப?” xs 
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யெல்லாம்‌ ஒடுக்கி அமைதி தருகிற ஞானமூர்த்தியான 


பரமேசுவரனின்‌ நாமாவை உச்சரிக்க வேண்டும்‌. 


அண்டம்‌ பிண்டம்‌ இரண்டும்‌ அடிப்படையில்‌ ஒரே 
சரக்கானதால்‌, வெளி உலக நடப்புக்கும்‌ நம்‌ அக உணர்வு 
களுக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. உலகில்‌ அருணோதயத்துக்கு 
முன்பு பட்சி ஜாலங்கள்‌ விழித்துக்கொண்டு கூவத்‌ தொடங்குகிற 
வேளையில்‌, “லோகமெல்லாம்‌ நன்றாக இருக்கவேண்டும்‌' 
என்ற எண்ணத்தை மனஸில்‌ நன்றாகப்‌ பதிய வைத்துக்‌ 
கொண்டு, ஸாக்ஷாத்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனைத்‌ தியானிப்பது 
எளிதில்‌ கைவரும்‌. இதேபோல்‌ வெளியுலகம்‌ ஒடுங்கித்‌ 
தன்மயமாகி, இருள்‌ கவிந்து வருகிற அந்தி வேளையில்‌, 
இந்திரியங்களை ஒடுக்கி, சாந்தமாக சிவபெருமானின்‌ 


தியானத்தில்‌ அமிழ்வது சுஜமாகவும்‌ சுலபமாகவும்‌ இருக்கும்‌. 


நம்முடைய மனோபாவத்தைப்‌ பொறுத்து, இப்படி 
இரண்டு விதத்தில்‌ உபாஸித்தாலும்‌ இரண்டு மூர்த்திகளும்‌ 
ஒன்றேதான்‌ என்ற நினைப்பு போகக்கூடாது. காலையில்‌ 
பஞ்ச கச்சம்‌ கட்டிக்கொண்டு சந்தியாவந்தனம்‌ செய்த. அதே 
மனிதர்‌, பகலில்‌ ஸுட்‌ போட்டுக்கொண்டு ஆபீஸ-க்குப்‌ 
போகிறார்‌. வெவ்வேறு காரியங்களுக்காக வெவ்வேறு 
வேஷங்களைப்‌ போட்டுக்கொண்டாலும்‌ ஆசாமி ஒருத்தர்‌ 
தான்‌. ஸ்வாமியும்‌ ஒருத்தர்தான்‌. 


ஒற்றுமை உணர்த்தும்‌ 
உத்தமத்‌ தலங்கள்‌ 


சிவ-விஷ்ணு அபேதத்தைக்‌ காட்டும்‌ ஸ்தலங்கள்‌ பல 
உள்ளன. திருநெல்வேலிச்‌ சீமையில்‌ சங்கர நாராயணன்‌ 
கோயிலும்‌, (“சங்கர நயினார்‌ கோயில்‌! என்று தப்பாகச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌). மேற்கே ஹரிஹர க்ஷேத்திரத்திலும்‌ 
இவ்விரண்டு மூர்த்திகளும்‌ ஒன்றாக இணைந்த பிம்பங்கள்‌ 
உள்ளன. குற்றாலத்தில்‌ விஷ்ணு மூர்த்தியையே அகஸ்திய 
மகரிஷி சிவலிங்கமாக மாற்றியிருக்கிறார்‌. இவை 
பிரபலமான ஸ்தலங்கள்‌. இவ்வளவு பிரபலமில்லாத ஒரு 
க்ஷேத்திரத்தைப்பற்றிச்‌ சொல்கிறேன்‌: 

திருப்பாற்கடல்‌ என்று ஓர்‌ ஊர்‌ இருக்கிறது. காஞ்சி 
புறத்திலிருந்து வேலூருக்குப்‌ போகிற வழியில்‌ இருபது மைலில்‌ 
இருக்கிறது. முதலில்‌ அந்த க்ஷேத்திரத்தில்‌ ஒரு பெருமாள்‌ 
கோயில்கூடக்‌ இடையாதாம்‌. ஈஸ்வரன்‌ கோயில்தான்‌ 
இருந்ததாம்‌. ஒரு ஸ்ரீவைஷ்ணவர்‌ அநேக கேஷத்திரங்களுக்குச்‌ 
சென்று விஷ்ணு தரிசனம்‌ பண்ணிக்கொண்டு வருறெ க காலத்தில்‌ 
அந்த ஊருக்கும்‌ வந்தாராம்‌. ஒவ்வொரு நாளும்‌ ஊருக்குப்‌ 
போகிறபோது விஷ்ணு தரிசனம்‌ பண்ணாமல்‌, அவர்‌ 
ஆகாரம்‌ பண்ணுவது இல்லை என்ற நியமத்தை வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. 

அவர்‌ திருப்பாற்கடலுக்கு வந்து “எங்கே விஷ்ணு 
ஆலயம்‌ இருக்கிறது? என்று ஒவ்வொரு கோயிலாகப்‌ . 
போனார்‌ எல்லாம்‌ வென்‌ கோயிலாகவே இருந்தன. கடைசியில்‌ 

x ச்‌ க்‌ 
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அபல அவவை அட வர 1 லண தாய்‌ 
விஷ்ணு ஆலயமாகத்தான்‌ இருக்கும்‌ என்று நினைத்து 


ஒரு கோயிலுக்குள்‌ நுழைந்தார்‌. உள்ளே போனால்‌ ஈசுவரன்‌ 
இருந்தார்‌. உடனே வெளியே ஓடிவந்து விட்டார்‌. ஆகாரம்‌ 
பண்ணவில்ல. வயிறு பசியில்‌ துடித்தது. அதைவிட 
மனஸிலே “இன்றைக்கு விஷ்ணு தரிசனம்‌ கிடைக்கவில்லையே!” 
என்று துடிதுடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. ்‌ 

அப்போது ஒரு கிழவர்‌ அவருக்கு முன்னால்‌ வந்து 
“என்ன ஸ்வாமி! விஷ்ணு தரிசனம்‌ பண்ண வருகிறீர்களா?” 
என்று கேட்டார்‌. 

“இந்தப்‌ பிரயோஜனமில்லாத ஊரில்‌ எங்கே ஐயா 
விஷ்ணு கோயில்‌ இருக்கிறது?” என்று அவர்‌ கோபமாகச்‌ 
சொன்னாராம்‌. 


“அதோ தெரிகிறதே, அது சாக்ஷாத்‌ பெருமாள்‌ கோயில்‌ 
தான்‌'* என்று கிழவர்‌ சொன்னார்‌. 

அந்தக்‌ கோயிலுக்குத்தான்‌ அந்த வைஷ்ணவர்‌ நுழைந்த 
பிறகு ஈசுவரன்‌ இருப்பதைப்‌ பார்த்துவிட்டு ஓடி வந்திருக்க 
றார்‌. அதனால்‌, ''ஏன்‌ ஐயா பொய்‌ சொல்கிறீர்‌? அது ஈசுவரன்‌ 
கோயில்‌” என்று சொன்னாராம்‌. ்‌ 


“இல்லவே, இல்லை. நீர்தான்‌ பொய்‌ சொல்கிறீர்‌. அது 
பெருமாள்‌ கோயில்தான்‌. வேண்டுமானால்‌ உள்ளே வந்து, 
பாரும்‌'' என்று அவர்‌ சொல்ல, “இப்போதுதான்‌ நான்‌ 
பார்த்தேன்‌'' என்று இவர்‌ சொல்ல, கடைசியில்‌ கிழவர்‌ 
“பந்தயம்‌ கட்டும்‌; எதற்காகப்‌ பொய்‌ சொல்கிறீர்‌?! என்று 
ஸ்ரீ வைஷ்ணவரிடம்‌ அடிதடிச்‌ சண்டைக்குப்‌ போய்‌ 
விட்டாராம்‌. ்‌ 


இதற்குள்‌ ஊரில்‌ இருந்தவர்களுக்கு இது தெரித்து, 
அவர்களுக்குள்‌ மத்தியஸ்தம்‌ செய்து வைக்க வந்தார்கள்‌. 


“எதற்காக இப்படிச்‌ சண்டை போட்டுக்கொண்டிருக்க 


வேண்டும்‌? எல்லோரும்தான்‌ போய்‌ எது மெய்யென்று 
பார்க்கலாமே?!” என்று ஊர்‌ ஜனங்கள்‌ சொன்னார்கள்‌. 


டட அ od, 


2. 
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““நான்‌ அந்தக்‌ கோயிலுக்குள்‌ நுழையமாட்டேன்‌-: என்று 
விஷ்ணு பக்தர்‌ சொன்னாராம்‌. 

வராவிட்டால்‌ விட முடியாது. எப்படி நான்‌ சொல்வது 
பொய்‌ என்று இவர்‌ பார்க்காமல்‌ சொல்லலாம்‌? யார்‌ பொய்‌. 
என்று பார்த்துவிட வேண்டும்‌” என்று அந்தக்‌ இழவர்‌ வீம்பு 
பண்ணிக்கொண்டு, விடமாட்டேன்‌ என்று மல்லுக்கு 
நின்றார்‌. 

கடைசியில்‌, ஊர்‌ மத்தியஸ்தத்தின்‌ பேரில்‌ இவர்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ கோயிலுக்குள்‌ சென்றார்கள்‌. 


வாஸ்தவத்தில்‌ அங்கே போய்ப்‌ பார்த்தால்‌ சிவலிங்கம்‌ 
மாதிரி இருந்தது. 8ழே பிரம்ம பீடமாகிய ஆவுடையார்‌ 
இருந்தது. ஆவுடையாருக்கு நடுவிலிருந்து ஒரு மூர்த்தி 
எழும்பியதால்‌ அசப்பில்‌ சிவலிங்கம்‌ மாதிரியே தோன்றிற்று. 
ஆனால்‌ வாஸ்தவத்திலோ ஆவுடையாருக்கு மேலே 
தெரிந்தது லிங்கமல்ல. அங்கே லிங்கத்தின்‌ ஸ்தானத்தில்‌ 
பெருமாள்‌ நின்று கொண்டிருந்தார்‌. 


அதைப்‌ பார்த்தவுடன்‌, “அடடா! நாம்‌ ஏமாந்துபோய்‌ 
விட்டோமே - மகாவிஷ்ணு அல்லவா இங்கே 
இருக்கிறார்‌?” என்று அந்த விஷ்ணு பக்தர்‌ மிகவும்‌ மனம்‌ 
உருகி, அநேக ஸ்தோத்திரங்கள்‌: பண்ணினாராம்‌. 

இழவரிடம்‌ மன்னிப்புக்‌ கேட்கத்‌ இரும்பினால்‌, அந்தக்‌ 
கிழவரே விஷ்ணு மூர்த்திக்குள்‌ கலந்துவிட்டார்‌. பெருமாளே 


வெக இ 1 இ இல்‌ ெ க க றார்‌. 
இந்த க்ஷேத்திரமும்‌ நமக்கு ஈசுவரன்‌ வேறு மகாவிஷ்ணு 
வேறு இல்லை என்ற தத்துவத்தை விளக்குகிறது. 
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மஹாவிஷ்ணு மீனாக்ஷியை ஸு*ந்தரேசுவரருக்கு தாரை 
வார்த்துக்‌ கொடுக்கிறார்‌. மதுரையில்‌ இந்த ஐதிஹ்யம்‌ சிற்பத்தில்‌ 
வெகு அழகாக இருக்கிறது. அம்பாள்‌ பத்மநாப சகோதரி 
யாகவும்‌, பரமேசுவர சக்தியாகவும்‌ இருப்பதை அப்படியே 
கண்ணுக்கு முன்னால்‌ கொண்டுவந்து காட்டுகிறது இந்தச்‌ 
சிற்பம்‌. இதைப்‌ பார்த்துக்கொண்டேயிருந்தால்‌ நம்‌ மனஸில்‌ 
சைவ வைஷ்ணவ பேத பாவம்‌ போயே போய்‌ விடும்‌. 

பிரம்மத்தில்தான்‌ ஸர்வ சக்தியும்‌ இருக்கிறது. அந்த 
சக்தியால்தான்‌ சகல பிரபஞ்ச காரியங்களும்‌ நடக்கின்றன. 
பிரம்மமே பரமேசுவரன்‌; சக்தியே அம்பாள்‌; அந்தச்‌ சக்தி 
யால்‌ ஜகத்தை எல்லாம்‌ பரிபாலிக்கிறவரே மகாவிஷ்ணு 
என்று பிரித்துச்‌ சொன்னாலும்‌, இவர்களும்‌ கடைசியில்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌, வித்தியாசமே இல்லாதவர்கள்தான்‌ 
என்று தெரிறெது. பிரம்மம்‌, அதன்‌ சக்தி, அந்தச்‌ சக்தி 
செய்றெ காரியம்‌ எல்லாம்‌ வேறு வேறு இல்லை அல்லவா? 
அநேக தெய்வங்களுக்குள்‌ தங்களுடைய பரமாத்ம ஸ்வரூபத்‌ 
இலேயே எப்போதும்‌ இருக்கிற மும்மணிகள்‌ -- ரத்ன த்ரயம்‌ 
_ இம்மூவரே என்று அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ நிலைநாட்டியிருக்‌ 
கிறார்‌. கட்‌ 
சாந்தமாக இருக்கிற பிரம்மம்‌ சிவன்‌, காரியங்கள்‌ செய்து 
பரிபாலிக்கிறவர்‌ மகாவிஷ்ணு என்று சொன்னாலும்‌, 
இப்படிப்பட்ட வித்தியாசம்‌ கற்பிப்பதுகூட முழுக்கச்‌ சரியில்லை 
என்று உணர்த்துகிற வகையில்‌ இரண்டு ராஜாக்களைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. ஒருத்தர்‌ ரங்கராஜ) மற்றவர்‌. நடராஜா. ரந 
ராஜா இருக்கும்‌ ஸ்ரீரங்கத்தைத்தான்‌ வைஷ்ணவர்கள்‌ 
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'கோயில்‌', “கோயில்‌! என்று சொல்கிறார்கள்‌. அதே மாடிரி 
சைவர்கள்‌ 'கோயில்‌: என்றால்‌ அது நடராஜா இருக்கற 
சிதம்பரம்தான்‌. இந்த இரண்டு மகா க்ஷேத்திரங்களில்‌ உள்ள 
ரங்கராஜா, நடராஜா இரண்டு பேரும்‌ தென்திசையையே 
பார்த்துக்கொண்டிருப்பது விசேஷம்‌. தெற்கு யமனின்‌ திக்கு. 
நமக்கு மரண பயமில்லாமல்‌ நம்மை அமரமாக்குகிற மூர்த்திக 
ளாதலால்‌ யமனுக்கு எதிர்‌ முகம்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. 


ரங்கம்‌ அல்லது அரங்கம்‌ என்றால்‌ சபை. சிதம்பரத்தில்‌ 


நடராஜா இருக்கிற சந்நிதியை சபை என்றுதான்‌ சொல்‌ 
கிறோம்‌. 


சபையில்‌ நர்த்தனம்‌ செய்வதுதான்‌ பொருத்தம்‌. ஆனால்‌ 
இந்த இரண்டு சபைகளில்‌ ஒருத்தர்தான்‌ நர்த்தனம்‌ செய்‌ 
கிறார்‌. சாந்த நிலையில்‌ பிரம்மமாக இருக்கப்பட்டவர்‌ என்று 
நாம்‌ சொல்கிற சிவன்தான்‌ நடராஜாவாக ஆனந்தக்‌ கூத்தாடு 
கிறார்‌. ஜகத்‌ பரிபாலகரான மகாவிஷ்ணுவோ திருவரங்கத்தில்‌ 
பரம சாந்தமாக உறங்குகிறார்‌. சிவபெருமானுக்கும்‌ 
திருமாலுக்கும்‌ நாம்‌ பங்கு செய்றெ தொழில்களின்படி பார்த்தால்‌ 
இது தலை8ழாக அல்லவா இருக்க வேண்டும்‌? இதிலிருந்து 
என்ன தெரிகிறது? முத்தொழில்‌, ஐந்தொழில்‌ என்றெல்லாம்‌ 
பிரித்து, நாம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ ஒருமூர்த்தியைச்‌ சொன்னா 
லும்கூட, இதுவும்‌ நம்‌ சிற்றறிவுக்கு எட்டுவதற்காகப்‌ 
பராசக்தி எடுத்துக்கொண்ட பல தோற்றங்கள்தான்‌. அந்த 
மூர்த்திகள்‌ அடியோடு பிரிந்து பிரிந்து இருப்பதாக நினைக்கக்‌ 
கூடாது. இதைத்தான்‌ இரண்டு ராஜாக்களும்‌ நமக்கு உணர்த்து 
கிறார்கள்‌ - இவருடைய காரியத்தை அவரும்‌ அவருடைய 
காரியத்தை இவரும்‌ செய்கிற மாதிரி இரண்டு சபைகளில்‌ 
நடிக்கிறார்கள்‌. எல்லாவற்றையும்‌ ஒடுக்கிக்கொள்பவர்‌ 
ஆட்டமாக ஆடுகிறார்‌; ஆட்டி வைத்துப்‌ பரிபாலிக்க 
வேண்டியவரோ தூங்குகிறார்‌ 


தெற்கே பாத்துக்கொண்டிருக்கற இன்னொருத்தர்‌ 
தக்ஷிணாமூர்த்தி. இவர்‌ பரமஞான மூர்த்தி. காரியமேயில்லாத 
ஏகவஸ்துவான சாக்ஷாத்‌ பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌. அவருடைய சித்‌ 
(ஞான) சக்திதான்‌ அம்பாள்‌. அந்த சைதன்யம்தான்‌ வெ 


டட 


பழசை வவய 
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விஷ்ணுவாக, மும்மூர்த்திகளாக, முப்பத்து, முக்கோடி 
தேவதைகளாகு புல்‌, பூண்டு, பக பட்சி, மநுஷ்யர்கள்‌ உட்பட 
சகலமாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறது. இவற்றிலே குறிப்பாக பாரத 
தேசம்‌ சிவபெருமான்‌, திருமால்‌ இவர்களை முழுமுதல்‌ 
கடவுளாக வழிபடுவதால்‌, நாம்‌ பேத புத்தி இல்லாமல்‌ 
இவ்விருவரையும்‌ வழிபட வேண்டும்‌. நாம்‌ மனஸில்‌ 
எந்நாளும்‌ மறவாமல்‌ பொறித்து வைத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டியது என்னவென்றால்‌: 


பராசக்தியின்‌ மற்றொரு உருவமே திருமால்‌; பராசக்தியை 
விட்டுப்‌ பிரிக்க முடியாத ஆதாரப்‌ பொருளே சிவன்‌. 

எல்லாவற்றுக்கும்‌ உள்நின்று இயக்குகிற அந்தச்‌ 
சக்தியை நாம்‌ பக்தி செய்தால்‌, தாயாக வந்து ஞானப்பால்‌ 
கொடுத்து நம்மை ரக்ஷிக்கிற அம்பாளாகிறாள்‌. 

அவளது அநுக்கிரகம்‌ இல்லாவிட்டால்‌, நாம்‌ சவத்துக்குச்‌ 
சமம்தான்‌. நாம்‌ செய்றெதாக நினைக்கிற சகல காரியங்‌ 
களுக்கும்‌, எண்ணங்களுக்கும்‌ அவள்‌ தருகிற சக்திதான்‌ 
காரணம்‌. எவருக்குமே நம்‌ சக்தியினாலேயே காரியங்களைச்‌ 
செய்துகொள்கிறோம்‌ என்று அகம்பாவம்‌ படக்‌ கொஞ்சம்கூட 
நியாயம்‌ இல்லை. நம்மை நடத்தி வைக்கும்‌ அந்தப்‌ பராசக்தியை 
நினைத்து, நாள்தோறும்‌ ஒரு நிமிஷமாவது, 'என்‌ சிறு சக்தி 
உன்னிடமிருந்து தெறித்த ஒரு திவலைதான்‌; இதை 
உன்‌ சித்தப்படியே நடத்திவையம்மா” என்று அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணுவோம்‌. 

இதுவே மநுஷ்ய குணங்களில்‌ முதலாவதாகச்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிற நன்றி; 5 

இதே பூஜை; 

இதே ஸ்நானம்‌ -- அகம்பாவ அழுக்கைத்‌ துடைத்து 
நம்‌ உயிரைச்‌ சுத்தமாக்குகிற ஸ்நானம்‌. 


“பகவான்‌ யார்‌??? 
பகவத்‌ பாதர்‌ பதில்‌ 


பரமேசுவரனும்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனும்‌ ஒரே வஸ்து; 
இரண்டல்ல. பெயர்‌ வேறு. உருவம்‌ வேறு, வேலை வேறு. 
ஆனால்‌ உள்ளேயிருக்கப்பட்ட வஸ்து ஒன்றேதான்‌. ஸ்ரீ சங்கர 
பகவத்‌ பாதர்களின்‌ அபிப்பிராயம்‌ இதுதான்‌. கேள்வியும்‌ 
பதிலுமாக “ப்ரச்னோத்தர ரத்னமாலிகா' என்று அவர்‌ ஒரு 
கிரந்தம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. ப்ரச்னம்‌-கேள்வி. (இப்போது 
அந்தப்‌ பிரச்னை இந்தப்‌ பிரச்னை என்கிறோமே. “பிரச்னை” 
என்பது “ப்ரச்னம்‌'தான்‌): உத்தரம்‌-பதில்‌. ப்ரச்னம்‌, உத்தரம்‌ 
(கேள்வி பதில்‌) இரண்டும்‌ சேர்ந்து ப்ரச்னோத்தரம்‌. மாலை 
மாதிரி NAR பதிலையும்‌ தொடுத்துக்‌ கொடுக்‌ 
பிரச்னோத்தர கல்‌, அநுக்கிரஇத்திருக்கிறார்‌. 
அதில்‌ ஒரு கேள்வி: 'பகவான்‌ யார்‌?” 


' அதற்குப்‌ பதில்‌: “சங்கரனாகவும்‌ நாராயணனாகவும்‌ 
இருக்கிற ஒருவன்‌: சங்கர நாராயணாத்மா ஏக: 


இதிலிருந்து ஆசாரியாள்‌ மனஸில்‌ சிவன்‌, விஷ்ணு என்ற 
பேதபாவம்‌ கொஞ்சம்கூட இல்லை என்றாகிறது. 


'இதே மனேபாவத்தில்தான்‌ அவரது சம்பிரதாயத்தைப்‌ 
. பின்பற்றும்‌ ஸ்மார்த்தர்கள்‌ எல்லோரும்‌, ஒவ்வொரு. காரியத்‌ 
தையும்‌ 'பரமேசுவரப்‌ பிரீதிக்காக' என்ற சங்கல்பத்துடன்‌ 
ஆரம்பித்து, முடிவில்‌ “கிருஷ்ணார்ப்பணம்‌' என்று பூர்த்தி 
தபம்‌ பே ர்‌ த்த என்று காட்ல 


ஆஃ 
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த தத ட ப rE னது ணன்‌ வ தை 
ஜனார்த்தன: ப்ரீயாதாம்‌' என்று முடிக்கிறோம்‌. ஒருத்தன்‌ 
்‌ பிரீதிக்கு என்று ஆரம்பித்ததை இன்னொருத்தன்‌ பிரீதிக்கு 


என்று எப்படி முடிக்க முடியும்‌? இரண்டும்‌ ஒன்றாகவே 
இருப்பதால்தான்‌ முடிகிறது. பேர்தான்‌ வேறு வேறு. 


தீவிர வைஷ்ணவர்களைக்‌ கேட்டால்‌, விஷ்ணுதான்‌ 
கடவுள்‌; சிவன்‌ மற்ற ஜீவராசிகளைப்போல்‌ என்பார்கள்‌. 
இதே மாதிரி வீர சைவர்களைக்‌ கேட்டால்‌, சிவன்‌ முழு 
முதல்‌ தெய்வம்‌. விஷ்ணு ஜீவகோடியைச்‌ சேர்ந்தவர்தான்‌ 
என்பார்கள்‌. இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரது சித்தாந்தப்படியும்‌ 
சிவன்‌ அல்லது விஷ்ணுதான்‌ எல்லா ஜீவராசிகளின்‌ இருதயத்‌ 
துக்குள்ளும்‌ அந்தர்யாமியாக இருக்கிறார்‌. இப்படி வைத்துக்‌ 
கொண்டாலும்‌ ஒன்று சிவன்‌ விஷ்ணுவின்‌ இருதயத்தில்‌ 
இருக்கிறார்‌; அல்லது விஷ்ணு சிவனின்‌ இருதயத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌. எப்படிப்‌ பார்த்தாலும்‌ தங்கள்‌ ஸ்வாமியை 
இருதயத்தில்‌ வைத்துக்கொண்டிருக்கிற அந்த இன்னொரு 
வரையும்‌ பூஜிக்கத்தானே வேண்டும்‌? 


சித்தாந்தம்‌ என்று கட்சி பேசாமல்‌ நடுநிலையிலிருந்து 
பேசக்கூடிய மகாகவிகளான காளிதாஸன்‌, பாணன்‌ முதலிய 
வர்களுடைய வாக்கைப்‌ பார்த்தால்‌, ஒரே வஸ்துதான்‌ பல 
தேவதைகளாக வந்திருக்கிறது என்று ஸ்பஷ்டமாகத்‌ 
தெரியும்‌. 


“ஒரு மூர்த்திதான்‌ உள்ளது. அதுவே மூன்றாகப்‌ 
பிரிந்தது. இவை ப்‌ கெ ட உ ப்‌ உயர்ந்‌ 
மற்றது தாழ்ந்தது என்றில்லை” என்கிறார்‌ காளிதாஸன்‌. 

ஏகைவ மூர்த்தி: பிபிதே த்ரிதா ஸா 

ஸாமான்யமேஷாம்‌ ப்ரதமா வரத்வம்‌ 

பாணரும்‌ இப்படியே சொல்கிறார்‌. “எந்த ஒன்றே ரஜோ 
பரிபாலிக்கிற விஷ்ணுவாகவும்‌, 7 தமோ குணத்தால்‌ 
பிரளயத்தை உண்டாக்கும்‌ ருத்திரனாகவும்‌ இருக்கிறதோ, 


அந்தப்‌ பிறப்பற்ற ஒன்றை - முத்தொழிலுக்கும்‌ காரணமாக, 


= 


732 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


மூன்று வேத ஸ்வரூபமாக இருக்கிற 


முக்குண மூலத்தை 
நமஸ்கரிக்கிறேன்‌” என்கிறார்‌. 4 


ரஜோஜுஷி ஜன்மனி ஸத்வவ்ருத்தயே ' 
ஸ்திதெள ப்ரஜானாம்‌ ப்ரளயே தம; ஸ்ப்ருசே 

அஜாய ஸர்க்க ஸ்திதி நாச ஹேதவே 
தீரமீமயாய த்ரிகுணாத்மனே நம: 1 


ஒரு சித்தாந்தத்தை நிலைநாட்ட வேண்டும்‌ என்ற வீம்பு 
இல்லாமல்‌, உள்ளதை உள்ளபடி திறந்த மனஸோடு பார்க்கிற 
மகாகவிகள்‌ இருவர்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. பிரம்மா, 
விஷ்ணு, சிவன்‌ விஷயத்தில்‌ இவர்கள்‌ சொல்கிற ஐக்கியம்‌ 
அத்தனை தேவதைகளுக்கும்‌ பொருந்தும்‌. 


அநுபவ சிகரத்திலிருந்து பேசிய மகான்கள்‌ தங்களுக்‌ 
கென்று ஓர்‌ இஷ்ட தெய்வம்‌ இருந்தாலும்கூட, மற்ற 
தேவதைகளும்‌ அதுவேதான்‌ என்று தெளிவாகக்‌ கண்டு கூறியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. “மகேசுவரனுக்கும்‌ ஜனார்த்தனனுக்குமிடையே 
வஸ்து பேதம்‌ துளிக்கூட இல்லாவிட்டாலும்‌ என்‌ மனசு 
என்னவோ சந்திரனைச்‌ சிரசில்‌ சூடிய வெபெருமானிடம்‌ 
தான்‌ விசேஷமாக ஈடுபடுகிறது ' என்று ஸ்ரீ அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ 
கூறுகிறார்‌. “நான்‌ சைவன்தான்‌; சிவபஞ்சாக்ஷர ஜபம்‌ 
செய்றெவன்தான்‌. இருந்தாலும்‌ காயாம்பூ நிறத்து கோபிகா 
ரமணனிடமே என்‌- சித்தம்‌ லயிக்கிறது” என்கிறார்‌ “கிருஷ்ண 
"கர்ணாம்ருத?த்தில்‌ லீலாசுகர்‌. 

இஷ்ட தெய்வம்‌ என்று ஒன்று இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, 
அதுதான்‌ எல்லாமாயிருக்கிறது. என்பதால்‌, அதுவேதான்‌ 
மற்ற தெய்வங்களுமாகியிருக்றெது என்ற எண்ணம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. ஒன்றைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டதற்காக 


A ட டட ட ட 
. * அதர்வண வேதத்தை நீக்கி ரிக்‌ - யஜுர்‌ - ஸாமம்‌ ஆகியவற்றை 
மட்டும்‌ மூன்று வேதங்கள்‌, 'த்ரயீ' என்பர்‌. 
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கவல ப உட ட்‌ ல தல த்த ட 
ஜீவன்‌-என்றால்கூட, ஒரு மூர்த்தியிடம்‌ துவேஷம்‌. 


பாராட்ட இடமில்லை. ஒருத்தர்‌ ஸ்வாமி, இன்னொருத்தர்‌ 
பக்தர்‌ என்றாலும்‌ பக்தருக்குரிய மரியாதையைச்‌ செய்யத்‌ 
தானே வேண்டும்‌? சிவன்‌ விஷ்ணுவுக்கு பக்தன்‌; அல்லது 
சிவனுக்கு விஷ்ணு பக்தன்‌ என்றே சொல்கிறார்களே தவிர, 
இருவருமே பரஸ்பரம்‌ துவேஷித்துக்‌ கொள்ளும்‌ விரோதிகள்‌ 
என்று யாரும்‌ சொல்லவில்லையே. அப்படியிருக்க 
அவர்களில்‌ ஒருவரை நாம்‌ ஏன்‌ துவேஷிக்க வேண்டும்‌? 


ஒரு புராணத்தில்‌ சிவன்‌ விஷ்ணுவை நமஸ்கரிக்கிறார்‌; 
இன்னொரு புராணத்தில்‌ விஷ்ணு சிவனை நமஸ்கரிக்கிறார்‌ 
என்பதால்‌ இவர்கள்‌ சின்னவர்களாகிவிடவில்லை. சிவனை 
நமஸ்காரம்‌ பண்ணு என்று சிவனே சொல்லாமல்‌, விஷ்ணு 
அதை நமக்குக்‌ காரியத்தில்‌ உபதேசிக்கிறார்‌; இப்படியே 
நமக்கு விஷ்ணு பக்தி உண்டாக்கவே, சிவன்‌ விஷ்ணுவைப்‌ 
பூஜிக்கிறார்‌. ஜனங்களின்‌ விதவிதமான ருசிக்குத்‌ தகுந்த 
மாதிரி ஒரே பரமாத்மா வேறு வேறு ரூபத்தில்‌ வருகிறார்‌. 
அவரவருக்கும்‌ தங்கள்‌ இஷ்ட மூர்த்தியால்‌ இந்த மூர்த்தியை 
நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறார்‌. பகவானைப்‌ பூஜிக்கிற மாதிரியே 
பாகவதர்களையும்‌ பூஜிக்க வேண்டும்‌ என்று வைஷ்ணவர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. சிவனைப்போலவே சிவனடியாரையும்‌ 
வழிபட வேண்டும்‌ என்று சைவர்களும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
எனவே, இவர்களில்‌ ஒருத்தர்‌ இன்னொருத்தரைப்‌ பூஜை 
செய்கிறார்‌ என்னும்போதுகூட, பூஜை செய்பவரையும்‌ நாம்‌ 
நமஸ்கரிக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. 

முன்னே சொன்ன “ப்ரச்னோத்தர ரத்ன மாலிகா'வில்‌ 
இன்னோரிடத்தில்‌, 'மேலான தெய்வம்‌, பரதேவதை எது?” 
என்ற கேள்வியை எழுப்பிக்கொண்டு, அதற்கும்‌ “சித்சக்தி 
என்று பதில்‌ சொல்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌. சித்சக்தி என்பது. 
தான்‌ பரப்பிரம்மத்தின்‌ பேர்‌ அறிவு. அதுதான்‌: அத்தனை 
தேவதைகளுமாயிற்று. அதுவே நமக்கு நல்லறிவு தரும்‌ 
ஞானம்பிகை. . அந்த, ஞானாம்பிகைதான்‌ நமக்கு எல்லா 


விதமான பேத புத்தியும்‌' போவதற்கு அநுக்கிரகிக்க வேண்டும்‌. 


விபூதி, திருமண்ணின்‌ மகிமை 


“விறகுக்‌ கட்டையை அக்னியானது பஸ்பமாக்குவது 
போல்‌, ஞானம்‌ என்கிற அக்னி எல்லாக்‌ கருமங்களையும்‌ 
பஸ்பமாக்குநெது'' என்று பகவத்‌ தையில்‌ கிருஷ்ணன்‌ 
அர்ஜுனனுக்கு உபதேசிக்கிறார்‌. பஸ்மமாகிய விபூதி, 
இவ்விதம்‌ கர்மங்களை எரித்தபின்‌ நிற்கும்‌ ஞானத்துக்கே 
அடையாளமாகும்‌. 


“விபூதி பூதிரைச்வர்யம்‌' என்று ““அமர கோசத்தில்‌ . 
உள்ளது. அதாவது, விபூதி என்பதும்‌, ஐச்வர்யம்‌ என்பதும்‌ 
ஓரே பொருள்‌ தரும்‌. 


எந்தப்‌ பொருளையும்‌ தீயிலிட்டால்‌ முதலில்‌ அது 
கறுப்பாக ஆகும்‌. பிறகு இன்னும்‌ அக்னிபுடம்‌ போட்டால்‌ 
நீற்றுப்‌ பேர்கும்‌! சுத்த வெளுப்பாக ஆகிவிடும்‌. அப்புறம்‌ 
தீயில்‌ போட்டால்‌ அது மாறாது. அதுவே முடிவான நிலை. 
்‌ இப்படி நீற்றுப்போனதே இருநீறு. நீறு பஸ்மம்‌ எனப்படும்‌. 
ஈசுவரன்‌ மஹா பஸ்மம்‌. எல்லாம்‌ அழிந்த பின்னும்‌ 
இவற்றை அழித்து விட்டு எஞ்சி நிற்கிற, அழியாத சத்யமான 
மஹா பஸ்மம்‌ அவன்‌. பஸ்மமாக நீற்று வெளுத்துப்போன 
தற்கு முந்திய மாறுதல்‌ கறுப்பு. அதுதான்‌ கரி. நிலக்கரிதான்‌ . 
இவ்வுலக ஐச்வர்யத்தில்‌ இக்காலத்தில்‌ முதலிடம்‌ 
பெற்றுள்ளது. 

ரொம்பவும்‌ விலைமதிப்பான வைரமும்‌ அதுதான்‌. 
இந்தக்‌ கரியாக மாறிய பொருளைவிட, மிகவும்‌ உயர்ந்தது . 


¥.T 


அகவை ராகைகைகை சாராவை  ————— ந. 24 ணைன 
ep உட ட. மா லு ட ய -- இட த்்‌ 
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தால்‌ ல்‌ னல்‌ கதர னி வது வக தியது! ௧- அற கதத தைது 
நீற்றுப்போன திருநீறு. தஇருநீற்றுக்கு மேலான பொருளே 


திடையாது. 
பல வர்ணங்களைக்கொண்ட பொருள்களைக்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. ஆனால்‌, இந்த வர்ணங்களெல்லாம்‌ வஸ்துவை 


எரித்தபின்‌ மாறிவிடுகின்றன. எல்லாம்‌ கடைசியில்‌ வெளுத்துப்‌ 


போய்விடும்‌. நாம்‌ “சாயம்‌ வெளுத்துப்போய்‌ விட்டது" 


என்கிறோம்‌. சாயம்‌ என்பது வேஷம்‌. வேஷம்‌ போனபீன்‌ 
இருப்பதே மெய்‌. மெய்யான ஆத்மாவின்‌ தூய்மைக்குப்‌ 
பெரிய அடையாளமாக இருப்பது விபூதிதான்‌. இதை இந்தப்‌ 
பொய்யான மெய்‌ (தேகம்‌) முழுவதிலும்‌ பூசிக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. எல்லாம்‌ எரிந்தபின்‌ எஞ்சி நிற்பது விபூதியின்‌ 
வெண்மை ஒன்றுதான்‌. மற்ற சாயமெல்லாம்‌ பொய்‌; 
வெண்மையே உண்மை. 
ஞானம்‌ என்னும்‌ தீ மூண்டபின்‌, காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
பஸ்மமாகி விடும்‌ என்று ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா உபதேசித்த 
இல்‌, “பஸ்மமாஇிவிடும்‌' என்றால்‌ எல்லாம்‌ அழிந்து, புத்தர்‌ 
சொன்ன மாதிரி சூனியமாகிவிடும்‌ என்று அர்த்தமல்ல. 
விறகுக்‌ கட்டைகள்‌ தீயில்‌ எரிந்து போன பின்‌ எல்லாமே 
ுசூனியமாகி விடவில்லை; அப்போது எஞ்சி நிற்பது நீறு. 
: அவ்வாறே ஞானம்‌ என்னும்‌ தீயில்‌ கர்மாக்கள்‌ யாவும்‌ எரிந்து 
போன பின்னும்‌ ஆதாரமான ஒன்று எஞ்சி நிற்கும்‌; மிகுந்து 
நிற்பதே “மகா பஸ்ம: மான பரமாத்மா. 
இருத்தொண்டத்‌ தொகையில்‌ சுந்தரமூர்த்தி நாயனார்‌ 
“முழுநீறு பூசிய முனிவர்க்கும்‌ அடியேன்‌” என்று பாடினார்‌. 


விபூதியைத்‌ தேகம்‌ முழுவதும்‌ பூதக்கோள்‌ வேண்டும்‌. 
விபூதியைத்‌ தரித்துக்‌ கொள்வதினால்‌ ல்‌ ஐச்வர்யங்களை 
யும்‌ அடையலாம்‌. பெரும்பாலான மக்கள்‌ விபூதியை அணி 
; இறார்கள்‌. இருநீறு என்பதே சாதாரண க பாயும்‌. 
“ துன்னூறு எனப்படுகிறது. கோயிலுக்குப்‌ போனதும்‌ 
ய்து. டங்க வாக வேண்டுதல்‌ ப ஆத்திக 


736 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கொடுங்கள்‌: என்று மக்கள்‌ கேட்பதை நாம்‌ சகஜமாகப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. பூத, பிரேத, பைசாச சேஷ்டைகளிலிருந்து 
காப்பாற்றும்‌ பெரிய ரக்ஷையாக இருப்பது விபூதியே. 


வைஷ்ணவர்‌ திருமண்‌ இடுவார்கள்‌. துளசிச்‌ செடியின்‌ 
அடியில்‌ உள்ள மண்ணை இட்டுக்‌ கொள்வது வழக்கம்‌. 


மண்ணை இட்டுக்‌ கொள்வதும்‌, இருநீற்றை இட்டுக்‌ 
கொள்வதும்‌ நமக்கு உயர்ந்த தத்துவக்தையே விளக்குதின்றன. 
மன்னனும்‌ மாசறக்‌ கற்றோனும்‌ பிடி சாம்பலாக 
விடுகிறார்கள்‌. நாம்‌ கடைசியில்‌ சாம்பலாகத்தான்‌ போடி 
றோம்‌. இந்த வாழ்க்கை மாயமானது என்பதை விபூதி 
உணர்த்துகிறது. மண்ணிலே பிறந்த நாம்‌ மண்ணிலேதான்‌ 
மடியப்‌ போகிறோம்‌. மண்ணிலே பிறந்த மரம்‌ கடைசியில்‌ 
மட்கி அதே மண்ணோடு மண்ணாகத்தானே ஆகிறது? 
நம்மை முடிவில்‌ அடக்கிக்‌ கொள்ளப்‌ போகிற தத்துவம்‌ அது 
தான்‌: இதை ஞாபகப்படுத்திக்‌ கொள்ளவே, நம்மில்‌ சிலர்‌ 
திருமண்‌ அணிகிறோம்‌. ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ ம்ருத்‌ ஸங்க்ரஹணம்‌ 
செய்யும்போது வில்வ விருக்ஷ மண்ணை எடுக்கிறார்கள்‌. 
வில்வம்‌ லக்ஷ்மி வசிக்குமிடம்‌. பசுவும்‌ லக்ஷ்மியின்‌ 
வாச ஸ்தானம்‌. விபூதி, பசுவின்‌ சாணத்தை அக்கினியிலிட்டு 
பஸ்மமாக்குவதிலிருந்து உண்டாகிறது. பசுவின்‌ சாணம்‌ 
எல்லாத்‌ துர்நாற்றங்களையும்‌ போக்க உதவுகிறது. 
மண்ணெண்ணெயைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகத்‌ துர்நாற்றம்‌ உள்ள 
வஸ்து இல்லை எனலாம்‌. அந்த துர்க்கந்தத்தைப்‌ போக்கக்‌ 
கூட பசுவின்‌ சாணத்தை உபயோகிக்கிறோம்‌. நமது உடல்‌ 
பல துர்க்கந்தங்களை உடையது. இந்த உடலைச்‌ சுத்தப்‌ 
படுத்தி, இதனுள்‌ உள்ள ஆத்மாவையும்‌ பரிசுத்தப்படுத்த 
| வல்லது பஸ்மமாகிய இருநீறு. மஹா பஸ்மமான பரமாத்மாவும்‌ 
விபூதி என்னும்‌ பஸ்மமும்‌ ஒன்றானபடியால்‌ விபூதியை 
அணிவதனால்‌ ஈச்வர சாக்ஷாத்காரம்‌ ஏற்படும்‌. ்‌ 
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நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ குலாசாரத்தை அனுசரித்து 
இருநீற்றையோ தருமண்ணையோ: இடவேண்டும்‌. திருமண்‌ 
இடுவதற்கு, “நாமம்‌ போடுவது” என்று பெயர்‌. மகாவிஷ்ணுவுக்கு 
கேசவ, நாராயண, மாதவ, கோவிந்த, விஷ்ணு, மதுசூதன, 
இரிவிக்ரம, வாமன, ஸ்ரீதர, ஹ்ருஷீகேச, பத்மநாப, தாமோதர 
என்று பன்னிரண்டு நாமங்கள்‌ முக்கியம்‌. இந்த துவாதச 
நாமங்களைச்‌ சொல்லிப்‌ பன்னிரண்டு இடங்களில்‌ 
திருநாமங்களை இட்டுக்‌ கொள்வார்கள்‌. இப்படி பகவந்‌ 
நாமத்தைச்‌ சொல்லி போட்டுக்‌ கொள்வதாலேயே 'நாமம்‌ 
போடுவது” என்று பெயர்‌ வந்துவிட்டது. 

இருந்று, இருமண்‌ இவற்றைத்‌ தரிப்பது பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்தின்‌ உண்மையையும்‌, உலடுல்‌ உள்ள பொருள்‌ 
களின்‌ அநித்தியமான நிலையையும்‌ நினைவூட்டுகிறது. 


ஸ்ட்‌ 02 நந்த 


சிறுவர்‌ இருவரின்‌ சிறப்பு வாக்கு 


பரமேசுவரனுக்கு எத்தனையோ நாமங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. மஹாவிஷ்ணுவுக்கு எத்தனையோ நாமங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. இருந்தாலும்‌ ஒரு ஸத்ஸங்கத்தின்‌ காரியங்களை 
முடிக்கும்போது 'நம: பார்வதீ பதயே” எண்று ஒருவர்‌ சொன்ன 
வுடன்‌, எல்லோரும்‌ “ஹரஹர மஹாதேவ” என்ற நாமத்தையே 
கோஷம்‌ செய்கிறோம்‌. அல்லது, முடிவாக ஒருத்தர்‌ 
“ஸர்வத்ர கோவிந்த நாம சுங்சர்த்தனம்‌” என்கிறார்‌ உடனே 
எல்லோரும்‌ “கோவிந்தா கோவிந்தா” என்கிறோம்‌. அல்லது 
“கோபிகா ஜீவன ஸ்மரணம்‌” என்று ஒருவர்‌ சொன்னால்‌, 
அனைவரும்‌ 'கோவிந்தா, கோவிந்தா” என்ற பெயரைச்‌ 
சொல்லியே கோஷிக்கிறோம்‌. பார்வதீ பதிக்கு சிவன்‌, ருத்திரன்‌, 
நடராஜன்‌ என்று எத்தனையோ பெயர்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 
கூட்டமாக கோஷம்‌ செய்யுபோது 'ஹர: நாமமே முன்னால்‌ 
நிற்கிறது. அப்படியே திருமாலுக்கு நாராயணன்‌, மஹா 
விஷ்ணு, ஸ்ரீநிவாசன்‌ என்றெல்லாம்‌ பல நாமங்கள்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, பக்தகோடிகள்‌ சேர்ந்து முழங்குவது “கோவிந்த” 
என்ற பெயராகவே இருக்கறது. இந்த இரண்டு நாமங்களுக்கு 
மட்டும்‌ இப்படி என்ன விசேஷம்‌, முக்கியமாக ஏராளமான 
ஜனங்கள்‌ ஒன்று சேர்ந்து இந்த இரு பெயர்களை 
முழக்குமாறு இவற்றுக்கு என்ன சிறப்பு என்று யோசனை 


- செய்து பார்த்தேன்‌. 


அத்தகை ப ட ட்ட ப்பட்ட 
விக்ஷேம்‌ உண்டு என்றால்‌, தெய்வக்‌ குழந்தைகளாக அவதாரக்‌ . 
குழந்தைகளாக உள்ளவற்றின்‌ வாக்கு அதிவிசேஷமான 
தல்லவா? ஹர நாமமும்‌ கோவிந்த நாமமும்‌ இரண்டு அவதாரக்‌ 
குழந்தைகளின்‌ வாக்கில்‌ விசேஷமாக வந்த பெயர்கள்‌. 
இந்தப்‌ பெயர்கள்‌ எல்லோரிடமும்‌ தழைத்தோங்க வேண்டும்‌ 
என்று 'அந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ ஆக்ஞை போட்டன! அதனால்‌ 
தான்‌ பரமேசுவரனின்‌ பல நாமங்களில்‌ ஹரநாமமும்‌, ஸ்ரீமகா 
விஷ்ணுவின்‌ பல நாமங்களில்‌ கோவிந்த நாமமுமே ஜன 
சமூகத்தின்‌ கோஷ்டி கோஷத்துக்கு உரியனவாயின என்று 
கண்டுபிடித்தேன்‌. ்‌ 

அந்த இரு தெய்வக்‌ குழந்தைகள்‌ யார்‌? 

ஒருவர்‌ திருஞானசம்பந்தர்‌. அம்பாளின்‌ க்ஷீரத்தை 
அருந்தியதால்‌ முருகனாகவே போற்றப்படுபவர்‌. மதுரையில்‌ 
அவரோடு வாதிட்ட சமணர்கள்‌ புனல்‌ வாதமும்‌, கனல்‌ வாதமும்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ என்றனர்‌. அதாவது இரு கட்சிக்காரர்களும்‌ 
தங்கள்‌ கொள்கைகளை ஓலையில்‌ எழுதி வெள்ளத்தில்‌ 
விடவேண்டும்‌. பிரவாகத்தை எதிர்த்துக்கொண்டு எவரது 
ஏடு வருகிறதோ, அவரது கொள்கைக்கே வெற்றி என்பது 
புனல்‌ வாதம்‌. இதோபோல்‌ அவரவரது சித்தாந்தத்தை எழுதிய 
ஓலையை நெருப்பிலே போட்டால்‌ எது எரியாமலிருக 
சறதோ அதற்கே வெற்றி என்று கொள்வது கனல்‌ வாதம்‌: 
மதுரையில்‌ சம்பந்தரும்‌ சமணரும்‌ புனல்‌ வாதம்‌ -- கனல்‌ 
வாதம்‌ செய்ததில்‌ சமணரின்‌ ஏடுகள்‌ ஆற்றோடு போயின. 
நெருப்பில்‌ எரிந்தன. இருஞானசம்பந்தரின்‌ ஓலை, 
பிரவாகத்தை எதிர்த்து வந்தது. இயிலும்‌ எரியாமல்‌ இருந்தது. 
பிரவாகத்தலே போட்ட ஓலையில்‌ சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகள்‌ 
என்ன எழுதினார்‌? முடிவாக சைவத்தை நிலைநாட்ட நடந்த 
இறுதிப்பரீட்சை புனல்வாதம்தான்‌. -இந்த ஜயத்தை வாங்கித்‌ 
த்ந்த ஓலையில்‌ சம்பந்தர்‌ என்ன எழுதினார்‌: 

வாழ்க அந்தணர்‌ வானவர்‌ ஆனினம்‌ 

வீழ்க தண்புனல்‌ வேந்தனும்‌ ஓங்குக 


740 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஆழ்க தீயதெல்லாம்‌ அரன்‌ நாமமே 
சூழ்க வையகமும்‌ துயுர்‌ தர்கவே! 


இதில்‌ “வையகம்‌ துயர்‌ தீர்கவே” என்று உலகமெலாம்‌ 
க்ஷூமமாக இருக்க வேண்டும்‌ --ஸர்வேஜனா: ஸுதினோ 
பவந்து என்ற தத்துவத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌. உலகில்‌ உள்ள 
ஜீவராசிகள்‌ யாவரும்‌ செளக்கியமாக இருக்க வேண்டு 
மென்று சொல்பவர்‌, 'வாழ்க அந்தணர்‌, ஆனினம்‌" என்று 
தனியாக பிராம்மணர்களையும்‌ பசுக்களையும்‌ சொல்கிறாரே, 
அவை வையகத்தில்‌ சேரவில்லையா, அல்லது ஸ்வாமி 
களுக்கு பக்ஷ்பாதமா என்று கேட்கலாம்‌. இந்த இரு உயிரினங்‌ 
களுக்கும்‌ நடுவில்‌ அவர்‌ வானவர்‌! என்கிறார்‌. வானவருக்‌ 
கான காரியம்‌ யாகம்‌. வானவர்களை யாகத்தினால்‌ திருப்திப்‌ 
படுத்தினால்‌, மேற்படி பாட்டின்‌ இரண்டாம்‌ வரியில்‌ 
சொன்ன தண்புனல்‌” வீழ்கிறது. லோகமனைத்தின்‌ 
க்ஷேமத்துக்காக மழை பெய்ய வேண்டுமென்றால்‌, இதற்கு 
தேவர்களைப்‌ பிரீதி செய்யவேண்டும்‌. இப்படி லோக 
க்ஷேமத்திற்காக தேவதைகளைப்‌ பிரீதி செய்யவே யாகங்கள்‌, 
யக்ஞங்கள்‌ இருக்கின்றன. யாகம்‌ செய்கிற கடமையைப்‌ 
பெற்றவன்‌ பிராமணன்‌. யாகத்தில்‌ அஹ-இ செய்ய அத்தியாவசிய 
மான நெய்‌, பால்‌ மற்றும்‌ அதில்‌ பிரயோஜனமாகும்‌ எரிமுட்டை 
முதலியன ஆவினத்திடமிருந்தே வருகின்றன. வைதிக யாகங்‌ 
களில்‌ நம்பிக்கையற்ற சமணரை ஆட்சேபித்த சம்பந்தர்‌, 
யாகத்தையே முக்கியமாகக்‌ கருதி, அதில்‌ சம்பந்தப்பட்டிருப்ப 


தால்தான்‌ அந்தணரையும்‌ ஆவினத்தையும்‌ தனிப்பட ' 


வாழ்த்துகிறார்‌. யாகம்‌ செய்து, மழை பெய்து, சுபிக்ஷமா 
யுள்ள பூமியில்‌ தர்மத்தை வளர்த்து அதர்மக்காரர்களை 
அடக்குவதற்காக வேந்தனை வாழ்த்துகிறார்‌. இப்படிப்பட்ட 
தர்ம ராஜ்யத்தில்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ “அரன்‌ நாமமே சூழ்க? 
என்றார்‌ - ஹரன்‌ என்பதுதான்‌ தமிழில்‌ “அரன்‌” என்றாகிறது. 
“ஹர ஹர” என்று எங்கு பார்த்தாலும்‌ ஜனங்கள்‌ கோஷிக்க 
வேண்டும்‌ என்று அந்த தெய்வக்‌ குழந்தைபோட்ட ஆக்ஞா 
விசேஷத்தால்தான்‌ இன்றளவும்‌, “நம: பார்வதீ பதயே: என்று 


சிறுவர்‌ இருவரின்‌ சிறப்பு வாக்கு (1 741 


ப பப ப ப பப பு ப ப ட பப்ப ப ல பபப அய்‌ 
ஒருவர்‌ சொன்னால்‌, நாம்‌ அத்தனை பேரும்‌ “ஹர ஹர 
மஹாதேவா” என்கிறோம்‌. 'அரோ ஹரா, அண்ணாமலைக்கு 
அரோஹரா” என்றெல்லாம்‌ அத்தனை பேரும்‌ சேர்ந்து 
சொல்கிறோம்‌. முருகனுக்கு காவடி எடுத்து கோஷம்‌ 
போட்டாலும்‌ இந்த அரோஹராதான்‌. “தண்டாயுத பாணிக்கு 
அரோ ஹரா”? என்கிறோம்‌. 


கோவிந்த நாமத்தை சொன்ன தெய்வக்‌ குழந்தை யார்‌? 
நம்‌ பகவத்‌ பாதர்களாகிய ஸ்ரீ ஆதி சங்கராச்சாரியர்களே. 
எட்டு வயதுக்‌ குழந்தையாக இருந்த போதே கோவிந்த பகவத்‌ 
பாதர்‌ என்ற மகானிடம்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்ட 
ஸ்ரீ ஆசாரியாளுக்கு, 'கோவிந்த' நாமத்திலே விக்ஷேமான பற்று. 
தம்‌ குரு, தோசாரியனான ஜகத்குரு இருஷ்ணன்‌ இருவருக்கும்‌ 
“கோவிந்த!” என்ற பெயர்‌ பொதுவாக இருந்ததால்‌ நம்‌ 
ஆசாரியாளுக்கு 'இந்த நாமத்தில்‌ அலாதி அபிமானம்‌ ஏற்பட்‌ 
டாற்போலிருக்கிறது. அவர்‌ காசியில்‌ சஞ்சாரம்‌ செய்து 
கொண்டு வரும்போது, வயோதிக தசை வந்தும்‌ பகவானைத்‌ 
தேடாமல்‌ இலக்கணத்தை உருவேற்றிக்‌ கொண்டிருந்த ஒரு 
- பண்டிதரைப்‌ பார்த்ததும்‌, பாலசங்கரருக்கு மனம்‌ உருகியது. 
“இந்த வியாகரண சூத்திரம்‌ மரணம்‌ வந்த சமயத்தில்‌ காப்பாற்‌ 
றுமா? அப்போது வாக்கிலும்‌ மனசிலும்‌ கோவிந்த நாமம்‌ 
இருந்தாலே அல்லவா சம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடலாம்‌?” 
என்று பண்டிதருக்கு உபதேசித்தார்‌. அந்த ஒரு பண்டிதரை 
முன்னிலைப்படுத்த, உலகத்தை எல்லாம்‌ பார்த்து, 
“பஜ கோவிந்தம்‌, பஜகோவிந்தம்‌!" என்று பாடினார்‌ ஸ்ரீ சங்கர 
பகவத்‌ பாதாள்‌. பரமேசுவர அவதாரமான அந்தக்‌ குழந்தை 
யின்‌ கட்டளைப்படிதான்‌. இப்போது நாம்‌, “கோவிந்தா, 
கோவிந்தா: என்று கூட்டத்திலே கோஷிக்கிறோம்‌. தனியாக 
நாம்‌ பல நாமங்களையும்‌, மந்திரங்களையும்‌, சொல்லி 
சிரேயஸ்‌ பெற்றாலும்‌, வையகம்‌ துயர்‌ தீர வேண்டுமானால்‌, 
நாம்‌ கோஷ்டியாக இந்த இரு நாமங்களையே கோஷம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌. 


ஸரஸ்வதி 


ஸரஸ்வதி பூஜையானது சரத்காலத்தில்‌ வருகிறது. சரத்‌” 
காலத்தில்‌ நிகழ்வதால்தான்‌ இந்த நவராத்திரிக்கே “சாரத” 
நவராத்திரி என்ற பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. சாரதா என்ற 
பெயர்‌ ஸரஸ்வதி தேவிக்கும்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. (சாரதா 
என்ற பேருக்கு மந்திர சாஸ்திரத்தில்‌ தத்வார்த்தமாக வேறு 
பொருள்களும்‌ சொல்லியிருக்கிறது) 


காச்மீரத்தில்‌ பண்டிதர்கள்‌ அதிகம்‌. “பண்டிட்‌' என்றே 
ஒரு ஜாதியாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. மோதிலால்‌ நேரு, ஜவஹர்‌ 
லால்‌ நேரு எல்லாம்கூட இப்படிப்பட்ட பண்டிட்கள்தாம்‌. 
அங்கே இப்படி வித்வத்‌ கோஷ்டி நிறைய இருந்ததற்குக்‌ 
கரணம்‌, வாக்தேவியான (வாக்குத்‌ தேவதையான) ஸரஸ்வதி 
ஆராதனை காச்மீர மண்டலத்தில்‌ மிக அதிகமாக 
இருந்ததுதான்‌. அங்கே 'சறதா பீடம்‌' என்றே ஒன்று இருந்தது. 
பாரத தேசத்தின்‌ மகா பண்டிதர்களும்‌ ' அந்த சாரதா 
பீடத்தில்‌ ஏறினாலே தங்கள்‌ வித்வத்துக்குப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ 
செய்ததுபோல்‌ என்று கருதினார்கள்‌. 

நம்‌ தமிழ்நாட்டில்‌, தொண்டை மண்டலத்தில்‌ இருக்கிற 
காஞ்சிப்‌ பகுதிக்கும்‌ காச்மீர மண்டலம்‌ என்று ஒரு பெயர்‌ 
இருந்திருக்கிறது. வடக்கே இருஷ்ணன்‌ அவதரித்த மதுரை 
இருந்தால்‌, தெற்கே மீனாக்ஷி அவதரித்த மதுரை இருக்கிறது. 
அங்கே ஒரு பாடலிபுத்திரம்‌ இருப்பதுபோலவே, இங்கேயும்‌ 
நடுநாட்டிலே ஒரு பாடலிபுத்திரம்‌ உண்டு; அதுதான்‌ இருப்‌ 
பாதிரிப்புலியூர்‌. வடக்கே காசியிருப்பதுபோல்‌, இங்கும்‌ 
. திருநெல்வேலியில்‌ தென்காசி. இருக்கறது. இம்மாதிரி 
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த ர பவடய ட அட அத த ம த ட வ லக தகதாகார்‌ 
காஞ்சி மண்டலமே தக்ஷிணகாச்மீரம்‌. இங்கே ஸரஸ்வதியின்‌ 
அருள்‌ விசேஷமாக சாந்நித்யம்‌ பெற்றிருக்கிறது என்பதை 
மூகரும்‌ 'ஸாரஸ்வத புருஷகார ஸாம்ராஜ்யே' என்கிறார்‌. 
ஊமையாக இருந்த இந்த மூகருக்கு சாக்ஷாத்‌ காமாக்ஷியே 
வாக்தேவியாக வந்து அநுக்கிரகித்த விசேஷத்தால்தான்‌ அவர்‌ 
மகா கவியானார்‌. காமாக்ஷி ஆலயத்தில்‌ எட்டுக்‌ கைகளோடு 
கூடிய பரம செளந்தர்யமான ஒரு ஸரஸ்வதி பிம்பத்துக்கு 
சந்நிதி இருக்கிறது. ஆதி ஆசார்யாள்‌ காஞ்சிபுரத்தில்‌ சகல 
கலைகளிலும்‌ தம்‌ ஞானத்தைக்‌ காட்டி ஸர்வக்ஞ பீடம்‌ 
ஏறினார்‌. இங்கே ஸ்தாபித்த (காமகோடி பீட) மடத்துக்கு 'சாரதா 
மடம்‌” என்ற பெயரிட்டார்‌. இதெல்லாம்‌ காஞ்சிபுரத்துக்கும்‌ 
ஸரஸ்வதிக்கும்‌ இருக்கப்பட்ட விசேஷமான சம்பந்தத்தைக்‌ 
காட்டுகின்றன. 


ஆதியிலிருந்தே காஞ்சியில்‌ 'கடிகாஸ்தானம்‌' என்கிற 
வித்யாசாலைகள்‌ நிறைய இருந்திருக்கின்றன. வடக்கே 
இருந்த நாலந்தா, தக்ஷ£லம்‌ இவைபோல்‌, இந்த கடிகா 
ஸ்தானங்களும்‌ யூனிவர்ஸிடி போலப்‌ பெரிதாக இருந்திருக்‌ 
இன்றன. திருவல்லத்துக்கு அருகே உள்ள ஒரு கல்வெட்டில்‌ 
“கடிகை ஏழாயிரவர்‌'* என்று காண்பதிலிருந்து ஏழாயிரம்‌ 
வித்யார்த்திகள்‌ இங்கு கல்வி பயின்றதைத்‌ தெரிந்து கொள்ள 
லாம்‌. மைசூரில்‌, ஷிமோகா ஜில்லாவில்‌, ஷிகார்பூர்‌ என்று 
ஓர்‌ ஊர்‌ இருக்கிறது. அங்கே பிரணவேச்ரஸ்வாமி ஆலயத்தில்‌ 
ஒரு மிகப்‌ பழைய கல்வெட்டு இருக்கிறது. அதில்‌. இ.பி. 
நாலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ கர்நாடகத்தை ஆண்ட மயூரவர்மன்‌ 
தன்‌ குருவான வீரசர்மனுடன்‌ “பல்லவேந்திரபுரி'யான காஞ்சி 
கடிகையில்‌ படிக்க வந்த விஷயம்‌ பிரஸ்தாபிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. அரக்கோணத்தருகே வேலூர்‌ பாளையத்தில்‌ உள்ள ஒரு 
ஸம்ஸ்‌இருதக்‌ கல்வெட்டு, இன்று லோகப்‌ பிரசித்தமாயிருக்‌ 
இற கைலாஸநாதர்‌ கோயிலை நரசிம்மவர்மா என்கிற ராஜ 
சிம்ம பல்லவன்‌ கட்டினான்‌ என்று சொல்வதற்கு முன்பாக, 
அவன்‌ காஞ்சிபுரத்திலிருந்த பழைய கடிகையை மீண்டும்‌ 
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நிறுவியதை முக்கிய விஷயமாகச்‌ சொ 


ல்கிறது. அப்பர்‌ 
சுவாமிகளும்‌ “கல்வியில்‌ கை 


ரயில்லாத காஞ்சி: என்கிறார்‌. 

'மூக பஞ்சுதீ'யின்‌ ஆர்யா ௯௧ சுலோகமொன்று காமாக்ஷியை 
சரஸ்வதியாகவே பாவிக்கிறது. “விமலபடீ்‌ என்று அது 
ஆரம்பமாகிறது. அதாவது, மாசு மறுவே இல்லாத தாய 
வெள்ளைக்கலை உடுத்தியிருக்கிறாள்‌ என்கிறார்‌. காச்மீரம்‌ 
முழுதுமே இப்படித்தான்‌ வெண்பனி மலைகளால்‌ மூடப்‌ 
பட்டு ஸரஸ்வதி மயமாக இருக்கிறது. அக்காலத்தின்‌ விக்ஷேமும்‌ 
இதுதான்‌. சரத்‌ சந்திரன்‌' என்று கவிகள்‌ விசேஷித்துச்‌ 
சொல்கிற நிலவு இந்தக்‌ காலத்தில்தான்‌, மிகவும்‌ தாவள்ய 
மாக லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ தூய சந்திரிகையை ஆடை 
மாதிரிப்‌ போர்த்துகிறது. இந்த சரத்‌ காலத்தில்தான்‌ ஆகாசத்‌ 
துக்கு வெள்ளாடை போர்த்தினது போல்‌ எங்கே பார்த்தாலும்‌ 
வெண்முகில்கள்‌ சஞ்சரிக்கன்றன. ஸரஸ்வதி அநுக்ரஹிக்கிர 
உண்மையான “வித்யை” சரத்கால சந்திரனைப்‌ போலவும்‌, 
சரத்கால மேகத்தைப்‌ போலவும்‌, தாப சாந்தியாக, தூய்மை 
யாக இருக்கும்‌. வெறும்‌ படிப்பு பலவிதமான 
தாபங்களையே உண்டாக்குகிறது. மெய்யறிவே 
தாபசாந்தியைத்‌ தரும்‌. 


ஸரஸ்வதி பூஜா காலத்தை நினைக்கிறபோது, இந்த தாப 

- சாந்தியைச்‌ சொல்லும்போது, இதற்கு அநுகூலமாக 
இன்னொன்றுகூடத்‌ தோன்றுகிறது. வெளி உலகம்‌ எப்படி 

யிருக்கிறதோ அது நம்‌ மனஸையும்‌ அப்படி ஆக்குகிறது. 

பல பலவென்று விடிவதைப்‌ பார்த்தால்‌ நமக்கும்‌ ஒரு உற்சாகம்‌ 

உண்டாகிறது. மப்பும்‌, மந்தாரமும்‌, அழுகைத்‌ தூற்றலாகவும்‌ 

இருந்தால்‌, நமக்கும்‌ களையே இல்லாமல்‌ என்னவோபோல்‌ 

துக்கமாயிருக்கறது. விடிவதற்கு முந்தின ப்ராம்ம முகூர்த்தத்‌ 

திலும்‌, ஸாயங்கால ஸந்தியிலும்‌ வெளி உலகில்‌ ஒரு சாந்தி 
பரவியிருப்பதால்‌ அப்போது நமக்கும்‌ மனசு அடங்கி 
தியானத்தில்‌ உட்கறத்‌ தோன்றுது. வெளியுலகம்‌ இப்படித்‌ 
தன்மயமாகும்போது, உள்ளத்தையும்‌ தன்‌ மயமாக்கப்‌ 


ட] 
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பிரயாசை செய்தால்‌, சாதாரணமாக மற்ற சமயங்களில்‌ 
இருப்பதைவிட சுலபமாக மனசை நிறுத்தி, உள்ளும்‌ புறமும்‌ 
ஒன்றாகி, சாந்தத்தில்‌ தோய்ந்திருக்க அநுகூலமாயிருக்கிறது. 
தினந்தோறும்‌ வைகறை சந்தியையில்‌ இப்படி இருப்பதைப்‌ 
போல்‌, ஒரு வருஷம்‌ என்று 'எடுத்துக்கொண்டால்‌ ஒரு 
குறிப்பிட்ட பக்ஷம்‌ முழுவதுமே இப்படி மனோலயத்துக்கு 
வசதியாக இருக்கிற பருவம்‌ எதுவென்றால்‌, அது ஸரஸ்வதி 
பூஜையை ஒட்டிய காலம்தான்‌. சீதோஷ்ணம்‌ பரம சுகமாக, 
ஹிதமாக, வெயிலும்‌ இல்லாமல்‌, குளிரும்‌ இல்லாமல்‌ 
இருக்கிற காலம்‌ இது. சாந்தமான சூரியன்‌, தாவள்யமான 
சந்திரிகை, வெள்ளை வெளேர்‌ என்ற மேகக்‌ கூட்டங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ இருக்கிற காலம்‌. 


இதிலே விசேஷம்‌ என்னவென்றால்‌ பாரத பூமி முழுவ 
தற்கும்‌ இதே மாதிரியான சீதோஷ்ண நிலை இந்த சரத்‌ கால 
ஆரம்பத்தில்‌ மட்டுமே இருப்பதுதான்‌. மற்றப்‌ பருவங்களில்‌ 
பாரத தேசத்தின்‌ ஒரு கோடியிலிருக்கிற பகுதியின்‌ சீதோஷ்‌ 
ணத்துக்கும்‌ இன்னொரு கோடியிலுள்ள பகுதியின்‌ சதோஷ்‌ 
ணத்துக்கும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு இருக்கும்‌. பங்குனி, சித்திரை 
மாதங்களில்‌ தமிழ்‌ தேசத்தில்‌ இருப்பதைவிட தெலுங்கு . 
தேசத்தில்‌ ஓரளவுக்கு ஜாஸ்தி உஷ்ணம்‌. மத்யப்பிரதேசம்‌, 
டில்லி இப்படிப்போனால்‌ அங்கேயோ நம்‌ ஊரைவிடப்‌ 
பத்து, பன்னிரண்டு டிகிரிக்கு மேல்‌ உஷ்ணமாயிருக்கும்‌. 
இதேபோல்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ மார்கழி மாதத்தில்‌ குளிருது 
என்றால்‌, இந்தக்‌ குளிர்‌ ஒன்றுமேயில்லை என்கிற மாதிரி 
வடக்கே ஜலமே ஐஸாகப்‌ போய்விடுகிறது. நம்‌ சீமையில்‌ 
ஓயாமல்‌ மழை கொட்டுகிற ஐப்பசி, கார்த்திகையில்‌ வடக்கே 
மழையில்லை. பக்கத்திலேயே கேரளாவில்‌ வைகாசி ஆணி 
யில்‌ மழை கொட்டு கொட்டு என்று கொட்டுகிறபோது, நம்‌ 
ஊரில்‌ கோடை மழை என்று ஏதோ கொஞ்சம்‌ பெய்தாலும்‌, 
ஒரே வெயிலாக வறட்சியாகவே இருக்கிறது. இதே சமயத்தில்‌ 
விந்திய பர்வதத்தைச்‌ சுற்றி மத்யப்பிரதேசத்திலும்‌ 
மான்ஸஒன்‌ மழை கொட்டுகிறது. இப்படி ஒவ்வொரு 


ப ஒட வத்து 
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பிராந்தியத்தில்‌ ஒவ்வொரு இனுசாக இருக்கிற சீதோஷ்ணம்‌ சத்‌ 
ருதுவின்‌ ஆரம்பமான ஸரஸ்வதி பூஜா காலத்தில்‌ தேசம்‌ 
முழுவதற்கும்‌ ஒரே மாதிரியாக 95 டிகிரிக்கு மேலே போய்ப்‌ 
புழுங்காமலும்‌ 75 டிகிரிக்குக்‌ ழே போய்‌ குளிரில்‌ நடுங்க 
வைக்காமலும்‌, ரொம்பவும்‌ ஹிதமாக; சுக சீதோஷ்ணமாக 
இருக்கிறது. இந்த சமயத்தில்‌ காச்மீரத்திலிருந்து டில்லி, காச, 
கல்கத்தா, பம்பாய்‌, காஞ்சீபுரம்‌, குடகு, கன்யாகுமரி என்று 
எல்லா ஊர்‌ சா ரற௦ர்‌- ஐயும்‌ பார்த்தால்‌ அதிகபட்ச, 
குறைந்த பட்ச டிகிரிக்கள்‌ எல்லா இடத்திலும்‌ கிட்டத்தட்ட 
ஒரே மாதிரியாக இருக்கிறது. மற்ற சமயங்களில்‌ ஒரு சீமைக்‌ 
கும்‌ இன்னொன்றுக்குமிடையே எட்டிலிருந்து பன்னிரண்டு 
டிகிரிவரை வித்தியாசம்‌ இருந்ததுபோல்‌ இப்போது இல்லை. 
சீதோஷ்ண ரீதியில்‌ இந்த ஒரு சமயத்தில்‌ நாம்‌ வேறு வேறு 
என்று பிரிந்திராமல்‌, அதாவது துவந்தம்‌ போய்‌ எல்லாரும்‌ 
ஒரே மாதிரி நிலையில்‌ சேர்ந்திருக்கறோம்‌. ஞானத்தினால்‌ 
எல்லாம்‌ ஒன்று என்று துவந்தங்களைப்‌ : போக்கி வைக்கிற 
வித்யா அதிதேவதையின்‌ தெளிவான ஸ்வரூபம்‌ போலவே 
இந்த சீதோஷ்ணம்‌ இருக்கிறது. நம்‌ தேசம்‌ முழுவதும்‌ 
இப்படி சமசீதோஷ்ண நிலையும்‌, வெண்ணிறமும்‌ சாந்தமும்‌ 
அமையும்போது, வெளியுலகின்‌ ஹிதத்தால்‌ உள்ளுக்கும்‌ 
சுலபத்தில்‌ அந்த சமநிலையை உண்டாக்கிக்கொள்ள வசதி 
யாக இருக்கிறது. இக்காலத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட குண 
விசேஷமே உருவெடுத்து வந்த ஸ்ரீ சரஸ்வதி தேவியின்‌ 
ஆராதனமும்‌ வருவதால்‌, சகல ஜனங்களும்‌ இதை எல்லாம்‌ 
உணர்ந்து பூஜித்தால்‌ ஞானமும்‌ தெளிவும்‌ பெற முடியும்‌. 

'ஜபமாலையும்‌ எட்டுச்சுவடியும்‌ ஞானத்தைத்‌ தெரிவிக்கிற 
அடையாளங்கள்‌ என்று எல்லாருக்கும்‌ தெரியும்‌. பரம 
ஞானமூர்த்தகளான தக்ஷிணாமூர்த்தி, : ஸரஸ்வதி தேவி 
இருவர்‌ கைகளிலும்‌ இவற்றைக்‌ காணலாம்‌. 

ஏட்டுச்சுவடி வித்யையைக்‌ குறிப்பது. 'வித்யை” 
என்றால்‌ a எண்று ட்‌ நி oie ALS ச ரீக்கொண்டு, 


ன 1 


ள்‌ 
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பத தத்த ளக எனவ! படட ம. 
இப்போது இருக்கிற படிப்பு முறையைப்‌ பார்த்தால்‌, வித்யை 


வேறு, ஞானம்‌ வேறு என்றே தோன்றுகிறது. 
வித்யைதான்‌ ஞானம்‌ என்கிற பழைய முறை போய்விட்டது. 
முன்பெல்லாம்‌ சகல வித்யைகளும்‌ பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுக்கவே ஏற்பட்டிருந்தன. திருவள்ளுவரும்‌, 
பரமேசுவரனைப்‌ பாதபூஜை பண்ண வைக்காத ஒரு 
படிப்பினால்‌ என்ன பயன்‌ என்று கேட்கிறார்‌: 


கற்றதனால்‌ ஆயபயன்‌ என்கொல்‌ வால்‌அறிவன்‌ 
நற்றாள்‌ தொழாஅர்‌ எனின்‌? 


அகங்காரம்‌ எல்லாம்‌ அடிபட்டுப்போய்ப்‌ பரமாத்ம 
வஸ்துவுடன்‌ சேருகிற ஞானத்தைத்‌ தரவே சகல வித்யைகளும்‌ 
ஆதியில்‌ ஏற்பட்டிருந்தன. மற்ற அகங்காரங்கள்‌ ஒரு பக்கம்‌ 
இருக்க, “நாம்‌ வித்வான்‌” என்பதாக படிப்பினாலேயே ஒரு 
பெரிய அகம்பாவம்‌ வந்துவிடும்‌. இதனால்தான்‌, நம்‌ 
பூர்விகர்கள்‌ வித்தையோடு, விநயத்தையும்‌ சேர்த்துச்‌ 
சேர்த்துச்‌ சொன்னார்கள்‌: வித்யா விநய ஸம்பன்னே. 


இப்போது படிப்பு எல்லாம்‌ லெளகிகத்துக்காகத்தான்‌ 
என்று ஆகிவிட்டது. பலவிதமான வித்யைகள்‌, ஸயன்ஸ-- 
களைத்‌ தெரிந்துகொண்டு வெகுசாமர்த்தியமாக பாபங்களைப்‌ 
பண்ணிப்‌ பிறரிடமிருந்து தப்பித்துக்கொண்டு பெருமைப்‌ 
படுகிறோம்‌. இப்போதைய படிப்பினால்‌ வருகிற விஷய 
அறிவை ஞானம்‌ என்று சொல்வதானால்‌, அஞ்ஞானம்தான்‌ 
மோக்ஷ சாதனம்‌ என்றுகூடச்‌ சொல்லிவிடுவேன்‌. ஞானம்‌ 
ஒன்றே மோக்ஷ உபாயம்‌ என்று சொல்லவந்த அத்வைதத்‌ 
துக்கு நான்‌ பிரதிநிதி என்று பேர்‌. ஆனால்‌, இப்போது 
படித்தவர்களின்‌ 'நாகரிக' தேசங்களில்‌ நடக்கிற அகாரியங்களைப்‌ 
பார்க்கிறபோது, எதுவுமே தெரியாமல்‌, எழுத்தறிவே - 
இல்லாமல்‌, பரம அஞ்ஞானிகளாக இருந்துகொண்டு, 
பகவான்‌ என்றை ஒருத்தனை நம்பிப்‌ பாவத்துக்குப்‌ பயந்து 
கள்ளங்‌ கபடமில்லாமல்‌ இருக்கிற ஆதிவாசிகளும்‌ காட்டுக்‌ 


குடிகளுந்தான்‌ ஈசுவரப்‌ பிரஸாதம்‌ பெறுபவர்கள்‌ என்றே 


தோன்றுகிறது. நாம்கூட அப்படி 


ஆகிவிட்டால்‌ தேவலை 
போலிருக்கிறது. 


ஆனால்‌, இப்போதுள்ள வித்யைகளும்‌ போதனை 
முறைகளும்‌ வெற்று லெளகிகத்துக்கும்‌ அகங்காரத்துக்குமே 
-ஆஸ்பதமாக இருக்கின்றன என்பதால்‌, ஆத்மார்த்தமான 
சாஸ்திரங்களை, கலைகளை, வித்யைகளைக்‌ குறைவாகப்‌ 
பேசக்‌ கூடாதுதான்‌. இவை எல்லாம்‌ அகங்காரத்தைக்‌ 
கரைத்து, லோக க்ஷேமத்தையும்‌ ஆத்ம க்ஷேமத்தையும்‌ தரவே 
நம்‌ தேசத்தில்‌ ஏற்பட்டிருந்தன. இப்போதும்கூடப்‌ புதிது 
புதிதாக விருத்தியாகியிருக்றெ வித்யைகள்‌, டெக்னாலஜி ஆதிய 
வற்றால்‌ எத்தனையோ லோக க்ஷ்மத்தை உண்டாக்கலாம்‌; 
நல்லறிவை வளர்த்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. எல்லா 'எலிமென்ட்‌ 
களுக்கும்‌ மூலமான “எனர்ஜி: ஒன்றேதான்‌ என்று கண்டுபிடித்து 
விட்ட அடாமிக்‌ (அணு) ஸயன்ஸிலேயே நன்றாக ஊறினால்‌, 
அதுவேகூட ஆத்மிக அத்வைதத்துக்குக்‌ கொண்டுபோய்‌ 
விட்டுவிடும்‌. ஓயாமல்‌ ஆசை வாய்ப்பட்டுப்‌ பறப்பாகப்‌ 
பறந்து கொண்டிராமல்‌ ஆன்றோர்கள்‌ போட்டுத்‌ தந்த 
வாழ்க்கை முறையை நாம்‌ மேற்கொண்டு, வித்யைகளை 
அப்பியசித்து வந்தால்‌, இன்றும்‌ அவை புறத்துக்கு நல்லது 
செய்யும்‌; உள்ளுக்கு ஞானமும்‌ தரும்‌. 


மருந்தோடு பத்தியமும்‌ முக்கியம்‌. வித்யை என்றெ 
மருந்துக்கு அடக்கம்‌, விநயம்‌ என்றெ பத்தியம்‌ அவசியம்‌. 
இப்போது அது இல்லாததால்‌ மருந்தே விஷமாகியிருக்றெது. 
ஆனால்‌, அடக்கத்தோடு பயின்றால்‌ வித்யையே உண்மை 
யில்‌ ஞானம்‌ தரும்‌ அமிருதமாகும்‌. அதனால்தான்‌ ஞான 
மூர்த்திகளான தக்ஷிணாமூர்த்தி, ஸரஸ்வதி இரண்டு 
- பேரையுமே வித்யா தேவதைகளாகவும்‌ வைத்திருக்கறொர்கள்‌. 
ஸரஸ்வதி, சகல கலாவாணி, வித்யா ஸ்வரூபிணி என்று 
எல்லோருமே அறிவீர்கள்‌. 'சர்வ வித்யைகளுக்கும்‌ பிரபு 
... சொல்லுகிறது. பேச்சூ காரியம்‌ அறிவது எல்லாம்‌ அடங்கிப்‌ 


ு 


வனை... ௦ கணாளா ளா ளா ரய டட. 


உவை | 


ஸரஸ்வதி ப 749 


போன நிலையிலிருக்றெ தக்ஷிணாமூர்த்தியே 'மேதா தக்ஷிணா 
மூர்த்தியாகிப்‌ பெரிய புத்திப்‌ பிரகாசம்‌, வாக்குவன்மை, வித்வ 
சக்தி எல்லாம்‌ தருகிறார்‌. ஸரஸ்வதி, தக்ஷிணாமூர்த்தி 
இருவரும்‌ அக்ஷமாலை, சுவடி இவற்றோடு சந்திர கலையைத்‌ 
தலையில்‌ தரித்திருக்கிறார்கள்‌. அதற்குப்‌ பேரே கலை”. 
'கலை' என்றால்‌ எது வளருகிறதோ அது. வித்யைக்கு. 
முடிவே இல்லை. கற்றது கை மண்ணளவு கல்லாதது உலகளவு: 
என்று ஸரஸ்வதியே விநயத்தோடு நினைக்கிறாளாம்‌. 
இவள்‌ தலையில்‌ வைத்திருப்பது மூன்றாம்‌ பிறை. அது 
பூரண சந்திரனாக வளர வேண்டும்‌. 


ஸரஸ்வதிக்கும்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியைப்போலவே நெற்றிக்‌ 
கண்‌ உண்டு. ஆசை பஸ்மமானாலொழிய ஞானமில்லை. 
அதற்காகத்தான்‌ காமனை எரித்த நெற்றிக்கண்‌ இவளிடமும்‌ 
இருக்கிறது. இவ்விரண்டு தெய்வங்களுக்கும்‌ ஜடா மகுடம்‌ 
இருக்றெது. அதுவும்‌ ஞானிகளின்‌ அடையாளம்‌. 


இருவருமே வெள்ளை வெளேரென்று இருக்கறொர்கள்‌. 
ஏழு வர்ணங்களில்‌ சேராத வெள்ளை, பரம நிர்மலமான 
சுத்த ஸத்வ நிலையைக்‌ குறிப்பது. இந்த வெள்ளையும்கூட 
இன்னும்‌ நிர்மலமாக, தன்‌ வழியாக ஒளி ஊடுருவிச்‌ செல்கிற 
அளவுக்கு (ஙல5றனா!)  தெளிந்துவிடுறெபோது ஸ்படிகமாறெது. 
தக்ஷிணாமூர்த்தி, ஸரஸ்வதி இருவருமே இப்படிப்பட்ட 
ஸ்படிகத்தினாலான அக்ஷ்மாலையைத்தான்‌ வைத்திருக்தறொக்ள்‌: 
வெள்ளை நிறம்‌, சந்திர கலை, ஸ்படிகமாலை ஆகிய 
இவற்றை நினைத்தாலே நமக்கு ஒரு தூய்மை, தாப சாந்த, 
அமைதி எல்லாம்‌ உண்டாகின்றன. . . 


மஹாலக்ஷ்மி 


““பொருளில்லார்க்கு இவ்வுலகம்‌ இல்லை” என்றார்‌ ' ' 
திருவள்ளுவர்‌. எல்லோரும்‌ வீடு வாசலை விட்டுவிட்டு 
ஆத்ம விசாரத்தில்‌ ஈடுபட முடியாது. உலக வாழ்க்கையை 
நடத்துவதானால்‌ பணம்‌ வேண்டித்தான்‌ இருக்கிறது. இப்படிச்‌ 
சம்பாதித்து குடும்பம்‌ நடத்துபவர்கள்‌ இருப்பதனால்தான்‌ 
வேறு சிலர்‌ ஆத்ம விசாரம்‌ செய்யமுடிகிறது. பொருள்‌ தேடி 
்‌ வாழ்க்கை நடத்தும்‌ கிருஹஸ்தர்கள்தான்‌ ஆத்ம விசாரத்தில்‌ 
ஈடுபட்ட சந்நியாசிகளுக்கு பிக்ஷை அளித்து அவர்களை 
ரக்ஷிக்கிறார்கள்‌: கஇருஹஸ்தர்கள்‌ இல்லாவிட்டால்‌, பொருளைப்‌ 
பற்றி நிர்விசாரமாக சந்நியாசிகள்‌ என்று சிலர்‌ ஞானம்‌, 
பக்தி இவற்றிலேயே ஈடுபட்டிருக்க முடியாது. “பொருள்‌ 
(பணம்‌) என்பது பொருள்‌ இல்லாதது.” “அர்த்தம்‌ அனர்த்தம்‌! 
என்று சொன்ன அதே ஆதி சங்கராசாரியாள்‌, அதே 
'பஜகோவிந்ததத்தில்‌ “பணப்‌ பேராசை பிடித்து அலையாதே! 
ஆனால்‌ உனக்கு உரிய கர்மத்தினால்‌ நீ சம்பாதிக்கிற 
பொருளைக்கொண்டு நியாயமாக வாழ்ந்து உன்னையே 
உயர்த்திக்‌ கொள்‌” என்றார்‌. 

யல்லபஸே நிஜ கர்மோபாத்தம்‌ 

வித்தம்‌ தேன விநோதய த்தம்‌. 


செல்வத்துக்கு அதி தேவதையாக இருக்கப்பட்டவள்‌ 
மஹாலக்ஷ்மி. அவளைப்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ நமக்கு தர்ம நியாய 
மாக வேண்டிய சம்பத்தைத்‌ தந்து அநுக்கிரகம்‌ செய்வாள்‌: 
ஞான, வைராக்கியக்‌ கிரந்தங்களை நிறையச்‌ செய்த 
ஸ்ரீ ஆசாரியரள்‌ தம்முடைய பரம காருண்யத்தால்‌ விவகார 
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தசையிலுள்ள லோக ஜனங்களை உத்தேசித்து அவர்கள்‌ 
மஹாலக்ஷ்மியை எப்படிப்‌ பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌ என்று 
சொல்லிக்கொடுக்கிற மாதிரி, 'கனகதாரா ஸ்தவம்‌” என்ற 
லக்ஷ்மீ பரமான ஸ்தோத்திரத்தை, நமக்கு அநுக்கிரகித்‌ 
திருக்கிறார்‌. 

இந்தக்‌ 'கனகதாரா ஸ்தவம்‌' உண்டானதற்கு ஒரு கதை 
உண்டு. ஆசாரியார்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கிக்கொள்வதற்கு 
முற்பட்ட கதை அது. அவர்‌ பால தசையில்‌ காலடியில்‌ 
பிரம்மசாரியாக குருகுலவாசம்‌ செய்து வீடு வீடாகப்போய்‌ 
பிக்ஷை வாங்கி வந்த சமயம்‌, ஒரு துவாதசியன்று பரம தரித்திரன்‌ 
ஒருவன்‌ வீட்டுக்கு பிக்ஷைக்காகப்‌ போனார்‌. அவனுக்கு 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ணவே போனார்‌ போலிருக்கிறது! இவர்‌ 


போன போது உஞ்சவிருத்திப்‌ பிராமணனாகிய வீட்டுக்காரன்‌ 


வீட்டில்‌ இல்லை. பத்தினி மட்டும்‌ இருந்தாள்‌. இவரைப்‌ - 
பார்த்த மாத்திரத்தில்‌, “அடடா, எப்படிப்பட்ட தேஜஸ்வி 
யான பிரம்மசாரி! இவருக்குப்‌ பிக்ஷை போட்டால்‌ சகல 
புண்ணியமும்‌ உண்டாகும்‌”” என்று நினைத்தாள்‌. ஆனால்‌, 
பிக்ஷை போடத்தான்‌ வீட்டில்‌ ஒரு மணி அரிசிகூட இல்லை. 
தேடித்தேடி பார்த்ததில்‌ ஒரு புரையில்‌ அழுகல்‌ நெல்லிக்காய்‌ 
ஒன்று அகப்பட்டது. துவாதசிப்பாரணைக்காக அவள்‌ 
புருஷன்‌ 'சேமித்து” வைத்திருந்த நெல்லி! 'போயும்‌ போயும்‌ 
இதையா அந்தத்‌ தெய்வக்‌ குழந்தைக்குப்‌ போடுவது!" என்று 
ரொம்பவும்‌ மனசு குமுறி வேதனைப்பட்டாள்‌. ஆனால்‌, 
“பவதி பிக்ஷ£ம்‌ தேஹி'* என்று கேட்டுவிட்ட பிரம்மச்சாரியை 
வெறுமே . திருப்பி அனுப்பக்கூடாது என்பதால்‌ வாசலுக்குப்‌ 
போனாள்‌. அங்கே மகா தேஜஸ்வியாக நிற்கிற பால 
சங்கரரைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்லி முடியாத வெட்கத்தோடும்‌, 
அழுகையோடும்‌ திரும்ப உள்ளே வந்தாள்‌. வந்த பிறகு, 
ஐயோ இப்படிப்பட்ட தெய்வக்‌ குழந்தைக்கு ஒன்றும்‌ : 
போடாமலிருப்பதா?' என்று நினைத்து வாசலுக்குப்‌ 
போனாள்‌. இப்படி வாசலுக்கும்‌ உள்ளுக்குமாகத்‌. தவித்து 
தவித்து நடமாடிவிட்டு கடைசியில்‌ 'அழுகலோ மட்டமோ? 
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நம்மிடம்‌ இருப்பதைத்தானே நாம்‌ கொடுக்க முடியும்‌ 
என்று ஒரு மாதிரி மனஸைத்‌ தேற்றிக்கொண்டு அந்த ௮ 


3 ஒ! பப்லு முகல்‌ 
நெல்லிக்கனியை ஆசாரியாளுக்குப்‌ போட்டாள்‌. 


பொருளில்‌ தரித்திரமாக இருந்தாலும்‌, அவளுடைய 
மனசு எத்தனை பெரியது என்பதையும்‌, அவளுக்கு தன்னிடம்‌ 
எத்தனை அன்பு பொங்குகிறது என்பதையும்‌ ஆசாரியாள்‌ 
கண்டுகொண்டார்‌. அவர்‌ மனசு அவளுக்காக உருகிற்று. 
உடனேதான்‌ அவளுக்காக மஹாலக்ஷ்மியைப்‌ பிரார்த்தித்து, 
"கனகதாரா ஸ்தவம்‌” பாடினார்‌. 


(இவ்விஷயம்‌ அடுத்த உரையிலும்‌ தொடரும்‌) 


பராசக்தியே மஹாலக்ஷ்மி 


ஆசாரியாள்‌ மஹாலக்ஷ்மியைத்‌ துதிக்றெபோது ஆகாசத்‌ 
இலிருந்து அசரீரி கேட்டது. '“இந்த ஏழைப்‌ பிராமண தம்பதி 
எத்தனையோ ஜன்மங்களாகப்‌ பாவம்‌ செய்தவர்கள்‌. அதற்கு 
தண்டனைதான்‌ தாரித்திரியம்‌. பாவம்‌ தொலைறெ காலம்‌ 
வருகிற வரையில்‌ இவர்களுக்குச்‌ சம்பத்தைத்‌ 
தருவதற்கில்லை' என்றது அசரீரி. 


உடனே ஆசார்யாள்‌, “இவர்கள்‌ ஜன்மாந்தரங்களாகச்‌ 
செய்த பாவம்‌ இப்போது இருப்பதைவிடக்கூட அதிகமாக 
வேண்டுமானாலும்‌ இருக்கட்டும்‌; இத்தனை அன்போடு 
அகத்தில்‌ இருந்த ஒரே பக்ஷ்யமான நெல்லிக்‌ கனியையும்‌ 
எனக்கு இவள்‌ போட்டிருக்கிறாளே: இந்த அன்பும்‌ தியாகமும்‌ 
எத்தனை புண்ணியமானவை! சாப்பாட்டுக்கே இல்லாத 
இவள்‌ எனக்குப்‌ பிக்ஷை போட்ட பலன்‌ எத்தனை பாவத்தையும்‌ 
சாப்பிட்டு விடுமே!”” என்றார்‌. அம்மா, மஹாலக்ஷ்மி! 
இவளுக்கு இருக்கிற மாதிரி உனக்கும்‌ அன்பு நிறைய 
இருக்கிறதே! அதனால்‌ ரொம்பக்‌ கண்டிப்போடு நியாயம்‌ 
மட்டும்‌ வழங்காமல்‌, அன்பைக்‌ காட்டி அநுக்கிரகம்‌ 
பண்ணம்மா: என்று லக்ஷ்மியைப்‌ பிரார்த்தித்தார்‌. 

லக்ஷ்மியிடம்‌ அவர்‌ ஏழைப்‌ பிராமண ஸ்திரீக்காக 
முறையிட்டதற்கு ''கனகதாரா ஸ்தவ/'த்திலேயே உட்சான்று ' 
(Internal evidence) இருக்கிறது: “தத்யாத்‌ தயாநுபவனோ?” 
என்கிற சுலோகத்தில்‌ இது வெளியாகிறது. '“சாதக பட்சி 


மழைத்‌ துளிக்கு ஏங்குகிற மாதிரி இவர்கள்‌ சம்பத்துக்காக. ்‌ 


ஏங்குகிறார்கள்‌. இவர்களுடைய பூர்வபாவம்‌ மழையே 


1 தெ.குஃ48 
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இல்லாத கோடை மாதிரி, இவர்களைத்‌ தகிக்றெது என்பது 
வாஸ்தவம்தான்‌. ஆனாலும்‌ உன்னிடம்‌ தயை என்கிற காற்று 
. இருக்கறதல்லவா? அந்தக்‌ காற்றினால்‌ உன்‌ கடாக்ஷ 
மேகத்தைத்‌ தள்ளிக்கொண்டு வந்து இவர்களுக்குச்‌ செல்வ 
மழையைப்‌ பொழியம்மா!'” என்கிறார்‌, இந்த சுலோகத்தில்‌. 


இப்படி அவர்‌ ஸ்தோத்திரத்தைப்‌ பாடி முடித்தும்‌, 
மஹாலக்ஷ்மிக்கு மனம்‌ குளிர்ந்தது. அந்த ஏழைப்‌ பெண்‌ . 
அன்போடு போட்ட ஓர்‌ அழுகல்‌ நெல்லிப்‌ பழத்துக்குப்‌ 
பிரதியாக அந்த வீட்டு வேலி எல்லை வரையில்‌ தங்க 
நெல்லிக்கனிகளை மழையாகப்‌ பொழிந்து விட்டாள்‌. 


இதனால்தான்‌ அந்த ஸ்தோத்திரத்துக்கு ““கனகதாரா 
ஸ்தவம்‌” என்றெ பேரே உண்டாயிற்று. 'கனகதாரா' என்றால்‌ 
“பொன்மழை என்று அர்த்தம்‌. 'ஸ்தவம்‌: என்றாலும்‌ ஸ்துதி! 
என்றாலும்‌ ஒன்றேதான்‌. 

ஆசாரியாள்‌ முதல்‌ முதலாகச்‌ செய்த ஸ்துதி. இதுதான்‌ 
என்பது இதற்கு ஒரு விசேஷமான பெருமை. ஆசாரியாளுடைய 
அன்பு, பிராம்மண பத்தினியின்‌ அன்பு, மஹாலக்ஷ்மியின்‌ 
அன்பு, எல்லாம்‌ இதில்‌ சேர்ந்திருக்கன்றன. அதனால்‌ இதைப்‌ 
பாராயணம்‌ செய்கிறவர்களுக்கும்‌ துர்பிக்ஷங்கள்‌ நீங்க, தர்ம 
நியாயமாகக்‌ காலக்ஷேபம்‌ நடத்துவதற்குக்‌ குறைவில்லாத 
படி சம்பத்து கிடைக்கும்‌. 


ஆசாரியாள்‌ “எல்லாம்‌ ஒன்றே” என்று சொன்னவர்‌ 

ட்‌ *. 2 ப்‌ Dl ட. மே ய்‌ 1) பி ல எணவா 
அதனால்‌ அவருக்குத்‌ தெய்வங்களிடையே பேதபுத்தியே 
கிடையாது. எல்லாத்‌ தெய்வங்களும்‌ ஒரே பராசக்தியின்‌ ரூபங்கள்‌ 
தாம்‌ என்று அவர்‌ எப்போதும்‌ வலியுறுத்துவார்‌. அம்மாதிரி 
ஒரு சுலோகம்‌ இந்த ஸ்தோத்திரத்திலும்‌ இருக்கிறது. 'கீர்தேவ 
தேதி” என்று ஆரம்பிக்கும்‌. ““கருடக்‌ கொடியோனான மஹா 
விஷ்ணுவின்‌. பத்தினி என்று சொல்லப்படுறை நீயேதான்‌ 
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இன்த பந பட ப வடடல ன கர னந்த எந்த தர பந்தத்தை 
வாக்தேவியான ஸரஸ்வதியாகவும்‌, தாவர வளத்தைத்‌ தருகிற 
சாகம்பரியாகவும்‌, சந்திர மெளலீசுவரனின்‌ பத்தினியான 
பார்வதியாகவும்‌, இருக்கிறாய்‌. மூன்று லோகங்களும்‌ 
குருவாக ஒரு பரமாத்மா இருக்கிறது. அதன்‌ 
சக்தியே நீ. இருவருமாகச்‌ சேர்ந்து உலக சிருஷ்டி 
பரிபாலனம்‌, சம்ஹாரம்‌ என்றெ விளையாட்டை 
“விளையாடிக்‌ கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌”' என்கிறார்‌. 


பராசக்தியான காமாக்ஷியும்‌ காஞ்சி மண்டலத்தில்‌ இதே 
மாதிரியாகப்‌ பொன்‌ மழை பொழிந்து மஹாலக்ஷமிக்கும்‌ 
தனக்கும்‌ அபேதத்தைக்‌ காட்டியிருக்கிறாள்‌. 


மஹான்களுக்கு அருளிய 
மஹாலக்ஷ்மி 


காஞ்சியில்‌ காமாக்ஷி பொன்மழை பொழிந்தது பற்றி 

மூகர்‌ “பஞ்ச சதீ'யில்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. (கண்டீக்ருத்ய-ஸ்துதி 
சதகம்‌). “துண்டீர தேசத்தில்‌ ஸ்வர்ண வர்ஷ்த்தைப்‌ பொழிந்தவள்‌” 
என்கிறார்‌: துண்டீரம்‌ என்பதே தமிழில்‌ தொண்டை 
மண்டலம்‌ என்பது. பல்லவர்களின்‌ தலைநகரான காஞ்சியைச்‌ 
சுற்றிய எமைக்குத்‌ தொண்டை மண்டலம்‌ என்று 
பெயர்‌. இப்போதும்‌ இந்தச்‌ மையில்‌ பொன்‌ விளைந்த 
களத்தார்‌ என்றே ஓர்‌ ஊர்‌ இருப்பது உங்களில்‌ சிலருக்குத்‌ 
தெரிந்திருக்கலாம்‌. 


அத்வைத ஸ்தாபகாசாரியாரான ஸ்ரீ சங்கரருக்காகக்‌ காலடியில்‌ 
பொன்மழை பெய்த மஹாலக்ஷ்மி, காஞ்சிபுரத்தில்‌ விசிஷ்‌ 
டாத்வைத ஆசாரியரான ஸ்ரீ வேதாந்த தேசிகனுக்காகவும்‌ 
பொன்மழை பெய்‌தருக்கிறாள்‌. வேதங்களின்‌ முடிவான 
உபநிஷதங்களில்‌ கரை கடந்தவர்‌ என்பதாக, அவறை, 
'நிகமாந்த மஹா தேசன்‌ என்றே சொல்வார்கள்‌: 'நிகமாந்த' 
என்றாலும்‌ 'வேதாந்த” என்றாலும்‌ ஒன்றுதான்‌. “ஸர்வ தந்திர 
ஸ்வதந்திரர்‌: என்றும்‌ அவருக்குச்‌ சிறப்பு உண்டு. குதிரை 
முகம்‌ கொண்ட மஹா விஷ்ணுவான ஹயக்ரீவர்‌ அவருக்குப்‌ 
பிரத்யட்சம்‌. வடகலை சம்பிரயதாயத்துக்கு மூலபுருஷர்‌ 
அவர்‌. தமக்கென்று திரவியமே வைத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌, 
பிக்ஷை எடுத்துத்தான்‌ ஜீவித்து வந்தார்‌. பெரியவர்களாக யார்‌ 
இருந்தாலும்‌ அகல கள்‌ இருப்பார்கள்‌. 


ட *து 
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அந்தப்‌ பெரியவரை அவமானப்படுத்திப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ 
என்று சூழ்ச்சி செய்கிறவர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌. ஸ்ரீ வேதாந்த 
தேசிகருக்கும்‌ இப்படிப்பட்ட விரோதிகள்‌ இருந்தார்கள்‌. 
“ஸ்ர்வதந்திர ஸ்வதந்திரர்‌' என்றால்‌ வெளி சகாயம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லாமலே தாமே எதையும்‌ சாதிக்கக்கூடியவராக இருக்க 
வேண்டும்‌. இந்த தேசிகன்‌ அப்படி எதையும்‌ சாதித்துவிட 
முடியாது என்று நிரூபித்துவிட வேண்டும்‌. “ஸர்வதந்திர ஸ்வ 
தந்திரப்பட்டம்‌ அவருக்குப்‌ பொருந்தாது என்று லோகத்துக்குக்‌ 
காட்டி மானபங்கப்‌ படுத்த வேண்டும்‌' என்று அவருடைய 
விரோதிகள்‌ நினைத்து, ஒரு சூழ்ச்சி செய்தார்கள்‌. 


பரம ஏழையான ஓர்‌ அசட்டு பிராம்மணப்‌ பையன்‌ 
கல்யாணமே ஆகாமல்‌ ரொம்பவும்‌ கஷ்டப்பட்டுக்‌ கொண்‌ 
'டிருந்தான்‌. பணம்‌, புத்தி இரண்டும்‌ இல்லாதவனுக்கு, யார்‌ 
பெண்‌ கொடுப்பார்கள்‌? தேசிகரின்‌ விரோதிகள்‌ இந்தத்‌ 
தடிமண்டுப்‌ பிரம்மசாரியைக்‌ கொண்டு, அவரை அவமானப்‌ 
படுத்திவிடலாம்‌ என்று நினைத்தார்கள்‌. “இந்தப்‌ பையன்‌ 
போய்‌ அவரிடம்‌ தனக்குப்‌ பணமுடிப்பு வேண்டும்‌ என்று 
பிரார்த்தனை பண்ணட்டும்‌. அவரிடமோ திரவியம்‌ இல்லை. 
இவனுக்காக அவர்‌ பிறத்தியாரையும்‌ யாசிக்கக்கூடாது. 
“ஸர்வதந்திர ஸ்வதந்திர' என்றால்‌, அவராகவே எப்படியோ 
இவனுக்கு வேண்டிய தனத்தை உண்டாக்கித்‌ தந்துவிட 
வேண்டும்‌. அவரால்‌ இப்படிச்‌ செய்யமுடியாது. உடனே, 
“எப்படி ஜயா பெரிய பட்டத்தை வைத்துக்கொள்ளலாம்‌?' 
என்று கேட்டு, அவருடைய மானத்தை வாங்கிவிட வேண்டும்‌” 
என்று திட்டம்‌ போட்டார்கள்‌. அந்தப்‌ பிரகாரமே 
ஏழைப்‌ பையனை அவர்கள்‌ ஏவினார்கள்‌. ஸ்ரீ தேசிகனிடம்‌ 
ஏழைப்‌ பிரம்மச்சாரி போய்த்‌ தன்‌ கல்யாணத்துக்குப்‌ பணம்‌ 
வேண்டும்‌ என்று யாசித்தான்‌. 

(இதிலிருந்து நான்‌ சொல்ல வந்த விஷயத்துக்கு சம்பந்த 


மில்லாவிட்டாலும்‌, என்‌ மனஸில்‌ ரொம்பவும்‌ முக்கியமாக 


'உள்ள இன்னொரு விஷயத்துக்கும்‌ ஆதரவு (கிடைக்கிறது. _- 
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அதாவது அவர்‌ காலத்தில்‌ -- அதாவது எழுநூறு வருஷங்க 
ளுக்கு முந்தி - பிள்ளை வீட்டுக்காரன்தான்‌ பெண்‌ வீட்டுக்குப்‌... 
பணம்‌ கொடுத்துக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொண்டான்‌. 
வரதக்ஷ்ணை வாங்குகிற பழக்கம்‌ இல்லை என்று 
நிரூபணமாகிறது. ) 

வேதாந்த தேசிகருக்கு இது விரோதிகள்‌ சூழ்ச்சி என்று 
தெரிந்துவிட்டது. இருந்தாலும்‌, அவர்‌ தன்னை அவமானப்‌ 
படுத்த வந்தவனிடமும்‌ கருணை கொண்டார்‌. “ஸ்ரீஸ்துது 
என்கிற உத்தமமான ஸ்தோத்திரத்தால்‌ மஹாலக்ஷ்மியைப்‌ 
பிரர்ர்த்தித்தார்‌. உடனே பொன்‌ மழை பொழிந்தது. அதை 
பிரம்மசாரிக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. விரோதிகளால்‌ பெரியவர்‌ 
களுக்குக்‌ கடைசியில்‌ மேலும்‌ பெருமையே உண்டாகும்‌. 
தேசிகருக்கும்‌ அப்படிப்‌ பெருமை உண்டாயிற்று. சங்கரர்‌, 
தேசிகர்‌ இவர்களின்‌ கருணையிலிருந்து வாக்கு மழையாகப்‌ 
பொழிந்தது; பொன்னும்‌ மழையாகப்‌ பொழிந்தது. அத்வைத 
ஆசார்யாள்‌, பக்த அநுக்கிரகமாக லக்ஷ்மியை ஸ்தோத்திரம்‌ 
செய்தார்‌ என்றால்‌, விசிஷ்டாத்வைத  ஆசார்யரோ, 
விரோதிகளின்‌ ஆளாக வந்தவனுக்கும்‌ அநுக்கிரகத்தோடு 
அதே லக்ஷ்மியை வேண்டினார்‌. 


மஹாலக்ஷ்மியின்‌ பரமாநுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்ற 
இன்னொரு மஹான்‌ ஸ்ரீ வித்யாரண்யர்‌. அத்வைத ஆசாரியர்களில்‌ 
மிகவும்‌ சிரேஷ்டமான ஸ்தானம்‌ அவருக்கு உண்டு. ஆனால்‌, 
அவருடைய முழுப்‌ பெருமை இது மட்டுமல்ல. நாலு 
வேதங்களுக்கும்‌ சேர்ந்து பாஷ்யம்‌ பண்ணின மஹாபுருஷர்‌ 
அவர்‌. ஜோதிஷம்‌, வைத்திய சாஸ்திரம்‌, தர்ம சாஸ்திரம்‌, 
(ராஜ்ய பரிபாலனம்‌ பண்ண உதவும்‌) அர்த்த சாஸ்திரம்‌, 
இலக்கியத்துறை என்றிப்படி எல்லாவற்றுக்கும்‌ கிரந்தங்கள்‌ 
உபகரித்தவர்‌ அவர்‌. அவருடைய பெயரே காரணப்‌ பெயராக 
இருக்கிறது. வித்யா -- அரண்யர்‌. அரண்யம்‌ என்றால்‌ காடு. 


_ ஒரு பெரிய காட்டில்‌ பல தினுசான மரம்‌, செடி, கொடிகளும்‌ 
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மண்டியிருக்கிற மாதிரி வித்யையின்‌ பல துறைகளும்‌ 
அவரிடம்‌ செழித்திருந்தன. 


இவரைப்பற்றி நான்‌ சொல்லப்போகிற கதையை 
சரித்திர ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ ஒப்புக்கொள்வார்களோ, 
மாட்டார்களோ? 'ஹிஸ்டரி'க்காரர்‌ 'மிஸ்டெரி' (அற்புத 
நிகழ்ச்சி) வந்தால்‌ ஒப்புக்கொள்ள மாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌, 
இன்றைக்கும்‌ ஸயன்ஸுஈக்குப்‌ பிடிபடாத அற்புதங்களைப்‌ 
பற்றிக்‌ கேள்விப்பட்டுக்கொண்டுதான்‌ இருக்கிறோம்‌. 

கதை இதுதான்‌: பூர்வாசிரமத்தில்‌ வித்யாரண்யர்‌ ஏழைப்‌ 
பிரம்மச்சாரியாக இருந்தபோது, மஹாலக்ஷ்மியைக்‌ குறித்துக்‌ 
கடும்‌ தபஸ்‌ இருந்தார்‌. இவருடைய சிரத்தையை மெச்சி 
மஹாலக்ஷ்மி பிரசன்னமானாள்‌. ஆனால்‌, ஒரு குண்டைத்‌ 
தூக்கிப்‌ போட்டாள்‌. “இந்த ஜன்மாவில்‌ உனக்குத்‌ திரவியம்‌ 
பெறுகிற யோக்கியதை இல்லை. அது விதியின்‌ நிர்ணயம்‌. 
அடுத்த ஜன்மாவில்‌ அநுக்கரகிக்கிறேன்‌' என்று கூறி 
அந்தர்த்தானமாக விட்டாள்‌. ்‌ 

பிற்காலத்தில்‌ “இரண்டாவது றபப பக 
பிரக்யாதி பெறப்‌ போகிறவர்‌ இவர்‌. அதற்கேற்றாற்‌ 
போல்‌, இப்போதே ஆதிசங்கரர்‌ செய்த ஒரு “சாமர்த்தியத்தை 
இவரும்‌ செய்து காட்டிவிட்டார்‌. அது என்ன சாமர்த்தியம்‌? 


தாம்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கக்‌ கொள்வதற்கு அம்மாவின்‌ 
அநுமதியைப்‌ பெறுவதற்காக ஆதிசங்கரர்‌ செய்த சாமர்த்தியம்‌ 
உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. அம்மாவோடு குளிக்கப்‌ 
போன பிரம்மசாரி சங்கரர்‌ ஆற்றில்‌ முதலையின்‌ பிடிப்புக்கு 
வேண்டுமென்றே ஆளானார்‌. தாயார்க்காரி பதறினாள்‌. 
“அம்மா, நீ பதற வேண்டாம்‌. நான்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ள நீ அநுமதி தந்தால்‌ முதலை என்னை விட்டுவிடும்‌. 
ஏனென்றால்‌, துறவு பெற்றுவிட்டால்‌ அது மறு ஜன்மா 
போலாகும்‌. இந்த ஜன்மாவில்‌ முதலையின்‌ பிடிப்புக்கு 
ஆளாக வேண்டும்‌ என்று எனக்கு விதி இருக்கிறது. அடுத்த 


760 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஜன்மாவில்‌ அது என்னைப்‌ பாதிக்காது '” என்றார்‌ சங்கரர்‌. 
அந்தத்‌ தர்மசங்கடமான நிலையில்‌, பெற்ற தாயார்‌ ஒருத்தி 
அநுமதி தராமலிருக்க முடியுமா? இவ்விதமாக ஆசார்யாள்‌ 
சாமர்த்தியம்‌ பண்ணி -- தாயாரின்‌ அங்கீகாரம்‌ பெற்று 
சந்நியாசியாவதாக அப்போதே சங்கற்பம்‌ செய்து கொண்‌ 
டார்‌. உடனே முதலையும்‌ அவரை விட்டுவிட்டது. 


“இந்த ஜன்மாவில்‌ உனக்கு அருள்‌ பண்ணுவதற்கில்லை” 
என்று மஹாலக்ஷ்மி வித்யாரண்யரிடம்‌ சொன்னவுடன்‌, 
இவரும்‌ அதே 'தந்திர'த்தை (tactics) மேற்கொண்டார்‌. அதா 
வது, உடனே சந்நியாச ஆசிரமம்‌ வாங்கிக்கொண்டு 
விட்டார்‌. “அம்மா! மறு ஜன்மா வந்துவிட்டது; இப்போது 
ஐசுவரியத்தைக்‌ கொடு'' என்று லக்ஷ்மியிடம்‌ சொன்னார்‌. 

அவளும்‌ தன்‌ வாக்குப்‌ பிரகாரம்‌ ஸ்வர்ணத்தை 
வர்ஷித்துவிட்டாள்‌. 

. சுற்றிலும்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ தங்கமும்‌, நவநிதியும்‌ 
கொட்டிக்‌ கிடக்கிறது. சந்நியாசியான வித்யாரண்யருக்கு : 
அதைப்‌ பார்த்ததும்‌, தாங்க முடியாத ஏமாற்றமும்‌, துக்கமுமாகி 
விட்டது. “அடடா, தந்திரம்‌ செய்வதாக நினைத்தேன்‌; 
கடைசியில்‌ ஏமாந்தல்லவோ போய்விட்டேன்‌. வீட்டின்‌ 
ஏழ்மை ' போவதற்காக தனம்‌ யாசித்தேன்‌. இப்போதோ 
துறவியாகி விட்டேன்‌. இனிமேல்‌ எனக்கு ஏது வீடு? 
சந்நியாசி பணத்தைத்‌ தீண்டவே கூடாதே. சுயம்‌இருத அணர்த்த . 
மாக நானாகவே அசட்டுத்தனமாக உபத்திரவத்தை வேண்டி 
வாங்கிக்‌ கொண்டிருக்கறேணே! விதிப்பிரகாரம்‌ ஏழையாகவே 
வாழ்ந்து ஆயுஸை விட்டிருந்தாலும்‌, அடுத்த ஜன்மாவிலாவது 
இத்தனை ஐச்வர்யமும்‌ பெற்று ராஜபோகமாக 
இருந்திருக்கலாமே' என்று அழ ஆரம்பித்து விட்டார்‌. 


வித்யாரண்யர்‌ மட்டுமில்லை; நம்மில்‌: ரொம்பப்‌ பேர்‌ 


.... இப்படித்தான்‌ வேண்டாததற்கெல்லாம்‌ ஸ்வாமியை வேண்டிச்‌ 


- கொண்டு, அவர்‌ நம்மிஷ்டப்படி இருபை செய்தபின்‌ 
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“அடாடா, நம்மிஷ்டம்‌ என்று ஏன்‌ ஒன்று இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌? அவர்‌ இஷ்டம்‌ என்று விட்டிருக்கக்கூடாதா? 
இப்போது அறியாமையால்‌ அனர்த்த பரம்பரையை 
அல்லவா வலிய வாங்கிக்‌ கட்டிக்கொண்டிருக்கிறோம்‌?” என்று 
விசனிக்க வேண்டியதாகிறது. நமக்கு எது வேண்டும்‌ என்று 
அவருக்கே தெரியும்‌ என்று விடுவதுதான்‌ புத்திசாலித்தனம்‌. 


வித்யாரண்யர்‌ மகா புத்திமானாதலால்‌ விசனம்‌ உடனே 
தெளிந்தது. ஒரு காரணார்த்தமாகத்தான்‌ அம்பாள்‌ இப்படி 
விளையாடியிருக்கிறாள்‌ என்று புரிந்து கொண்டார்‌. 


அது மாலிக்காபூரின்‌ தட்சிண தேசப்‌ படை எடுப்பை 
ஓட்டிய காலம்‌. துருக்கனான மாலிக்காபூர்‌ ராமேசுவரம்‌ 
வரையில்‌ போய்‌ ஹதாஹதம்‌ செய்திருந்தான்‌. முக்யெமாக 
நம்‌ பிரசித்தி பெற்ற ஆலயங்களையெல்லாம்‌ முக்கியமாக 
பண்ணினான்‌. நம்‌ தர்மங்களை அழித்தான்‌. அந்த 
சமயத்தில்‌ அதை எதிர்த்து நிற்க, நல்ல திரவிய வசதியுள்ள 
ஹிந்து சாம்ராஜ்யம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 

இப்போது வித்யாரண்யர்‌ இந்த: மகா பெரிய பரம 
புண்ணியமான காரியத்தை நினைத்தார்‌. “இத்தனை நிதி 
கொட்டிக்‌ இடக்கிறது. அம்பாள்‌ அநுக்கிரகத்தால்‌ ஒரு ராஜ்ய 
பரிபாலனத்துக்கு உதவி பண்ணும்‌ அளவுக்கு நமக்குப்‌ புத்தி 
தக்ஷண்யமும்‌ இருக்கிறது. இந்தச்‌ செல்வ பலம்‌, நம்‌ அறிவு 
பலம்‌ இரண்டையும்‌ கொண்டு ஒரு ஹிந்து சாம்ராஜ்யத்தை 
மேலோங்கி வருமாறு ஸ்தாபனம்‌ பண்ணுவோம்‌” என்று 
தீர்மானித்தார்‌. 

அவருடைய சொந்த நஷ்டம்‌ ஸநாதன ஹிந்து தர்மத்‌ 
துக்கே பெரிய லாபமாகப்‌ பரிணமித்தது. 

வித்யாரண்யர்‌ சகல சாஸ்திரமும்‌ அறிந்தவர்‌. அவற்றில்‌ 
சகுன சாஸ்திரம்‌ ஒன்று. அதனால்‌ பெரிய ஸநாதன தர்ம 
சாம்ராஜ்யம்‌ அமைக்க . அப்போதே உரிய சமயம்‌ வந்து 
விட்டது என்று தெரிந்து கொண்டார்‌. இன்ன இடத்தில்‌ 


ட்டி க; | பத்‌ ஆல்‌ 


இன்னாரைக்‌ கொண்டு அதை ஸ்தாபிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
அவருக்குப்‌ புரிந்தது. அதன்படி அங்கே ஆடு மேய்க்கிற இரு 
குறும்பர்களைப்‌ பார்த்து இவர்களே புதிய ராஜ்யத்தில்‌ 
அரசாள வேண்டியவர்கள்‌ என்று தீர்மானித்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அண்ணன்‌ தம்பிகளான அந்த இரண்டுபேருக்கு ஹரிஹரன்‌, 
புக்கன்‌ என்று பெயர்‌. அந்த துங்கபத்திரைப்‌ பிரதேசத்தி 
லேயே ஓரிடத்தில்‌ ராஜதானியை ஸ்தாபித்து, அந்த இரண்டு 
பேரையும்‌ அங்கே ராஜாக்களாகப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ செய்து 
வைத்தார்‌. 


அந்த இடம்தான்‌ ஹம்பி. “ஹம்பி ரூயின்ஸ்‌”” என்று அதன்‌ 
இடிபாடுகளை இப்போதும்‌ வெளி. தேசங்களிலிருந்து 
வருஇறவர்கள்கூடப்‌ பார்த்து வியக்கிறார்கள்‌. பம்பா ஸரஸ்‌ என்று 
ராமாயணத்தில்‌ வரும்‌. அது கிஷ்கிந்தையைச்‌ சேர்ந்த இடம்‌. 
மற்ற மொழிகளில்‌ “ப” வாக இருப்பது கன்னடத்தில்‌ 'ஹ' 
ஆகும்‌. தமிழில்‌ “பால்‌' என்பது கன்னடத்தில்‌ 'ஹாலு”. 
நம்முடைய “பவளம்‌” அவர்களுக்கு “ஹவளம்‌'. இப்படியே 
“பம்பா” தான்‌ “ஹம்பா' - இன்றைய ஹம்பி. 


மஹாலக்ஷ்மியின்‌ அநுக்ரெகத்தால்‌ கிடைத்த ஐசுவரி 
யத்தைக்கொண்டு ராஜ்ய பரிபாலனம்‌ பண்ணவும்‌, பெரிய 
சைனியம்‌ திரட்டிக்‌ துருக்கரை எதிர்த்துப்‌ போரிடவும்‌ வசதி 
இடைத்தது. ராஜ்ய ஸ்தாபனத்தின்‌ போதே வித்யாரண்யர்‌ 
அது பெரிய வெற்றி அடைந்து ஜயக்கொடி நாட்டும்‌ என்று 
அதன்‌ ஜாதகத்தை கணித்து விட்டார்‌. அதற்கேற்றாற்போல்‌ 
அது விஜய நகர சாம்ராஜ்யம்‌ என்றே பெயர்‌ பெற்று ஓங்கி 
வளர்ந்தது. ஆனால்‌, அது அதற்கு ஆதிகாலப்‌ பேரில்லை- 
வித்யாரண்யரை குருவாகக்‌ கொண்ட ஹரிஹர, புக்கர்கள்‌ 
அந்த ராஜ்யம்‌ அவருக்கே சொந்தமென்று கருதி, அதற்கு 
“வித்யாநகர சாம்ராஜ்யம்‌! என்று அவர்‌ பெயரையே வைத்தார்‌ 
கள்‌. பிற்பாடு அது விஜய நகரமாயிற்று. . 


தற்போது விசாகப்பட்டினத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ ஒரு விஜய 
நகரம்‌ இருக்கிறது. பலர்‌ இதை விஜயநகர சாம்ராஜ்யத்தோடு 
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குழப்பிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இது வேறு; அது வேறு. 
நான்‌ சொல்லும்‌ சாம்ராஜ்யம்‌ பெல்லாரி ஜில்லாவை 
மையமாகக்‌ கொண்டு அமைந்தது. 


வித்யாரண்யரின்‌ ஆலோசனைப்படியே நடந்து, ஹரி 
ஹர, புக்கர்கள்‌' ராஜ்யத்தை விஸ்தரித்தார்கள்‌. 


இந்த இருவரின்‌ ஒன்றுவிட்ட சகோதரனான கம்பன்னனை 
வித்யாரண்யர்‌ சேநாதிபதியாக நியமித்தார்‌. அவனைத்‌ 
தென்னாட்டுக்கு அனுப்பி வைத்துத்‌ துருக்கப்‌ படைகளை 
வெற்றி கொள்ளச்‌ செய்தார்‌. அப்படியே இவன்‌ சிதறுண்டு 
போன ராஜ்யங்களை எல்லாம்‌ ஒன்று சேர்த்தான்‌. 'கம்பன்ன 
உடையார்‌' என்று அவனைச்‌ சொல்வார்கள்‌. இந்த உடையார்‌ 
பட்டம்‌ மைசூர்‌ ராஜாக்களுக்கும்‌ உண்டாயிற்று: 


வித்யாரண்யரின்‌ ஆசீர்வாத பலத்தால்‌, கம்பன்ன 
உடையார்‌ ராமேஸ்வரம்‌ வரைக்கும்‌ இக்விஜயம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 
வழியில்‌ தில்லிசுல்தானின்‌ பிரதிநிககளோடு ஐந்தாறு யுத்தங்கள்‌ 
செய்து ஜயசாலியாக ஆனார்‌. மதுரையில்தான்‌ பெரிய 
யுத்தம்‌ நடந்தது. மதுரை நகர தேவதையே கம்பன்னனுக்குப்‌ 
பிரத்யட்சமாகி, ஒரு வாளை அநுக்கிரசித்தது. அவருக்கு 
அத்தனை உபாஸனா பலம்‌. அதன்‌ விசேஷத்தால்தான்‌ மாலிக்‌ 
காபூர்‌ முதலானோர்‌ செய்திருந்த நாசத்தையெல்லாம்‌ அவர்‌ 
தவிடு பொடியாக்கி, நம்முடைய கோவில்களை மறுபடி 
புதுப்பித்தார்‌. ஹிந்து சமூகத்துக்குப்‌ புதிய உற்சாகத்தைத்‌ 
தந்து, வைதிக சம்பிரதாயத்துக்குப்‌ புனர்‌ ஜீவனம்‌ தந்தார்‌. 


இருச்சியில்‌ சமீயபுரத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ ஒரு கண்ணனூர்‌ 
இருக்கிறது. அங்கே 'பொச்சலேசுவரர்‌' என்று ஜனங்கள்‌ 
சொல்லுகிற கோவிலுக்குப்‌ போயிருந்தேன்‌. உண்மையில்‌ 
“ஹொய்சலேச்வரர்‌' என்பதே அது. கன்னடத்தைச்‌ சேர்ந்த 
ஹொய்சல வம்சத்தவரால்‌ ஆராதிக்கப்படுபவர்‌. கன்னட 
“ஹு தமிழில்‌ “ப” என்று முதலில்‌ சொன்னேனே, அதன்படி 


ஹொய்சலேசுவரர்தான்‌ 2 பொச்சலேசுவரராகிவிட்டார்‌. 
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“பொச்சலேச்வரர்‌' என்று ஜனங்கள்‌ சொல்வது தப்பு என்று A 
நினைத்து, 'போஜேச்வரர்‌' என்று வேறு 'சரி' பண்ணியிருக்க : 
றார்கள்‌! வேடிக்கைதான்‌! அந்தக்‌ கோவில்‌ கோபுர மதிலில்‌ 
“இந்தக்‌ கோவிலைத்‌ துலுக்கர்கள்‌ நாசம்‌ பண்ணுதிற காலத்தில்‌ 
கம்பன்ன உடையார்‌ ரட்சித்தார்‌'' என்று பொறித்திருப்பதைப்‌ 
பார்த்தேன்‌. அந்த மதிலைப்‌ பார்த்தாலே துருக்கர்‌ 
செய்த கொடுமை தெரிகிறது. மதிலின்‌ இரு பக்கங்களில்‌ 
கல்லடுக்கி நடுவே ஜல்லி கொட்டுவது வழக்கம்‌. இங்கே 
ஒரு பக்கக்‌ கல்‌ வரிசையும்‌ ஜல்லியும்‌ போய்‌, சதையும்‌ 
தசையும்‌ போனபின்‌ எலும்பு மட்டும்‌ நிற்கிற மாதிரி 
இன்னொரு பக்கக்‌ கல்சுவர்‌ மட்டும்‌ நிற்கிறது. அதுவும்‌ இடிபடா 
மலிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ கம்பன்ன உடையாதோன்‌. அருகிலேயே 
உள்ள கம்பரசன்பேட்டைகூடக்‌ கம்பன்ன உடையார்‌ 
பேரில்தான்‌ ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. பக்கத்திலேயே 
வாளாடி நல்லூர்‌. அது கம்பன்னன்‌ வேதப்‌ பிராமணர்களுக்கு 
இறையிலியாகத்‌ தந்த ஊராதலால்‌, இன்றும்‌, “கம்பராய 
சதுர்வேதி மங்கலம்‌' என்றே பத்திரங்கள்‌ எழுதும்போது 
குறிக்கிறார்கள்‌. 


கம்பன்ன உடையாரின்‌ பத்தினி ஒருத்தி கங்காதேவி 
என்று. அவளும்‌ அவர்‌ படையெடுத்த இடங்களுக்கெல்லாம்‌ 
பின்னோடு போயிருக்கிறாள்‌. போனது மட்டுமில்லை. 
ஸமஸ்கிருதத்தில்‌ மகாபண்டிதையான அவள்‌ திரும்பி ஊர்‌ 
வந்து சேருகிற வரையில்‌, ஆங்காங்கே நடந்த நிகழ்ச்சிகளை 
யெல்லாம்‌ பரம சுவாரஸ்யமாக, காவிய நயத்தோடுகூட 
எழுதியிருக்கிறாள்‌. காளிதாஸன்கூடத்‌ தோற்றுபோய்விடு 
வான்‌ என்கிற மாதிரி நுணுக்கமான திருஷ்டி (close observa- 
0௦௩) யோடு, கவி சமத்காரத்தோடு, “கங்காதேவி மதுரா 
விஜயம்‌' என்று எழுதியிருக்றொள்‌. எபிக்ராஃபிகல்‌ டியார்ட்‌ 
மெண்டில்‌ அதை அச்சுப்‌. போட்டிருக்கிறார்கள்‌. அறுநூறு 
.... வருஷங்களுக்கு மூன்‌, ஒரு ஸ்தீரீ இப்படிப்பட்ட பிரயாண 
- இலக்கியம்‌ எழுதினது நமக்கெல்லாம்‌ பெருமை. 
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மஹாலக்ஷ்மியின்‌ அநுக்றெகத்தால்‌ விஜயநகர சாம்ராஜ்யம்‌ 
பிறந்தது. பராசக்தியின்‌ அநுக்கிரகத்தால்‌ கம்பன்ன 
உடையார்‌ யுத்தங்களில்‌ வெற்றி பெற்று, அதை விஸ்தரித்து 
நிலைப்படுத்தினார்‌. ஸரஸ்வதியின்‌ அநுக்ரெகத்தால்‌ இந்த 
திக்விஜய நூல்‌ வந்தது. 


நடுவில்‌ ஒரு நாற்பது ஐம்பது வருஷ காலம்‌ பிற 
மதத்தினரால்‌ வீணாகப்போன தேசத்தில்‌, மறுபடியும்‌ 
வேதம்‌, கோயில்‌, தர்மம்‌ எல்லாம்‌ நிலைக்கும்படி செய்து, 
ஜனங்களுக்குப்‌ பரமோபகாரம்‌ செய்தார்‌ கம்பன்ன உடையார்‌. 
இந்த விஜயநகர வம்சத்தில்தான்‌ பிற்பாடு உலகமே 
கொண்டாடுகிற இருஷ்ணதேவராயர்‌ வந்தார்‌. இவர்கள்‌ 
அத்தனை பேரும்‌ செய்த காரியத்துக்கெல்லாம்‌ வித்து 
வித்யாரண்யர்‌ போட்டதுதான்‌. ராஜ்யத்தை ஸ்தாபித்தது, 
விஸ்தரித்தது, அதைப்‌ பல பகுதிகளாகப்‌ பிரித்துப்‌ பல 


பிரதிநிதிகளைக்‌ கொண்டு ஆட்சி நடத்தியது. எல்லா 


வற்றுக்கும்‌ வித்யாரண்யரே மூல புருஷர்‌. 


வேத தர்மங்களை மறுபடியும்‌ உச்ச நிலைக்குக்‌ 
கொண்டு வருவதற்கு வழியாகவே துருக்கரை அகற்றி, 
ஹிந்து ராஜ்யம்‌ அமைக்க அவர்‌ வழிகோலினார்‌. ராஜ்யம்‌ 
ஸ்திரப்பட்டபின்‌, இந்து தர்ம ரக்ஷ்ணத்தைத்‌ தாமே மேற்‌ 
கொண்டார்‌. ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதர்களின்‌ அத்வைத சம்பிர 
தாயத்தை மறுபடியும்‌ ஜொலிக்கச்‌ செய்துவிட்டால்‌ வேத 
தர்மங்கள்‌ எல்லாம்‌ புனர்ஜீவனம்‌ பெற்றுவிடும்‌ என்று 
தீர்மானித்தார்‌. அதனால்‌ கர்நாடக, ஆந்திர தேசங்களிலிருந்த 
பழைய சங்கரமடங்களைப்‌ புதுக்‌ களையோடு பிரகாசிக்றெ 
மாதிரி உத்தாரணம்‌ செய்தார்‌. சில புதிய மடங்களையும்‌ 
ஸ்தாபித்தார்‌. கன்னட தேசத்தில்‌ அப்போது அத்வைதத்தை 
ஆட்சேபிக்கும்‌ ஸ்ரீ மத்வரின்‌ த்வைத சித்தாந்தமும்‌ நிறையப்‌ 
பரவியிருந்தது. அதைச்‌ சமாளிப்பதற்காகவும்‌ இந்த அத்வைத 
மடங்களை ஸ்தாபித்தார்‌. ள்‌ 
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ஜனங்களின்‌ நல்வாழ்வுக்கு சஸ்திரம்‌, சாஸ்திரம்‌ என்றெ 
இரண்டும்‌, தேவையாயிருக்கின்றன. சஸ்திரம்‌ என்றால்‌ ஆயுதம்‌, 
விரோத ராஜ்யங்களால்‌ தீமை ஏற்பட்டால்‌ காப்பாற்றிக்‌ 
கொள்ள சஸ்திரம்‌ வேண்டியிருக்கிறது. நம்மை நாமே கெடுத்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ ஆத்மாவை ரக்ஷித்துக்கொள்வதற்கு சாஸ்திரம்‌ 
வேண்டியிருக்கிறது. வித்யாரண்யா ராஜ்ய ஸ்தாபனத்தில்‌ 
மறைமுகமாக சஸ்திரப்‌ பிரயோகம்‌ செய்தும்‌, ஸ்ரீ சங்கர 
மடங்களின்‌ புனருத்தாரணத்தால்‌ தாமே நேராக சாஸ்திரப்‌ 
பிரயோகம்‌ செய்தும்‌, ஹிந்து சமூகம்‌ முழுவதையும்‌ துருக்கர்‌ 
களிடமிருந்து காப்பாற்றிவிட்டார்‌. அவர்‌ கர்மம்‌, பக்தி, 
ஞானம்‌ என்ற மூன்று மார்க்கங்களுக்கு உபகாரம்‌ செய்த 
மஹான்‌. அவருடைய “பஞ்சதசீ ப்ரகரணம்‌”, 'ஜீவன்‌ முக்தி 
விவேகம்‌' முதலான கிரந்தங்கள்‌ பரம ஞாணத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடியவை. மடத்தை ஸ்தாபித்தல்‌, ஆலய புனருத்தாரணம்‌ 
செய்தல்‌ ஆதியவற்றால்‌ பக்தியை வளர்த்தார்‌. வேத பாஷ்யத்தால்‌ 
கர்மத்தை நிலை நாட்டினார்‌. அவர்‌ செய்த இத்தனை 
பரமோபகாரத்துக்கும்‌ முதலில்‌ ஊக்கச்‌ சக்தி தந்தது, லக்ஷ்மி 
கடாக்ஷ்த்தால்‌ அவர்‌ பெற்ற நவநிதிதான்‌. 


பணம்‌ சம்பாதித்துக்‌ கொள்வதைவிட பணத்தைக்‌ 
கொடுக்கிற மனப்பான்மைதான்‌ பெரிய லக்ஷ்மி. இந்த மனோ 
பாவத்தையும்‌ மஹாலக்ஷ்மி அநுக்கிரகம்‌ செய்வாள்‌. ஏழைப்‌ 
பிராமணப்‌ பெண்ணின்‌ பொருட்டு அவளைச்‌ செல்வத்துக்கு 
, அதிதேவதையாக வைத்துக்‌ கனக' மழை பொழியும்படி 
வேண்டிக்கொண்ட சங்கரர்‌, இதே ஸ்திதியில்‌ தம்‌ பொருட்டு 
அவளைப்‌ பிரார்த்தக்கிறபோது, அவளைப்‌ பணத்தின்‌ அதி 
தேவதையாக மட்டும்‌ நினைக்கவில்லை; மனமாசுகளை 
யெல்லாம்‌ நீக்குகற ஞானாம்பிகையாக வைத்துப்‌ பிரார்த்திக்‌ 
கிறார்‌. (“ஸம்பத்கராணி? என்கிற சுலோகம்‌). 

வைஷ்ணவர்கள்‌ விஷ்ணுவைத்‌ தகப்பனார்‌ என்று 
சொல்லாமல்‌ “பெருமாள்‌: என்றே சொன்னாலும்‌, மஹாலக்ஷ்மி 
யைத்‌ “தாயார்‌”, “தாயார்‌: என்றே சொல்வார்கள்‌. அவள்தான்‌ 
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ஸ்ரீ மாதாவான பராசக்தி. ஆசார்யாளும்‌ இங்கு “மாதா"' என்று 
அழைத்து, (மாமேவ மாதர்‌ அனிசம்‌). “உன்னை நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணிவிட்டால்‌ போதும்‌; அந்த நமஸ்காரங்கள்‌ சம்பத்து, 
சகல இந்திரிய சந்தோஷங்கள்‌, சாம்ராஜ்யம்‌ எல்லாம்‌ தந்து 
விடும்‌. ஆனால்‌ இதெல்லாம்‌ எனக்கு வேண்டாம்‌. எனக்கு 
உன்னிடமிருந்து ஒரே: ஒரு செல்வம்தான்‌ வேண்டும்‌. என்‌ 
உன்னை நமஸ்கரிப்பதே சாதனமாகிறது. செல்வ 
தேவதையான நீ எனக்குத்‌ தருகிற செல்வம்‌ இந்த 
நமஸ்காரம்தான்‌. இது என்னை விட்டு நீங்காமல்‌ 
இருக்கட்டும்‌'' என்கிறார்‌. 


எல்லோரும்‌ துராசைகளில்லாமல்‌ ஜீவனோபாயம்‌ 
நடத்துவதற்கு மஹாலக்ஷ்மியை உபாசிக்க வேண்டும்‌. 
ஆசாரியாள்‌, வித்யாரண்யாள்‌, ஸ்ரீ தேசிகன்‌ மாதிரி சொந்த 
நலத்துக்காக இன்றி, பரோபகாரமாக அவளைத்‌ துதிக்க 
வேண்டும்‌. எந்த செல்வம்‌ வந்தாலும்‌, வராவிட்டாலும்‌, 
நம்மிடம்‌ பாபமே சேராமல்‌ நிர்மலமாக இருக்கிற 
செல்வத்தை விரும்பி அவளை நமஸ்கரிப்போம்‌. 


பக்தியே பெரிய லக்ஷ்மி 


“இதைத்‌ தா, அதைத்‌ தா: என்று நாம்‌ பிரார்த்திக்க 
வேண்டியதே இல்லைதான்‌. நம்‌ யோக்கியதைக்கு என்ன 
தரவேண்டும்‌ என்று அம்பாளுக்கே தெரியும்‌. இருந்தாலும்‌ 
நடைமுறையில்‌ இப்படி விவேகத்தோடு இருக்க முடிய 
மாட்டேன்‌ என்கிறது. '“இது வேண்டும்‌. அது வேண்டும்‌” 
என்பதற்காகத்தான்‌ பிரார்த்தனை செய்கிறோம்‌. 


யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இதை அடியோடு தப்பு என்று 
சொல்ல முடியவில்லை. தையில்‌ பகவான்‌ பக்தர்களை 
- நாலு தினுசாகப்‌ பிரித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. அதிலே மோக்ஷத்தை 
விரும்பி உபாஸிக்கிற சாதகன்‌, அந்த மோக்ஷ லட்சியத்தையே 
பிடித்துவிட்ட ஞானி ஆதிய இரு சாராரைச்‌ சொன்னதோடு 
பகவான்‌ நின்றுவிடவில்லை. நோய்‌ நொடி முதலான 
துன்பங்கள்‌ நீங்குவதற்காகப்‌ பிரார்த்திக்கிறவன்‌, பொருளை 
வேண்டிப்‌ பிரார்த்தனை பண்ணுகிறவன்‌ ஆதிய இரு சாரா 
ரைக்கூடச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்கிறார்‌. இம்மாதிரி லெளகிக 
செளக்கியத்துக்காக வழிபடுதிறவர்கூடத்‌ தன்னை பூஜிப்ப 
தாக பகவான்‌ ஒப்புக்கொள்றொர்‌. பகவானே ஒப்புக்கொண்ட 
விஷயத்தை நாம்‌ ஆட்சேபிப்பதற்கில்லை. 


ஆனால்‌, தோ சாஸ்திரம்‌ முதலிய எந்த ஞான நூலா 
கட்டும்‌, சமய இரந்தமாகட்டும்‌, இகலோக செளக்கியங்களைத்‌ 
தள்ளிவிட்டு, சாசுவதமான பேரின்பத்தைத்தான்‌ நாட 
வேண்டும்‌ என்பதை “லட்சியமாக - வலியுறுத்துகின்றன. 
அப்படியானால்‌ பகவானே முரண்படப்‌ பேசுகிறாரா? அப்படி 
- ன்‌ வ்‌ காரியங்களை எடுத்த எடுப்பில்‌ 


அ -' 
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யாராலும்‌ விட்டுவிட முடிகறதில்லை. ஆனாலும்‌ இந்த 
நிலையில்‌ இருக்கிறபோதுகூட, “எல்லாம்‌ நம்மாலேயே 
முடியும்‌, நாம்‌ நினைத்ததை எல்லாம்‌ நாமே ராஜாவாக நடத்திக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌' என்று நினைத்துவிடாமல்‌, 'நமக்கு மேலே 
ஒரு மகாசக்தி இருக்றெது. அதற்குச்‌ சக்தி இருப்பதோடு 
கருணையும்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ தழைந்து வேண்டினால்‌ அது 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ணும்‌ என்றெ நம்பிக்கை இருந்தால்‌, அது. 
விசேஷம்தானே? பணம்‌ வேண்டும்‌, வீடு வேண்டும்‌, பதவி 
வேண்டும்‌ என்றெல்லாம்‌ பிரார்த்தனை செய்கிறபோதுகூட, 
இப்படி ஒரு மகாசக்தியிடம்‌ நம்பிக்கை வைத்து, அதனிடம்‌ 
நம்‌ அகங்காரத்தையெல்லாம்‌ தாழ்த்திக்‌ கொண்டு 
நிற்கிறோம்‌ அல்லவா? அந்த மட்டில்‌ இது நாஸ்திகத்தைவிட 
எத்தனையோ சிலாக்கியம்தானே? முதலில்‌ ஏதேதோ 
வஸ்துக்களுக்காகப்‌ பகவானிடம்‌ போகிறோம்‌. பூஜை, ஆலய 
தரிசனம்‌, ஸ்தோத்திரம்‌, ஜபம்‌ என்று செய்கிறோம்‌. 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக இதுகளில்‌ பிடிப்பு உண்டாக உண்டாக 
மற்ற வஸ்துக்களில்‌ பிடிப்புக்‌ குறைகிறது. கடைசியில்‌ 
பகவானுக்காகவே பகவானைப்‌ பக்தி பண்ண வேண்டும்‌ 
என்கிற ருசி பிறக்கிறது. ' 


அதனால்தான்‌ லக்ஷ்மீ கடாக்ஷத்தை விரும்பியே பக்தி 
செலுத்துறெவர்களைக்கூட, “அர்த்தார்த்தி' என்று தனியாகச்‌ 
சொல்லி, தன்னை பூஜிப்பவனாக பகவான்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்கிறார்‌. ்‌ 

““அசைக்கோர்‌ அளவில்லை”! என்றார்கள்‌. முக்கியமாக 
செல்வம்‌ வேண்டும்‌ என்கிற: ஆசைக்கு எல்லையே இல்லாமல்‌ 
போய்விடுகிறது. இதனால்தான்‌ அனர்த்தம்‌ எல்லாம்‌ 
வந்துவிடுகிறது. ஞானம்‌ வேண்டும்‌, குணம்‌ வேண்டும்‌ 
என்றெல்லாம்‌ பிரார்த்திக்கிறவர்கள்‌ எங்கேயாவது துர்லப 
மாக இருப்பார்களோ என்னவோ? லக்ஷ்மீகடாக்ஷ்த்துக்கு 
மட்டும்‌ பிரார்த்திக்காதவர்‌ இல்லை. இதிலே எந்தக்‌ . 


நட த்ர முக விலகும்‌ புக்ல 
வ்‌ 


770 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கோடீசுவரனுக்காவது திருப்தி வந்திருக்குமா என்றால்‌ 
அதையும்‌ காணோம்‌. 


செளக்கிய அநுபோகம்‌ அதிகமாக ஆக, ஞானம்‌ 
வேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ குறைந்துகொண்டே போகிறது. 
இதனால்தான்‌ லக்ஷ்மி ' இருக்கிற இடத்தில்‌ ஸரஸ்வதி 
இருப்பதில்லை என்று பொதுவில்‌ வசனம்‌ வந்துவிட்டது. இதற்கு 
வேடிக்கையாக ஒரு காரணம்‌ தோன்றுகிறது. சாதாரணமாக 
மாமியாரும்‌ மாட்டுப்‌ பொண்ணும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ ஓத்து 
இருக்கமாட்டார்கள்‌. மஹாவிஷ்ணுவும்‌ பிரம்மாவும்‌ 
தகப்பனாரும்‌ பிள்ளையும்‌ ஆகிறார்கள்‌ என்றால்‌, அப்போது 
மஹாலக்ஷ்மியும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ மாமியார்‌--மாட்டுப்‌ பெண்‌ 
ஆகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ சேர்ந்து செளஜன்யமாக இருக்க 
மாட்டார்களே! அதனால்தான்‌ பொதுவில்‌ லக்ஷ்மீ கடாக்ஷம்‌ 


இருக்கிற இடத்தில்‌, ஸரஸ்வதீ கடாக்ஷம்‌ இருப்பதில்லை. 


அல்லது இதையே நல்லபடியாகச்‌ சொல்லலாம்‌. மாமியாரிடம்‌ 
உள்ள மகா மரியாதை காரணமாகவே அவள்‌ இருக்கெ 
இடத்தில்‌ தான்‌ முந்திரிக்கொட்டை மாதிரி தெரியக்கூடாது 
என்று ஸரஸ்வதி ஒதுங்கிப்‌ போவதாகவும்‌ சொல்லலாம்‌. 


இதெல்லாம்‌ வேடிக்கையாகச்‌ சொல்கிற பேச்சு. 
வாஸ்தவத்தில்‌ இருக்கிறது ஒரு பராசக்திதான்‌. அவள்தான்‌ 
எந்தெந்த சமயத்தில்‌ எந்தெந்த விதமாக அநுக்கிரகம்‌ செய்து 
பக்குவத்தைத்‌ தரவேண்டுமோ அப்படிச்‌ செய்வதற்காக 
மகாலக்ஷ்மியாக, ஸரஸ்வதியாக, ஞானம்பிகையாக 
வருகிறாள்‌. ஏதோ ஒரு ரூபத்தில்‌ பக்தி என்று வைத்து 
விட்டால்‌ போதும்‌. அப்புறம்‌ நடக்கவேண்டியதை 
அவளே பார்த்துக்கொள்வாள்‌. இந்தப்‌ பக்திதான்‌ நமக்குப்‌ 
பெரிய செல்வம்‌. அதுவே பெரிய லக்ஷ்மி. - 


நவராத்திரி நாயகியர்‌ 


நவராத்திரியில்‌ பராசக்தியான துர்க்கா பரமேசுவரியை 
யும்‌ மகாலக்ஷ்மியையும்‌, ஸரஸ்வதி தேவியையும்‌ பூஜிக்கி 
றோம்‌. மூன்று மூர்த்திகளாகச்‌ சொன்னாலும்‌, முப்பத்து 
முக்கோடி மூர்த்திகளாகச்‌ சொன்னாலும்‌, அத்தனையாகவும்‌ 
இருப்பது ஒரே பராசக்திதான்‌. இந்த உண்மையைத்தான்‌ 
லலிதா ஸஹஸ்ரநாமம்‌ பரதேவதையை வர்ணிக்கும்போது 
அவளே ருஷ்டி செய்பவள்‌ (ஸ்ருஷ்டிகர்த்ரீ-- ப்ரஹ்ம ரூபா) 
அவளே பரிபாலனம்‌ செய்பவள்‌ (கோப்த்ரீ -- கோவிந்த 
ரூபிணீ), அவளே சம்ஹாரம்‌ செய்பவள்‌ (ஸம்ஹாரிணி -- 
ருத்ரரூபா) என்று சொல்கிறது. லலிதையாக, துர்க்கையாக 
இருக்கிற பராசக்திதான்‌ மஹாலக்ஷ்மியாகவும்‌ ஸரஸ்வதியாக 
வும்‌ இருக்கறது. லக்ஷ்மி அஷ்டோத்தரத்தில்‌ “பிரம்ம விஷ்ணு 
சிவாத்மிகாயை நம:' என்று வருகிறது. ஸரஸ்வதி அஷ்‌ 
டோத்தரத்திலும்‌ இப்படியே 'பிரம்ம விஷ்ணு சிவாத்மிகாயை நம:" 
என்று வருகிறது. படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு எல்லாம்‌ 
செய்வது ஒரே சக்திதான்‌ என்று இந்த நாமங்கள்‌ நமக்கு நன்றாக 
உணர்த்துகின்றன. ஒரே பராசச்திதான்‌ வெவ்வேறு வேஷங்களைப்‌ 
போட்டுக்கொண்டு வெவ்வேறு .காரியங்களைச்‌ செய்கிறது. 
துர்க்கையாக இருக்கிறபோது, வீரம்‌, சக்தி எல்லாம்‌ 
தருகிறது? மஹாலக்ஷ்மியாகி சம்பத்துக்களைத்‌ தருகிறது) 
ஸரஸ்வதியாகி ஞானம்‌ தருகிறது. 


ஆதிபராசக்தியான துர்க்கையைப்‌ பொதுவாகப்‌ பார்வதி : 


யோடு ஐக்யெப்படுத்திச்‌ சொல்லலாம்‌. அவள்‌ ஹிமவானின்‌ 
புத்திரியானதால்‌ மலைமகள்‌. மஹாலக்ஷ்மி பாற்கடலில்‌ 


772 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


தோன்றியதால்‌ அலைமகள்‌. ஸரஸ்வதி சகலகலா 


2 ஞானமும்‌ 
தருவதால்‌ கலைமகள்‌. 


பர்வதராஜ புத்திரியாக வந்த அம்பாளும்‌, க்ஷீரசாகரத்து 
லிருந்து பிறந்த மஹாலக்ஷ்மியும்‌, இரண்டு மஹரிஷிகளுக்குப்‌ 
பெண்களாகவும்‌ அவதரித்திருக்கிறார்கள்‌. 


மஹாலக்ஷ்மியை மகளாகப்‌ பெற்று, சீராட்டி வளர்க்க 
வேண்டும்‌ என்று பிருகு மஹரிஷி தபஸ்‌ செய்தார்‌. அதற்‌ 
கிணங்கவே லக்ஷ்மிதேவி அவருக்குப்‌ புத்திரியாக உத்பவித்தாள்‌. 
பிருகுவுக்குப்‌ புத்திரியானதால்‌ அவளுக்கு பார்கவி என்று 
பெயர்‌ ஏற்பட்டது. 


“பார்கவி லோக ஜனனி க்ஷீரஸாகர கன்யகா” என்று 
ஸம்ஸ்கிருத அகராதியான 'அமரகோசம்‌' சொல்லும்‌. 
இப்படியே காத்யாயன மகரிஷி சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவரியைப்‌ 
பெண்ணாக அடைய வேண்டும்‌ என்று விரும்பித்‌ தபஸ்‌ செய்தார்‌. 
அம்பிகையும்‌ அவருக்கு மகளாக ஆவிர்பவித்தாள்‌. காத்யாய 
னருக்குப்‌ பெண்‌ என்பதாலேயே அவளுக்குக்‌ காத்யாயனி 
என்ற பெயர்‌ உண்டாயிற்று. துர்க்கைக்கு உரிய காயத்ரியிலே 
அவளைக்‌ “காத்யாயனியாக இயானிக்கிறோம்‌' என்று 
சொல்லியிருக்கறது. 


லோக மாதாக்களாக இருக்கப்பட்ட தெய்வங்களைக்‌ 
குழந்தையாக வரச்‌ சொண்ணதில்‌ நிரம்ப விக்ஷேம்‌ இருக்கிறது. 
குழந்தையும்‌ தெய்வமும்‌ கொண்டாடும்‌ இடத்திலே" 
என்கிறாம்‌. தெய்வமே குழந்தையாக வந்தால்‌, ரொம்பக்‌ 
கொண்டாட்டமாகும்‌. குழந்தைக்கு நம்மைப்போல்‌ காமமும்‌ 
குரோதமும்‌ துக்கமும்‌ வேரூன்றி இருப்பதில்லை. இந்த 
க்ஷணத்தில்‌ ரொம்பவும்‌ ஆசைப்பட்ட ஒரு வஸ்துவை அடுத்த 
க்ஷணத்தில்‌ தூக்கிப்‌ போட்டு விட்டுப்‌ போகிறது. கோபமும்‌ 
இப்படியே சுவடு தெரியாமல்‌ நிமிஷத்தில்‌ மறைந்து போகிறது. 
அழுகையும்‌ இவ்வாறேதான்‌. நாம்தான்‌ உணர்ச்சிகளை 
ஆழ உள்ளுக்கு வாங்கிக்கொண்டு. மனத்தைக்‌ கெடுத்துக்‌ 
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கொள்கிறோம்‌. உணர்ச்சிகள்‌ வேரூன்றாமல்‌ குழந்தைகள்‌ 
போல்‌ நாமும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கவேண்டும்‌. இதனால்‌ 
தான்‌ உபநிஷதமும்‌ “குழந்தையாய்‌ இரு' என்கிறது. 


சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியைக்‌ காத்யாயனியாகவும்‌, மகாலக்ஷ்மியை 
பார்கவியாகவும்‌ குழந்தைகளாக்கி, அந்த. பாவத்‌ 
இலேயே வழிபட்டால்‌, நமக்கும்‌ குழந்தைத்‌ தன்மை சாக்ஷாத்கரித்து 
விடும்‌. இந்த நாளில்‌ வாட்டர்‌ஃப்ரூப்‌ என்று சொல்வது 
போல்‌, நாம்‌ காம ப்ரூஃப்‌, சோக ப்ரூஃப்‌ எல்லாமாக, 
சாந்தமாக ஆவோம்‌. குழந்தை ரூபத்தில்‌ இருந்தாலும்‌ ஞானப்‌ 
பாலூட்டும்‌ ஸ்ரீ மாதாவாக இருக்கிற தேவி, நமக்கு இந்த 
அநுக்கிரகத்தைச்‌ செய்வாள்‌. 

குழந்தையாக வந்த காத்யாயனியைத்‌ தமிழ்‌ நாட்டுக்‌ 
இராம ஜனங்கள்கூட நீண்ட காலமாக வழிபட்டு வந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ என்பது என்‌ ஊகம்‌. “காத்தாயி” என்று சொல்கிற 
கிராம தேவதை 'காத்யாயனி'தான்‌ என்று நினைக்கிறேன்‌. 


“பட்டாரிகை' என்று பெரிய ஸ்ரீவித்யோபாஸகர்கள்‌ 
குறிப்பிடும்‌ அம்பாளைத்தான்‌, நம்‌ இராம மக்கள்‌ “பிடாரி? 
என்று சொல்லிப்‌ பூஜிக்கிறார்கள்‌. பழைய செப்பேடுகளில்‌ 
“பட்டாரிகா மான்யம்‌' என்பதைப்‌ “பிடாரிமானியம்‌' என்று 
திரித்துக்‌ குறிப்பிடுவதிலிருந்து இதை உணரலாம்‌. 

இவ்வாறே கிராம ஜனங்களும்கூட ஸரஸ்வதியை நீண்ட 
காலமாக வழிபட்டிருக்கிறார்கள்‌. “பேச்சாயி, பேச்சாயி” 
என்று சொல்கிற கிராம தேவதை பேச்சுக்கு ஆயியான 
வாக்தேவி ஸரஸ்வதியைத்தான்‌ குறிப்பிடுகிறது. 

அம்பாளையும்‌, மஹாலக்ஷ்மியையும்‌, ஸரஸ்வதிதேவி 
யையும்‌ பூஜித்து எல்லாச்‌ சக்தியும்‌, சம்பத்தும்‌, நல்ல - 
புத்தியும்‌ பெறுவோமாக! 


“எனக்கு முக்கியம்‌ அம்பாள்‌”? 


வீடு அழுக்கு இல்லாமல்‌ இருந்தால்‌ போதாது. துணி 
அழுக்கு இல்லாமலிருந்தால்‌ போதாது. உடம்பு அழுக்கு 
இல்லாமலிருந்தால்‌ போதாது. நம்‌ மனம்‌ அழுக்கு 
இல்லாமல்‌ ஆகவேண்டும்‌: 


இதற்கு சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியும்‌, பரமேச்வர பத்தினியு 
மான அம்பாளுடைய சரணாரவிந்தத்‌ தியானம்தான்‌ வழி. 
அம்பாளின்‌ சரணத்தைத்‌ தியானித்துக்கொண்டே இருந்தால்‌ 
அழுக்கெல்லாம்‌ போய்‌, குறை எல்லாம்‌ தீர்ந்து பூர்ணமாக 
அப்படியே நிரம்பிப்‌ போய்விடுவோம்‌. அழுக்கும்‌ குறையும்‌ 
உள்ள ஜீவர்களாக நாம்‌ உண்டாகியிருப்பது அவள்‌ விளையாட்‌ 
டுத்தான்‌. எனவே இதிலிருந்து நம்மை மீட்டு நிர்மலமாக, 
பூர்ணமாகப்‌ பண்ணுவதும்‌ அவள்‌ காரியம்தான்‌. 


. 

ட; ன்‌ ஆடு மாடு மாதிரி சாகாமல்‌, சாந்தியும்‌ ஆனந்தமும்‌ 
"நிரம்பி நம்‌ உயிர்‌ உடம்பிலிருந்து பிரிந்து மறுபடியும்‌ உடம்பு 

எடுக்காமல்‌ இருப்பதற்காகத்தான்‌ இத்தனை மதங்களும்‌ 

உள்ளன. அம்பாளின்‌ தியானத்தைவிட, வேறு மதம்‌ 

வேண்டியதே இல்லை; சாந்தியும்‌, ஆனந்தமும்‌ தந்து 

1 ல்‌ பூரணத்துவம்‌ அடையச்‌ . செய்வது அதுவே. 


.. அம்பாளைத்‌ தியானித்துத்‌ இயானித்து நம்‌.மில்‌ யாராவது 
நிரம்பிப்‌ போய்விட்டால்‌ நம்‌ மதம்‌ தானே வளரும்‌. மதத்துக்‌ 
காகப்‌ பிரச ம்‌, வாத. எதுவுமே வேண்டாம்‌. நான்‌ ஏன்‌ 
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ப ப அ ப ப ப ப ப ப பப்ப ப ப ப ப ப ப பப 
கொண்டிருந்தால்‌, அது இந்த உபந்நியாசத்தை விட மிகவும்‌ 
ஆத்ம க்ஷேமமும்‌ லோக க்ஷேமும்‌ ஆகும்‌. இந்தப்‌ பேச்சு 
வார்த்தைகளைவிட நிறைவுக்கு உதவுவது அதுவே. ஆனா 
லும்‌ எனக்கு இந்த உண்மை இப்படிப்‌ பேச உட்கார்ந்ததால்‌ 
தெரிகிறது. ஆகவே, பேசப்பேச அதுவும்‌ என்‌ நினைவைச்‌ 
சுத்தப்படுத்துறெது என்று தெரிகிறது. நம்மில்‌ ஓர்‌ ஆத்மாவா 
வது பூரணமாக உயருவதற்காகத்தான்‌ மத விஷயங்களைப்‌ 
பேசுகிறேன்‌. 


இந்த மத விஷயங்களுக்கெல்லாம்‌ முடிவு நம்‌ 
குறைகளைக்‌ களைந்து நிறைவு பெறுவதுதான்‌. அவரவரும்‌ 
அநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்து தன்‌ நிறைவை உண்டாக்கிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதே நம்‌ மதம்‌. அதற்கான புத்தியும்‌ 
சக்தியும்‌ அம்பாளிடமே வேண்டிப்‌ பெற வேண்டும்‌. 


அம்பாளைத்‌ தியானிக்க முயன்று அதில்‌ ஒருமுகமாக 
ஈடுபட முடியாதபோது நம்‌ குறையெல்லாம்‌ தெரிகிறது. 
அதுவும்‌ ஒரு விதத்தில்‌ நல்லதுதான்‌. “இந்தக்‌ குறைகளைப்‌ 
போக்கம்மா' என்று அவளிடம்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொள்ள 
முடிகிறது. என்னிடம்‌ எப்போதெல்லாம்‌ தோஷம்‌ தோன்று 
கிறதோ: அப்போதெல்லாம்‌ அம்பாளிடம்‌ முறையிட்டு அந்த 
தோஷம்‌ இனியாவது இல்லாமலிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
பிரார்த்திக்கிறேன்‌. 

என்னிடம்‌ தோஷம்‌ இருந்தால்‌ நான்‌ பிறருக்கு 
உபதேசிப்பது வேஷம்தான்‌. உங்களை ஏமாற்றுவதுதான்‌. 
எனக்கு அம்பாள்‌ அநுக்கிரகம்‌ பூரணமாக வந்து நான்‌ 
நிறைந்து போய்விட்டால்‌, அப்புறம்‌ உபதேசம்‌ என்ற வாய்ப்‌ 
பேச்சே தேவையில்லை. பேசாமலே அநுக்கிரஹ சக்தியானது 
மற்றவர்களுக்கு ஞானத்தைத்‌ தந்துவிடும்‌. ஆக, இரண்டு 
நிலையிலும்‌ உபந்நியாம்‌ கூடாதுதான்‌. இப்படி. எல்லாம்‌ நா்‌ S 
உபதேசம்‌ பண்ணுகிற நேரத்தை அவளுடைய இயானத்தி 
லேயே செலவு செய்தால்‌ இன்னும்‌ எத்தனையோ மடங்கு 


ஆத்ம சாந்தி இடைக்கும்‌. உபந்நியாசம்‌ செய்கிற பொழுதை 


அவள்‌ தியானத்தில்‌ செலவிட்டால்‌, என்‌ தோஷங்கள்‌ 
எத்தனையோ நீங்கும்‌. இதைக்கேட்றெ பொழுதை அவளுடைய 
தியானத்தில்‌ செலவிட்டால்‌ உங்கள்‌ தோஷங்களும்‌ 
எவ்வளவோ விலகும்‌. ஆனாலும்‌ இப்படியெல்லாம்‌ நான்‌ பேக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌, உங்களில்‌ யாராவது தம்மைத்‌ 
தாமே இவ்வாறெல்லாம்‌ சோதித்துப்‌ பார்த்துக்கொண்டு, 
அம்பாளைத்‌ தியானித்து பூரணத்துவம்‌ அடைய இந்தப்‌ 
பேச்சு தூண்டாதா என்ற ஆசைதான்‌. பிரசாரத்தால்‌ மதமும்‌ 
ஆத்மாநுபவமும்‌ வளராது. பிரசாரமும்‌ பிரசங்கமும்‌ தற்கால 
சாந்திதான்‌. 


சாந்தியே இல்லாத லோக வாழ்க்கையில்‌ ஏதோ 
தாற்காலிகமாக ஒரு சாந்தி உண்டானாலும்‌ ஓரளவுக்கு 
விசேஷம்தான்‌. நான்‌ பேசினால்‌ உங்களுக்குத்‌ தற்கால 
சாந்தியாகத்‌ திருப்தி உண்டாகிறது என்பதால்‌ பேசுகிறேன்‌. 
நான்‌ பேசாவிட்டால்‌ உங்களுக்கு துக்கமாகவும்‌, 
ஏமாற்றமாகவும்‌ இருக்குமே என்பதற்காகப்‌ பேசுகிறேன்‌. 


்‌ ஆனால்‌ இதைவிட அவசியம்‌ தாற்காலிகமானதைச்‌ 
சாசுவதமாகப்‌ பண்ணிக்கொள்வதுதான்‌. அதற்கு ஒரே வழி 
அம்பாளின்‌ சரணாரவிந்தத்‌ இயானமே. எனக்கு முக்கியம்‌ 
அம்பாள்‌. லோக க்ஷமார்த்தம்‌ அம்பாளுடைய சரணாரவிந்தத்‌ 
தைத்தான்‌ தியானம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. நீங்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ அம்பாளைத்‌ தியானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
மற்ற மதங்களாலோ, நாஸ்திகத்தாலோ ந.ம்‌ மதத்துக்கு 
ஹானி வராது. நம்முடைய அநுஷ்டானக்‌ குறைவினாலேயே 
_ தான்‌ ஹானி வரும்‌. நம்‌ உடம்பில்‌ சக்தி குறைந்தால்தான்‌ 
நோய்‌ வருகிறது. அதுபோல்‌ நம்‌ அநுஷ்டானம்‌ குறைந்தால்‌ 
மதமாற்றம்‌, நாஸ்திகம்‌ முதலிய நோய்கள்‌ வந்து 
விடுகின்றன. ்‌ 


அநுஷ்டானங்களை விடாமல்‌ செய்துகொண்டு அம்பா 
ளுடைய சரணாரவிந்தங்களைத்‌ இயானம்‌ செய்து கொண்டிருந்‌ 
தால்போதும்‌, ஒருத்தருக்கும்‌ .ஒரு கஷ்டமும்‌ வராது. இதற்‌ 
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கெல்லாம்‌ விசை நம்மிடமே இருக்கிறது. நாம்‌ பெரிய 
பெரிய நல்ல காரியமாக ஏதோ செய்யவேண்டும்‌ என்பதே 
இல்லை. முதலில்‌ நாம்‌ தப்புப்‌ பண்ணாமல்‌ இருக்க முயன்றாலே 
போதும்‌, தப்புப்பண்ணுறெபோதெல்லாம்‌ அம்பாளிடம்‌ 
பிரார்த்திக்கொண்டு, அவள்‌ கிருபையால்‌ ஆத்ம சுத்தி 
செய்துகொண்டு, படிப்படியாக நமக்கு நிறைவைப்‌ பெற்று, 
நம்‌ மதத்துக்கும்‌ நிறைவை உண்டு பண்ணுவோம்‌. நம்‌ மதம்‌ 
என்பது லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ பொதுவானதால்‌, இதன்‌ 
மூலம்‌ சகல தேச ஜனங்களுக்கும்‌ க்ஷேத்தைச்‌ செய்வோம்‌. 


எல்லா மதங்களும்‌ முடிவில்‌ மோக்ஷம்‌ அடைவதைத்‌ 
தான்‌ லக்ஷியமாகச்‌ சொல்கின்றன. பரம சத்தியத்தை 
அநுபவத்தால்‌ அறிகிற ஞானம்தான்‌ அந்த மோக்ஷம்‌. அந்தப்‌' 
பரம ஸத்யத்தைத்தான்‌ வேதாந்தத்தில்‌ பிரம்மம்‌ என்பது. 

பிரம்மத்தின்‌ சித்சக்தி என்கிற ஞான ஸ்வரூபமாக 
இருக்கிற அம்பாளை உபாஸித்தாலே, அவளுடைய அநுக்கிர 
கத்தால்‌ நாமும்‌ அந்த ஸத்தியம்தான்‌ என்கிற 
ஞானத்தை அடைய முடியும்‌. 

இகலோகத்தில்‌ பலவிதமான செளக்கியங்களை அநுக்‌ 
கரகம்‌ செய்கிற அம்பாள்‌, முடிந்த முடிவாக இந்த ஞானத்தை, 
மோக்ஷத்தை அருளுகிறாள்‌. அவள்‌ அநுக்கிரஹத்தால்தான்‌ 
சம்ஸார பந்தத்திலிருந்து விடுதலையாகி மோக்ஷம்‌ அடைய 
லாம்‌. அம்பாளை ஆராதிப்பதால்‌, ஞானம்‌ ஆவிர்பவமாகி, 
அஞ்ஞானம்‌ விலக, மோக்ஷம்‌ கிடைக்கிறது என்பது 
சாஸ்திரங்கள்‌, ஸ்தோத்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றிலுமே சொல்லப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. அம்பாளிடம்‌ பக்தி பண்ணிப்‌ பண்ணி இப்படிப்‌ 
பரம ஞானிகளான பல மகான்களையும்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌. ' 

நாம்‌ ஆரம்பிக்க வேண்டியது அம்பாளுடைய சரணார 
விந்த இயானம்தான்‌. . கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ தியானம்‌ 
செய்தாலே அதன்‌ ருசி தெரியும்‌ -அம்பாளுடைய 
சரண கமலத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ சாந்தி அளிக்கக்கூடியது வேறு 


1 


ட்ட நகட்பதத்சி்‌ 
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ரதம்‌ கடன படபட ட ட ட அ அ தது 
எதுவும்‌ இல்லை என்று புரிய ஆரம்பிக்கும்‌. விடாமல்‌ 
இப்படித்‌ தியானம்‌ செய்தால்‌ முடிவில்‌ இந்த உடம்பு 
போனபின்‌ செத்தும்‌ சாகாதவராகலாம்‌ -- அமிருதமாகலாம்‌. 
என்றும்‌ நிலையாக இருக்கிற ஞானத்தில்‌ இரண்டறக்‌ 
கலந்து அமிருதமாகலாம்‌. 
பிறத்தியாருக்கு உபதேசித்துத்‌ திருத்துவதற்கு யத்தனம்‌ 
செய்வதற்கு முன்னால்‌, அவரவரும்‌, தான்‌ தப்புப்பண்ணாமல்‌ 
இருந்தால்‌ போதும்‌. இதற்கு அவளுடைய சரண 
கமலந்தான்‌ கதி. எளிதில்‌ நம்‌ குறையைப்‌ போக்கிக்கொள்ளத்‌ 
தியானம்‌ என்றெ விசையை நமக்குள்ளேயே வைத்திருக்கிறாள்‌. 
நீங்கள்‌ எல்லோரும்‌ உங்கள்‌ ஆத்ம க்ஷேமத்துக்காகவும்‌ 
லோக க்ஷேமத்துக்காகவும்‌ அவளைத்‌ தியானம்‌ செய்யவேண்டும்‌. 
இதை எல்லோரும்‌ விடாமல்‌ செய்துகொண்டிருந்தாலே 
போதும்‌. ஒருத்தருக்கும்‌ ஒரு கஷ்டமும்‌ வராது; சமஸ்தப்‌ 
பிரபஞ்சமும்‌ பரம க்ஷேமமாக இருந்து வரும்‌. 


- இகவ னாக அ: - இது 


அன்னைத்‌ தெய்வம்‌ 


“அன்னையும்‌ பிதாவும்‌ முன்னறி தெய்வம்‌' என்று 
ஒளவைப்‌ பாட்டி சொல்லியிருக்கிறாள்‌. இரண்டு முன்னறி 
தெய்வங்களிலும்‌ முன்னதாக “அன்னை'யைச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறாள்‌. தைத்திரியோபநிஷதமும்‌, 'மாதாவைத்‌ தெய்வமாகக்‌ 
கொள்வாயாக; பிதாவைத்‌ தெய்வமாகக்‌ கொள்வாயாக” 
என்கிறது. இங்கேயும்‌ முதலில்‌ அம்மாவைத்தான்‌ சொல்லி 


இருக்கிறது. 


தாயாரைத்‌ தெய்வமாக நினைக்க - முடியுமானால்‌ 
இதையே திருப்பி வைத்துப்‌ பார்க்கும்போது தெய்வத்தைத்‌ 
தாயாராக நினைக்க முடியும்‌. சர்வ லோகங்களையும்‌ 
படைத்துக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற மகாசக்தியைத்‌ 
தாயாராக நினைக்கும்போது 'அம்பாள்‌' என்கிறோம்‌. 


எல்லாமாக ஆகியிருக்றெ பரமாத்மா, நாம்‌ எப்படி 
நினைத்தாலும்‌ அப்படி வந்து அருள்‌ செய்கிறது. எந்த 
ரூபமாகத்‌ தியானித்தாலும்‌, அப்படியே வந்து அநுக்கிரகம்‌ 
செய்கிற கருணை பரமாத்மாவுக்கு உண்டு. அப்படி சாக்ஷாத்‌ 
பரப்‌ பிரம்மமே தாயாகி, அம்பிகையாய்‌ இருந்துகொண்டு, 
நமக்கு அநுக்கிரகம்‌ செய்யவேண்டுமென்று நாம்‌ பிரார்த்‌ 
இத்தால்‌ அவ்விதமே வருகிறது. 

பரமாத்மாவை அன்னைத்‌ தெய்வமாக பாவிப்பதில்‌ 
தனியான விசேஷம்‌ உண்டு. அம்மாவிடம்‌ நமக்குள்ள 
அன்பும்‌ அம்மாவுக்கு நம்மிடம்‌ உள்ள அன்பும்‌ அலாதியானவை 


“அல்லவா? எனவே, “அம்மா: என்று நினைத்து, பக்தி. 
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செய்தால்‌ ஒரே அன்பு மயமாக இருக்கறது; ஆனந்த மயமாக 


இருக்கிறது. நாம்‌ குழந்தையாகி விடுவதால்‌, தானாகவே 
காமக்‌ குரோதாதிகள்‌ நம்மை விட்டு விலகுகின்றன. வயசேறிப்‌ 
போவதால்‌ ஏற்படும்‌ விகாரங்களை, அவளுடைய 
குழந்தை என்ற உணர்வினால்‌ போக்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌. 


பரமாத்மாவை “அம்மா” என்பது நாமாக உபசாரத்துக்கு 
செய்கிற பாவனை அல்ல. வாஸ்தவத்திலேயே பரமாத்மா 
ஒரு தாயாரின்‌ அன்போடு கூடவே சமஸ்தப்‌ பிராணி 
களுக்கும்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறது. 


இந்த ஜன்மத்துக்கு ஏற்பட்ட தாயையே தெய்வமாக 
வழிபட வேண்டுமானால்‌, எந்தெந்த ஜன்மத்துக்கும்‌ துணை 
யாக இருக்கிற பரமாத்மாவையும்‌ தாயாக வைத்து வணங்கத்‌ 
தான்‌ வேண்டும்‌. நம்வீட்டு அம்மா, இந்த ஒரு ஜன்மாவில்‌, 
நாலைநீது குழந்தைகளுக்கு மட்டும்‌ தாய்‌ ஆவாள்‌. 
அம்பிகையோ எல்லா ஜன்பங்களுக்கும்‌ எல்லா ஜந்துக்களுக்கும்‌ 
தாயாக இருக்கிறவள்‌. அவள்‌ ஜகன்மாதா, அணு முதல்‌ 
மனிதன்‌ வறை, பசூ. பட்ச) புழு, பூச்சி புல்‌ செடி, கொடி, மரம்‌ 
எல்லாம்‌ ஒரே சக்தியிலிருந்துதானே பிறந்திருக்கன்றன? ஒரே 
ஜகன்மாதாவிடமிருந்துதான்‌ நாம்‌ இத்தனை பேரும்‌, 
இத்தனை வஸ்துக்களும்‌ வந்திருக்கறோம்‌. பரமாத்மாவை 
அம்பிகையாகப்‌ பூஜிப்பதால்‌, அவள்‌ ஒருத்திதான்‌ அம்மா, நாம்‌ 
அனைவரும்‌ அவளுக்குப்‌ பிறந்த குழந்தைகள்‌; அதாவது 
எல்லாரும்‌, எல்லாமும்‌ சகோதரர்கள்‌ என்ற : அனுபவம்‌ 
உண்டாகும்‌. எல்லாரையும்‌ தழுவும்‌ பரம மதுரமான அன்பு 
நமக்கு வரும்‌. 

தெய்வங்களும்‌, அவதார புருஷர்களும்‌, மகான்களும்‌ 
கூட அம்பாளை உபாசித்து அநுக்றெகம்‌ பெற்றிருக்றொர்கள்‌: 
ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்களும்‌, காளிதாஸனும்‌ அவளுடைய 
அநுக்ரெகத்தாலேயே விசேஷ வாக்குச்‌ சக்தி பெற்றார்கள்‌: 
திருஞானசம்பந்தருக்கு, அவளது 'க்ஷீரமே திவ்வியப்‌. 
புலமை தந்தது. A 


_— 4 அண்‌ 
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எல்லாவித இகபர நலன்களும்‌ தருகிற அம்பிகை, 
விசேஷமாக வாக்குவன்மையை அருளுகிறாள்‌. ஏனெனில்‌, 
அவளே அக்ஷர ஸ்வரூபமானவள்‌. நம்‌ உடலின்‌ மேல்‌ 
சதையைச்‌ சிறிது 8றிவிட்டால்‌ -- வெளியில்‌ நாம்‌ எத்தனை 
அழகாக இருந்தாலும்‌ -- உள்ளே அருவருப்புத்‌ தருகிற 
வஸ்துக்களையே பார்க்கிறோம்‌. பரமாத்மா அம்பாளாக 
வருகிறபோது தரித்த சரீரமோ கருணா மயமானது. அம்பிகை 
யாக வரும்போது, பரமாத்மா ஐம்பத்தொரு அக்ஷ்ரங்க 
ளையே சரீரமாகத்‌ தரித்துக்கொண்டு வருகிறது. அதனால்‌ 
தான்‌ தேவீ உபாஸகர்கள்‌ விசேஷ வாக்கு வன்மை 
பெறுகிறார்கள்‌. 


லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌, காலம்‌ முழுவதற்கும்‌ தாயாக 
இருந்து அநுக்கிரகம்‌ செய்கிற பராசக்தியின்‌ கடாக்ஷம்‌ 
எப்படிப்பட்டவனையும்‌ கைதூக்கி ரகூழிக்கும்‌. அந்த அம்பிகையை 
நாம்‌ அன்போடு தியானம்‌ செய்யவேண்டும்‌. அக்ஷர மயமானவளை 
வாக்கால்‌ துதிக்க வேண்டும்‌. அம்மாவின்‌ சரீரவாகு, 
மனப்பான்மை எல்லாம்‌ குழந்தைக்கும்‌ வருவதுபோல்‌, 
அம்பாளே நம்‌ சரீரம்‌, மனஸ்‌ எல்லாமாயிருக்கிறாள்‌ என்ற 
உணர்ச்சியோடு -- அவள்‌ வேறு நாம்‌ வேறு அல்ல என்ற 
அனன்ய பாவத்தோடு -— அபேதமாக அம்பாளை உபாஸிக்க 
வேண்டும்‌. அப்படி உபாஸித்துக்கொண்டேயிருந்தால்‌, 
அவளைப்போலவே நாமும்‌ 'அன்பே உருவமாதி லோகம்‌ 
முழுவதற்கும்‌ ஆனந்தத்தைக்‌ கொடுக்கலாம்‌. 


தேவியின்‌ 
... திருவடித்‌ தியானம்‌ 


படைப்பு, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ என்ற மூன்று திருத்யங்‌ 
களைச்‌ செய்வதற்காக ஒரே பரமாத்மாதான்‌ பிரம்மா, விஷ்ணு 
ருத்திரன்‌ என்று மூன்று ரூபம்‌ கொள்கிறது. கிருத்யங்களுக்கு 
ஏற்றபடி அந்தந்த மூர்த்திக்கு குணம்‌, வர்ணம்‌, ரூபம்‌ 
எல்லாம்‌ இருக்கின்றன. இந்த மூன்று என்ற வட்டத்தைத்‌ 
தாண்டும்போது இம்மூன்றுக்கும்‌ காரணமான ஒரே பராசக்தி 
எஞ்சி நிற்கிறது. அந்தபராசக்தியான துரீய (நான்காம்‌) நிலை 
யில்‌ நம்‌ மனத்தை முழுக்கினால்‌ சம்ஸாரத்‌ துயரிலிருந்து 
விடுபடுவோம்‌. 


இப்போது இருக்கும்படியான லோக வழியில்‌ இதைப்‌ 
பற்றி யோசிக்கச்‌ சாவகாசம்‌ இல்லை; மந்திரத்‌ இயானமோ, 
ரூபத்‌ தியானமோ பண்ணுவதற்கான பக்குவம்‌ இல்லை. 
ஏதாவது ஒரு மந்திரத்தை ஜபிப்பது, ஒரு உருவத்தைத்‌ 
தியானிப்பது என்ற பழக்கம்‌ மனசுக்கு வருவது கொஞ்சம்‌ 
சிரமம்தான்‌. ஆனாலும்‌ முதலடி எடுத்து வைக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
நம்‌ மனசுக்கு ஹிதமாக, ரஞ்சகமாக இருந்தால்தான்‌ 
முதலடியே வைப்போம்‌. அப்படி அத்யாத்ம மார்க்கத்தில்‌ 
ஹிதமான ஒரு முதலடி இருக்கிறது. அதுவே அம்பிகையின்‌ 
திருவடி. எவ்வித சிரமமுமின்றி எவரும்‌ தேவியினுடைய 
சரண கமலத்தை தியானிக்கத்‌ தொடங்கலாம்‌. அந்தச்‌ சரணார 
விந்தத்தின்‌ அழகையும்‌ குளிர்ச்சியையும்‌ நினைத்து விட்டால்‌ ' 
அதில்‌ தானாக மனசு நிலைத்து நிற்கப்‌ பழகும்‌. இப்படி 


ஆ 


னா நட. 
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எப்போதும்‌ உபாஸித்தால்‌ அவளுடைய. கடாக்ஷத்தால்‌ ஜனன 
நிவிருத்தி ஏற்படும்‌. அல்லது முதலில்‌ அவளது மகிமையைச்‌ 
சொல்லும்‌ துதிகளைப்‌ படிக்கலாம்‌. முதல்படி பாராயணம்‌; 
அதற்கப்புறம்‌ ஜபம்‌; பின்பு தியானம்‌ பண்ணுவது. அப்படித்‌ 
தியானம்‌ பண்ணும்போது, “பராசக்தி! இந்த உடம்பிலிருந்து 
உயிர்போகும்‌ தருணத்தில்‌ நான்‌ உன்னையே தியானம்‌ 
பண்ணிக்கொண்டு உன்னிடமே மீண்டும்‌ சேர்ந்து விடும்படியாக 
அநுக்ரெஹம்‌ செய்ய வேணும்‌' என்று பிரார்த்தித்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. இப்படி ஒவ்வொரு நாளும்‌ அவளுடைய சரணார 
விந்தத்தைப்‌ பிரார்த்தித்து வேண்டிக்கொண்டால்‌, உயிர்‌ 
போகும்‌ தருணத்திலும்‌ அவனுடைய கடாக்ஷத்தால்‌ 
அவளுடைய தியானம்‌ வரும்‌. இந்த உடல்‌ போனபின்‌ இன்னோர்‌ 
உடல்‌ வராமல்‌ அவளிடம்‌ இரண்டறக்‌ கரைந்து சம்ஸாரத்தி 
லிருந்து விடுபட்டுப்‌ பேரானந்த மயமாகி விடலாம்‌. 


தேவியும்‌ குருவும்‌ ஒன்றே. எனவே இருவரது திருவடி 
யும்‌ ஒன்றே. குரு பாதுகையும்‌ தேவி பாதுகையும்‌ ஒன்றே. 


குரு பாதுகையைச்‌ சந்திர மண்டலத்தில்‌. தியானம்‌ செய்ய 


வேண்டும்‌. என்பது சாஸ்திரம்‌. அமிருதம்‌ சந்திரனிலிருந்தே 
பொழிவதாக சாஸ்திரம்‌. 


சூரியன்‌ சுயமான பிரகாசத்தை உடையவனாக இருக்க 
லாம்‌. நமக்கு அவன்‌ ஒளி கொடுக்கிறான்‌. என்றாலும்‌, 
அவனால்‌ தாபம்‌ உண்டறெது. வேர்க்கிறது; தாகம்‌ எடுக்கிறது. 
அம்பாளுடைய பிரகாசம்‌ நமக்கு ஒளியும்‌ கொடுக்கிறது. 
தாபத்தையும்‌ நீக்குகிறது. எனவே அது சந்திரிகையின்‌ ஒளி 
போல்‌ இருக்கிறது. தாபசாந்தி பண்ணுவது அமிருதம்‌; 
அமிருதமாக நமக்குத்‌ தாபத்தை நீக்கி சாந்தியைக்‌ கொடுத்துக்‌ 
கொண்டு பிரகாசிக்கிறது அம்பிகையின்‌ கடாக்ஷமும்‌ 
சரணார விந்தமும்‌. 


784 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


உஷ்ணப்‌ பிராந்தியத்தில்‌ (1100105) உள்ள நமது தேசத்தில்‌ 
இருக்கிறவர்களுக்குக்‌ குளிர்ச்சியில்‌ ஒரு பிரீதி. “அவன்‌ 
குளுமையாக இருக்கிறான்‌. குளுமையாகப்‌ பேசினான்‌, 
இப்போதுதான்‌ என்‌ வயிறு குளிர்ந்தது? என்று சந்தோஷ விஷயல்‌ 
களுக்குச்‌ சொல்வோம்‌. மேல்‌ நாட்டவர்களுக்கு இது நேர்‌ 
மாறாக இருக்கிறது. அவர்களுடைய பிரதேசம்‌ ஒரே குளிர்ச்சியா 
னதால்‌ அவர்களுக்கு உஷ்ணந்தான்‌ (வாம்‌) இன்பம்‌ அளிக்கும்‌, 
அவர்களுக்கு கோல்டு (000) என்றால்‌ நம்முடைய 
எண்ணத்திற்கு நேர்‌ விபரீதமான அர்த்தம்‌. சரியாக வரவேற்‌ 
காவிட்டால்‌ ௦00 606010 என்பார்கள்‌. நிர்த்தாக்ஷ்ண்யமான 
வனை 0॥0-heare என்பார்கள்‌. 


நமக்குச்‌ சந்திர கரணம்‌ மாதிரி தாபத்தை நீக்கிக்‌ 
குளுமையைக்‌ கொடுத்து ஆனந்தத்தை அளிப்பவள்‌ 
அம்பிகை. அம்பிகை சந்திர மண்டலத்தில்‌ வாஸம்‌ 
செய்வதாகப்‌ பல இடங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
நமக்கு இன்பம்‌ கொடுக்கிற பெருநிதி அவள்தான்‌. அந்த 
சாக்ஷாத்‌ பரதேவதையின்‌ சரணத்தைத்‌ இயானம்‌ பண்ணிப்‌ 
பண்ணி சுத்தமாகி நித்திய க்ஷேமத்தை, ஆனந்தத்தை 
அடைவோமாக. 


இயற்கை ஏமாற்றுகிறது! 
அம்பாள்‌ ஏமாற்றுகிறாள்‌! 


மனிதனுக்குப்‌ பலவிதமான இச்சைகள்‌, பாசங்கள்‌, 
ஆசைகள்‌. தன்‌ இச்சையைப்‌ பூர்த்தி செய்து கொள்கிறான்‌; 
அதில்‌ பூரித்துப்‌ போகிறான்‌; ஆனால்‌ இது சாசுவதமான 
பூர்த்தியா, பூரிப்பா என்றால்‌ இல்லவே இல்லை. இன்னோர்‌ 
இச்சை அப்புறமும்‌ இன்னொன்று என்று பிரவாகமாக வந்து 
கொண்டேயிருக்கிறது. இருந்தாலும்‌ இந்த ஓயாத அலைச்ச 
லுக்கு நடுவில்‌ அவ்வப்போது இப்படியொரு பூரிப்புப்‌ 
பெறுகிறான்‌. இது ஒரு விதத்தில்‌ அம்பாள்‌ செய்கிற கிருபை! 
இன்னொரு விதத்தில்‌ அவளே செய்கிற ஏமாற்று வித்தை! 


தான்‌ ஆசையும்‌ பாசமும்‌ வைப்பவர்கள்‌, திருப்பித்‌ 
தன்னிடம்‌ ஆசையும்‌ பாசமும்‌ வைத்தால்‌ ஒரேயடியாகச்‌ 
சந்தோஷப்படுகிறான்‌. கலியாணம்‌ பண்ணிக்கொண்டு 
குழந்தை குட்டிகள்‌ பெற்று இவ்வாறு தன்‌ இச்சை பூர்த்தி 
யானதாக சந்தோஷப்படுகிறான்‌. குழந்தையை இவன்‌ ஆசை 
யோடு தூக்கிக்‌ கொஞ்சும்போது அது “களுக்‌'கென்று சிரித்தால்‌, 
அடடா என்னிடம்‌ குழந்தை எத்தனை ஆசையாக 
இருக்கிறது?” என்று ஒரே ஆனந்தம்‌ அடைகிறான்‌. அதை 


மேலும்‌ அன்போடு கவனத்தோடு வளர்க்கிறான்‌. 
மனிதன்‌, இந்தக்‌ காம இச்சை, வாத்ஸல்யம்‌ எல்லாம்‌ 
ர சுகத்துக்காக என்று எண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அது 
தான்‌ இல்லை. பல ஜீவர்கள்‌-மறுபடி. பிறவி எடுத்துத்‌ தங்கள்‌ 


கர்மத்தை அநுபவித்தாக வேண்டும்‌. முடிவாகக்‌. கர்மத்தைக்‌ 
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படுகிறான்‌. இப்படியாக மனுஷ்யனை இயற்கை ஏமாற்றுகிறது. 
இயற்கை என்றால்‌ என்ன? அம்பாள்‌ ஏமாற்றுகிறாள்‌. 


இப்படி மநுஷ்யனைப்‌ பலவிதத்தில்‌ ஏமாற்றியாடுறது! 
பலவித வியஞ்சனங்களை ருசித்துச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டு வென்‌ 
சந்தோஷப்படுகிறானே; உணவு இவனது நாவின்‌ சந்தோஷத்‌ 
துக்காகவா ஏற்பட்டது? இல்லை. இவன்‌ தன்‌ கர்மாவை 
அனுபவிப்பதற்கு உடம்பை வளர்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
உடம்பு வளருவதற்கு ஆகாரம்‌ வேண்டும்‌. ஒரே ருசியில்‌ 
ஆகாரம்‌ இருந்தால்‌ சாப்பிட அலுத்துப்‌ போகும்‌. அதனால்‌ 
்‌ இயற்கை -- அம்பாள்‌ _— பலவிதமான ருசிகளைக்‌ காட்டி 
இவனைச்‌ சாப்பிட வைத்து, இவனை, *ருசியாகச்‌ சாப்பிட்‌ 
டோம்‌” என்று சந்தோஷப்படவும்‌ செய்து, இவன்‌ கர்மாவை 
அநுபவிக்க வசதியாக உடம்பை வளர்க்கிறாள்‌. 


தன்‌ குழந்தையிடம்‌ உள்ள அபிமானம்‌ பக்கத்து வீட்டுக்‌ 
குழந்தையிடம்‌ இவனுக்கு இல்லை. “எனது, “எனது” என்று 
இந்தக்‌ குழந்தையிடமே அலாதி வாஞ்சை காட்டிப்‌ பூரித்துப்‌ 
போகிறான்‌. எல்லாக்‌ குழந்தைகளிடம்‌ இவனுக்கு ஒரே 
மாதிரியான அபிமானம்‌ இருந்தால்‌, இந்தக்‌ குழந்தையைப்‌ 
பார்த்துப்‌ பார்த்து குளிப்பாட்டி, உணவூட்டி தூங்க வைத்து, 
அதற்காகவே உடல்‌, பொருள்‌, ஆவியைச்‌ செலவு செய்து 
வளர்ப்பானா? அந்தக்‌ குழந்தை வளர வேண்டும்‌ 
என்பதற்காகவே அதனிடத்தில்‌ இவனுக்கு விசேஷ 
அபிமானம்‌ உண்டாகச்‌ செய்திருக்கிறாள்‌ அம்பாள்‌. 


“ஒரு சரீரம்‌ பிறந்து வளர்வதற்காக இவனிடம்‌ கர்மத்தை 
வைத்து, பிறகு வாத்ஸல்யத்தைத்‌ தந்திருக்கிறாள்‌ அம்பாள்‌. 
இவனுடைய சரீரம்‌ வளருவதற்காகவே இவனுக்கு ௬௪), பசி 
முதலியனவற்றை அம்பாள்‌ வைத்திருக்கிறாள்‌: என்று. 
சொன்னேன்‌. “சரி, இப்படி இவன்‌ வாழ்வதாலோ, இவனால்‌ 


இயற்கை ஏமாற்றுகிறது! அம்பாள்‌ ஏமாற்றுகிறாள்‌! 0 787 
இன்னொரு ஜீவன்‌ பிறந்து வளர்வதாலோ என்ன பிரயோஜனம்‌? 
பழைய கர்மத்தை அநுபவிப்பது தவிர இதில்‌ என்ன 
பயன்‌? இவனும்‌ ஆத்ம க்ஷேமம்‌ அடையக்‌ காணோம்‌. 
பொதுவாக நாம்‌ பார்க்கிற எல்லா ஜன்மாவும்‌ வீணாகத்‌ 
தானே போகின்றன? ஒவ்வொரு ஜன்மாவும்‌ காம, குரோத, 
லோப, மோக, மத, மாத்சரியங்களை அதிகப்படுத்திப்‌ 
பாபத்தைப்‌ பெருக்கிக்‌ கொள்வதாகத்தானே ஆகிறது; 
கர்மத்தைக்‌ கழித்துக்கொண்டு மோக்ஷத்துக்கும்‌ : 
போகிறவர்களாகக்‌ கோடியில்‌ ஒருத்தர்‌ கூடத்‌ தோன்றக்‌ 
காணோமே!” என்று சந்தேகம்‌ வரலாம்‌. 


இப்படிச்‌ சந்தேகப்பட வேண்டாம்‌. ஒரு மாமரத்தில்‌ 
நிறையப்‌ பழங்கள்‌ உண்டாகின்றன. பழம்‌ உண்டாவதன்‌ 
பயன்‌ அதன்‌ கொட்டையிலிருந்து மீண்டும்‌ மரம்‌ தோன்று 
வதற்குத்தான்‌. ஆனால்‌ ஒவ்வொரு மாமரத்திலும்‌ உண்டாகிற 
அத்தனை பழங்களில்‌ உள்ள வித்துக்களும்‌ மரமானால்‌ 
உலகிலே வேறெதற்குமே இடம்‌ இராதே. ஒரு மரத்தில்‌ 
உள்ள நூற்றுக்கணக்கான பழங்களில்‌ ஒரே ஒரு வித்து 
மரமானால்‌ நாம்‌ திருப்திப்படவில்லயா! பாக்கியெல்லாம்‌ 
வியர்த்தமாயிற்றே என்றா வருத்தப்படுகிறோம்‌? 


அப்படித்தான்‌ லக்ஷக்கணக்கில்‌, கோடிக்கணக்கில்‌ நாம்‌ 
இத்தனை பேரும்‌, ஆத்ம க்ஷேமம்‌ பெறாமல்‌ வீணாகப்‌ 
போனாலும்‌ பரவாயில்லை. நம்மில்‌ யாராவது ஓர்‌ ஆத்மா ப்ரூணத்‌ 
வம்‌ பெற்றுவிட்டால்‌ போதும்‌. சிருஷ்டியின்‌ பயன்‌ அதுவே! 
அந்த ஒரு பூரண ஆத்மா நம்‌ அனைவருக்கும்‌ சக்தி தரும்‌. 
அப்படிக்‌ கோடானு கோடி ஜீவர்களில்‌ ஒன்று தோன்றவே, 
இத்தனை காமமும்‌, சஞ்சலமும்‌, இன்ப துன்பமும்‌ 
வைத்திருக்கிறது. நாம்‌ இத்தனை பேரும்‌ வாழ்வதன்‌ 
பயனும்‌ அந்த ஒருத்தன்‌ தோன்றுவதுதான்‌. 

உறியடி உத்ஸவத்தில்‌ வழுக்கு மரத்தில்‌ பலர்‌ ஏறி 
ஏறிச்‌ சறுக்கி விழுவார்கள்‌. கடைசியில்‌ ஒரே ஒருவன்‌ ஏறி 
விடுகிறான்‌! அவன்‌ ஒருவன்‌ ஏறுவதற்காகத்தான்‌, அத்தனை 
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பேரையும்‌ அத்தனை பிரயாசைப்படுத்தி விளையாட்டு 
நடக்கிறது! உலக விளையாட்டும்‌ அப்படியே நம்மில்‌ பலர்‌ 
சறுக்கி விழுந்தாலும்‌ ஒருவன்‌ பூரணத்வத்தைப்‌ பிடித்து 
விட்டால்‌ போதும்‌. எத்தனை முறை ஸறுக்கினாலும்‌ உறியடியில்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்ப முயற்சி செய்தவனைப்‌ போல்‌, நாமும்‌ 
பூரணத்துவத்தை அடைய முயன்று கொண்டேயிருப்போம்‌. 
அம்பாள்‌ நம்மில்‌ யாருக்குக்‌ கை கொடுத்து ஏற்ற வேண்டுமோ, 
அவனை ஏற்றி வைப்பாள்‌. அவன்‌ ஒருத்தன்‌ அதற்குப்‌ 
பிற்பாடு இந்த ஏமாற்று வித்தையிலிருந்து தப்புவதே நம்‌ 
இத்தனை பேருக்கும்‌ போதும்‌. 


காமாக்ஷி 


ஒரு காரியமும்‌ இல்லாமல்‌, னோ அநுபவித்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கிற பிரம்மத்தையே சிவன்‌, சிவம்‌ என்று 
சொல்கிறோம்‌. காரியமில்லாமல்‌, ரூபமில்லாமல்‌, வருண்‌ 
மில்லாமல்‌, குணமில்லாமல்‌ இருக்றெ அந்த சாந்த மயமான 
பிரம்மத்திலிருந்துதான்‌ இத்தனை காரியங்கள்‌, ரூபங்கள்‌ 
வர்ணங்கள்‌, குணங்கள்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகியிருக்கின்றன. 
மாயா சக்தியினால்‌ ஒரே பிரம்மம்‌ இத்தனை உருவங்களும்‌ 
குணங்களும்‌ உள்ள பிரபஞ்சங்களாகவும்‌, ஜீவராசிகளாகவும்‌ 
தோன்றியிருக்கிறது. ஒன்றான பிரம்மத்தைப்‌ பலவான 
பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்டுகிற அந்த மாயாசக்தியைத்தான்‌ அம்பாள்‌, 
அம்பாள்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. இந்தச்‌ சக்தியினால்தான்‌, 
நாம்‌ எல்லாம்‌ தோன்றியிருக்கிறோம்‌. உண்மையில்‌ நாமும்‌ 
பிரம்மத்தைத்‌ தவிர வேறு இல்லை. ஆனால்‌, வேறாக 
நினைக்கிறோம்‌. இதற்குக்‌ காரணம்‌, பிரம்ம சக்தியான 
அம்பாளின்‌ மாயைதான்‌. இப்படி நம்மை மாயையில்‌ 
போட்டு எடுப்பது அவளுடைய லீலை. 

அவள்‌ மாயையில்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்போடுகிறவள்‌ 
மட்டும்‌ அல்ல. மனமுருக அவளை எந்நாளும்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ 
கொண்டேயிருந்தால்‌, அவளே இந்த மாயை முழுவதையும்‌ 
நீக்கி நமக்கு பிரம்ம ஞானத்தை அநுக்கிரஹம்‌ செய்வாள்‌. 


ஞானம்‌ பெறுவதற்கு சாக்ஷாத்‌ அம்பாளைத்‌ தவிர வேறு 
கதி இல்லை. அவள்தான்‌ மாயையால்‌ ஒரே பிரம்மத்தை 
மறைத்துப்‌ பல வேறான பிர்பஞ்சமாகக்‌ காட்டுகிறாள்‌. 
இந்தப்‌ பிரபஞ்ச ஆட்டத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று, ஸம்ஸாத்தி. 


த 
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லிருந்து - ஜனன மரணச்‌ சூழலிலிருந்து -- விமோசனம்‌ 
அடைந்து பிரம்மமாகவே நாம்‌ ஆகவேண்டும்‌ என்றால்‌, 
எவள்‌ இந்த மாயையைச்‌ செய்தாளோ, அவளுடைய 
அநுக்கிரஹம்‌ ஒன்றினால்தான்‌ முடியும்‌. மாயா சக்தியாக 
இருக்கிற அம்பாளேதான்‌ ஞானாம்பிகையாக வந்து நமக்கு 
மோக்ஷத்தையே அநுக்கிரஹம்‌ செய்கிறவளும்‌ ஆவாள்‌. 


'மாயா' என்றால்‌ 'எது இல்லையோ அது” என்று 
அர்த்தம்‌. இல்லாத வஸ்து எப்படி இத்தனை ஆட்டம்‌ ஆட்டி 
வைக்கிறது. அது எப்போதுமே இல்லாதது அல்ல; எப்போதுமே 
இருக்கிறதும்‌ அல்ல. ஞானம்‌ வருகறவரையில்‌ மாயை 
இருக்கிறது. அதுவரையில்‌ நானாவிதமான வஸ்துக்களைப்‌ 
பார்த்து, எல்லாம்‌ தனித்தனியாக உண்மையாக இருப்பதாக 
நினைக்கிறோம்‌. அவற்றிடம்‌ ஆசை -- துவேஷம்‌ முதலியவற்றை 
உண்டாக்கிக்கொண்டு பல விதங்களில்‌ கர்மம்‌ 
செய்கிறோம்‌. இந்தக்‌ கர்மத்தை அநுபவிக்க மறுபடியும்‌ 
மறுபடியும்‌ செத்துச்‌ செத்துப்‌ பிறக்கிறோம்‌. . அம்பாளை 
உபாஸித்து ஞானம்‌ வந்துவிட்டாலும்‌ நானாவிதமான 
இத்தனையும்‌ ஒரே பேறிவான அவளுடைய வேறு வேறு 
தோற்றங்கள்தான்‌ என்று அநுபவ பூர்வமாகத்‌ தெரியும்‌. 
நாமும்‌ அப்படி ஒன்றே; தோற்றங்கள்‌ (8006378065) 
இத்தனை இருந்தாலும்‌, இவ்வளவும்‌ உள்ளே ஒன்றுதான்‌ என்று 
தெரியும்‌. உள்ளே ஒன்றாக இருப்பதைத்‌ தெரிந்து கொண்ட 
பின்‌, வெளியே மாற்றிக்கொண்டும்‌, அழிந்து கொண்டும்‌ 
இருக்கும்‌ இந்தத்‌ தோற்றங்களில்‌ ஆசை, துவேஷம்‌ எதுவும்‌ 
ஏற்படாது; இதற்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாக எப்போதும்‌ மாறாமலே 
இருக்கிற பேரறிவோடு அறிவாக நம்‌ மனத்தைக்‌ கரைத்து 
விடுவோம்‌. அப்போது பிரபஞ்சமே நம்‌ பார்வைக்கு இல்லாமல்‌ 
போறது. மாயையும்‌ அப்போது இல்லாமலே 
போகும்‌. அந்த ஞான தசையில்‌ எது இல்லாமல்‌ போகிறதோ 
: அது- அதாவது மாயைதான்‌, அதுவரை நம்மை. ஆட்டி 
வைத்தது. 
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மாயைக்குக்‌ காரணமாக பிரம்ம சக்தியான அம்பாள்‌ 
தான்‌ ஞானமும்‌ தருகிறாள்‌. அவளுடைய கருணையே இதற்குக்‌ 
காரணம்‌. இத்தனை மாயையைச்‌ செய்தாலும்‌, அதிலிருந்து 
விடுவிக்கிற கருணையும்‌, அவளுக்கே பூரணமாக 
இருக்கிறது. மாயா லோகத்தில்‌ நாம்‌ உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளும்‌ 
கஷ்டங்களுக்கும்‌, துக்கங்களுக்கும்‌ காரணம்‌ நம்முடைய 
இந்திரியங்களும்‌, மனசும்தான்‌. இந்திரிய சுகங்களின்‌ வழியிலேயே 
மனத்தை செலுத்தி நம்முடைய ஸ்வபாவமான ஆத்ம 
சுகத்தை மறந்திருக்கிறோம்‌. ஐம்புலன்களும்‌ மனசும்‌ நம்மை 
ஆட்டிப்‌ படைக்கின்றன. இவற்றைச்‌ செய்தவள்‌ மாயை. 
அவளே இவற்றைச்‌ சுத்தப்படுத்தி, இந்திரிய விவகாரங்களி 
லிருந்தும்‌, மனஸின்‌ ஓயாத சஞ்சலங்களிலிருந்தும்‌ ஜீவனை 
விடுவிப்பதற்காக சாக்ஷாத்‌ காமாக்ஷியாகவே வருகிறாள்‌. 


காமாக்ஷியின்‌ நாலு கைகளில்‌ ஒன்றில்‌ ஒரு வில்லும்‌, 
இன்னொன்றில்‌ ஐந்து அம்புகளும்‌ இருக்கும்‌. அந்த வில்‌ 
கரும்பினால்‌ ஆனது. அம்புகள்‌ புஷ்பங்களால்‌ ஆனவை. 
சாதாரணமாகக்‌ கெட்டியான இரும்பினால்‌ வில்‌ அமைந்திருக்‌ 
கும்‌; இங்கோ மதுரமான கரும்பு அம்பாளுக்கு வில்லாக 
இருக்கிறது. கூரான அம்புகளுக்குப்‌ பதில்‌ மிகவும்‌ மிருது 
வான மலர்களைப்‌ பாணங்களாக வைத்திருக்கிறாள்‌. அந்தக்‌ 
கரும்பு வில்‌ மனஸ்‌ என்ற தத்துவத்தைக்‌ குறிப்பதாகும்‌. 
இந்த வில்லைக்‌ காட்டி வசப்படுத்திக்கொண்டு விடுகிறாள்‌. 
அவளுடைய ஐந்து புஷ்ப பாணங்களும்‌ நம்‌ ஐம்புலன்களை 
ஆகர்ஷித்துச்‌ செயலற்றுப்‌ போகும்படி செய்வதற்காக 
ஏற்பட்டவை. “மனோ ரூபேக்ஷா கோதண்டா. -- பஞ்ச 
தன்மாத்ர ஸாயகா” என்று, இதையே ““லலிதா ஸஹஸ்ர 
நாமம்‌”: கூறுகிறது. நம்முடைய மனோவிருத்தியும்‌, இந்திரிய 
விகாரங்களும்‌ அடங்குவதற்கே பராசக்தியானவள்‌ காமாக்ஷி 
யாகி கரும்பு வில்லும்‌ மலர்ப்‌ பாணமும்‌ தாங்கி: 
வந்திருக்கிறாள்‌. 


க்‌ 
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மீதி இரண்டு கைகளில்‌ பாசமும்‌ அங்குசமும்‌ வைத்திருக்‌ 
கிறாள்‌. பாசமானது நம்‌ பாசங்களை, ஆசையை நீக்கி 
அவளோடு நம்மைக்‌ கட்டிப்போடுகிற கயிறு. அங்குசம்‌, 
நாம்‌ துவேஷத்தில்‌ கோபிக்கிறபோது நம்மைக்‌ குத்தி அடக்கு 
வதற்காக. ஃபிஸிக்ஸில்‌ பிரபஞ்ச இயக்கங்களின்‌ அடிப்படைத்‌ 
தத்துவங்களாகச்‌ சொல்கிற கவர்ச்சி (௮ீீ௮எர௦ற), விலக்கல்‌ 
(ரபி) என்பனதான்‌, மநுஷ்ய வாழ்வில்‌ முறையே ஆசையும்‌ 
துவேஷமும்‌ ஆகின்றன. இவற்றை அடக்கி நம்மை 
- ஸம்ஸாரத்திலிருந்து மீட்கவே, அம்பாள்‌ காமாக்ஷியாகி 
பாசாங்குசங்களைத்‌ தரித்திரிக்கிறாள்‌. 'ராக ஸ்வரூப பாசட்யா, 
“க்ரோதாகாராங்குசோஜ்வலா” என்பதாக லலிதா 
ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌, பாசத்தை ஆசையாகவும்‌ (ராகம்‌), 
அங்குசத்தை துவேஷமாகவும்‌ (க்ரோதம்‌) சொன்னபோது 
இவற்றை அவை அடக்கி அழிக்கின்றன என்று அர்த்தம்‌ 
பண்ணிக்கொள்ள வேண்டும்‌. இப்படியாக, நாலு கைகளில்‌ 
கரும்பு வில்‌, புஷ்ப பாணம்‌, பாசம்‌, அங்குசம்‌ இவற்றைத்‌ 
தரித்துக்கொண்டு, நிறமே இல்லாத பிரம்மத்திலிருந்து 
செக்கச்‌ செவேல்‌ என்ற பரம கருணையின்‌ நிறத்தோடு, 
உதய சூரியன்‌ மாதிரி, மாதுளம்பூ மாதிரி, குங்குமப்பூ 
மாதிரி, செம்பருத்தி மாதிரி, காமேசுவரியான காமாக்ஷி 
அநுக்ரெக நிமித்தம்‌ தோன்றியிருக்கிறாள்‌. 


ஆ. 


காமாக்ஷியின்‌ சிவப்பு 


கரும்பு வில்லும்‌ புஷ்ப பாணமும்‌ தரித்து, ஸமஸ்த 
லோகத்துக்கும்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்கிற திவ்ய மாதாதான்‌ 
காமாக்ஷி. சகல ஜீவராசிகளையும்‌ இந்திரிய சேஷ்டையி 
லிருந்து விடுவிப்பதற்காக மலர்‌ அம்பும்‌, மனஸின்‌ ஆட்டங்களி 
லிருந்து விடுவிப்பதற்காகக்‌ கரும்பாலான தனுஸையும்‌ தாங்கி 
யிருக்கிறாள்‌. இதில்‌ வேடிக்கை என்னவென்றால்‌, மன்மத 
னும்‌ இதேபோல்‌ கரும்பு வில்லையும்‌, புஷ்பத்தாலான 


்‌ ஐந்து பாணங்களையும்தான்‌ வைத்திருக்கிறான்‌. அவனுடைய 


காரியமோ அம்பாளுடைய காரியத்துக்கு நேர்‌ விரோதமானது. 
அவன்‌ இந்த வில்லையும்‌ அம்பையும்‌ வைத்துக்கொண்டு 
தான்‌ ஸமஸ்தப்‌ பிராணிகளுக்கும்‌ இந்திரிய விகாரத்தை 
-- அடங்காத காம வேகத்தை -- உண்டாக்கி வருகிறான்‌. 


அதுவும்‌ பராசக்தியான அம்பாளுடைய லீலைதான்‌. 
அவள்தான்‌ மன்மதனுக்கு இப்படிப்பட்ட சத்தியை அநுக்கிரஹம்‌ 
செய்திருக்கிறாள்‌. பிஞ்சு கசப்பாக இருந்து, பிறகு 
துவர்ப்பாகி, அப்புறம்‌ புளிப்பாக, கடைசியில்‌ பரம மதரமாகப்‌ 
பழுக்கிற மாதிரி, ஜீவர்களும்‌ படிப்படியாகப்‌ பலவித ' 
அநுபவங்களில்‌ முன்னேறி முன்னேறி கடைசியில்‌ பழமாகப்‌ 
பக்குவம்‌ பெற வேண்டும்‌ என்றே அம்பாள்‌ பிரகிருதி 
நியதிகளை -- இயற்கை வேகங்களை உண்டாக்கியிருக்‌ 


கிறாள்‌. ஒரேயடியாக இவை நம்மை அடித்துச்‌ செல்வதற்கு, 


.நாம்‌ இடம்‌ தந்துவிடக்கூடாது. ஒரேயடியாக எடுத்த எடுப்பில்‌ 


இந்த வேகங்களிலிருந்து தப்ப முடியாவிட்டால்‌, அதற்காக 


வருத்தப்பட்டு மனமுடைந்து விடவும்‌ கூடாது... அம்பாளைத்‌ பட 
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தஞ்சம்‌ புகுந்தால்‌, படிப்படியாக அவள்‌ வழிகாட்டி 
விடுதலை தருவாள்‌ என்ற நம்பிக்கையோடு, வேகங்களைக்‌ 
குறைத்துக்‌ கொள்ள அவளைப்‌ பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌. 
சும்ஸறம்‌ என்பதில்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்போதே இதில்‌ ஏதாவது 
ஸாம்‌ இருக்கிறதா என்றும்‌ அடிக்கடி சிந்தித்து வரவேண்டும்‌. 
இப்படிச்‌ சிந்திப்பதே ஒரு ஸாரம்தான்‌. அதனால்தான்‌ 
சம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடுகிற விரக்தி உண்டாகிறது. அந்தந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ அந்தந்தப்‌ பிரகிருதி வேகங்கள்‌ -- இயற்கை 
உந்தல்கள்‌ -- ஏற்பட்டாலும்‌, அதனால்‌, மனம்‌ கலங்காமல்‌, 
பராசக்தியைப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொண்டேயிருந்தால்‌ பிஞ்சு 
காயாகி, காய்‌ கனியாகி, கனி தானே முற்றி மரத்திலிருந்து 
இற்று விழுந்துவிடுவதுபோல்‌, கடைசியில்‌ சம்சார விருக்ஷத்‌ 
திலிருந்து விடுபட்டு அம்பாளின்‌ சரணார விந்தத்தில்‌ 
விழுந்து அதோடேயே சேர்ந்து விடுவோம்‌. 


நம்மைப்போல்‌ எத்தனையோ பிராணிகள்‌ ஏகப்பட்ட 
கழித்துக்கொள்ள அவையெல்லாம்‌ ஜன்மா எடுத்துத்‌ 
தானாக வேண்டும்‌. எடுக்கிற ஜன்மாவில்‌ கர்ம மூட்டையை 
ஜாஸ்தியாக்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌, அல்லது குறைத்துக்‌ கொள்ள 
லாம்‌. அது எப்படியானாலும்‌ கர்மாவைக்‌ கழித்துக்கொள்ள 
வேண்டுமானால்‌ ஜன்மா எடுத்து அதைத்‌ தர்ம வழியில்‌ 
பிரயோஜனப்படுத்திக்‌ கொள்வது தவிர, வேறு வழியில்லை. 
கடைசியில்‌ கர்மம்‌ முழுவதும்‌ அழிந்தால்‌ பிறப்பே இல்லாத 
நிலை அடைவோம்‌. ஜீவர்களுக்கு ஜனன நிவிருத்தி உண்டா 
வதற்கே ஒரு பயிற்சிக்‌ கூடமாக அவர்கள்‌ ஜன்மம்‌ எடுத்தாக 
வேண்டியிருக்கிறது. இவ்வாறு ஜீவர்களுக்கு ஜன்மம்‌ ஏற்படு 
வதற்காகத்தான்‌ அம்பாள்‌ காமத்தை வைத்திருக்கிறாள்‌. 
அதற்கு அதிகாரியாக மன்மதனை நியமித்திருக்கிறாள்‌. 


ஆனால்‌, எதுவும்‌ தன்‌ எல்லையறிந்து அடங்கி நிற்க 
வேண்டும்‌. மன்மதன்‌ பக்தர்களிடமும்‌ ஞானிகளிடமும்‌ தன்‌ 
கைவரிசையைக்‌ காட்ட அம்பாள்‌ விடமாட்டாள்‌. இவள்‌ 
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தான்‌ மகா ஞானியான பரமேசுவரனை மட்டும்‌ தன்னிடம்‌ 
பிரேமை கொள்ளுமாறும்‌ செய்தவள்‌. மன்மதன்‌ அவரிடம்‌ 
தன்‌ கைவரிசையைக்‌ காட்டப்‌ பார்த்தான்‌. அவர்‌ நெற்றிக்கண்ணைத்‌ 
திறந்து அவனை பஸ்மீகரமாக்கி விட்டார்‌. அப்புறம்‌ 
ஆடாமல்‌, அசங்காமல்‌ பிரம்மாக அமர்ந்துவிட்டார்‌. அவர்‌ 
அப்படியிருந்தால்‌ அம்பாளுடைய பிரபஞ்ச லீலை எப்படி 
நடக்கும்‌? எனவே, அவள்‌ மன்மதனுடைய கரும்புவில்லையும்‌, 
புஷ்ப தனுஸையும்‌ தானே தன்‌ -கைகளில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு பரமேசுவரன்‌ முன்‌ வந்தாள்‌. மன்மதனைப்‌ போல்‌, 
“அவரை ஜயிப்பேன்‌' என்று அகங்காரத்தோடு வரவில்லை. 
அன்போடு அடக்கத்தோடு வந்தாள்‌. உடனே, பரம ஞானி 
யான பரமேசுவரனும்‌ காமேசுவரனாக மாறிவிட்டான்‌. 
இவள்‌ அன்பு பொங்குகிற கண்களால்‌ காமாக்ஷியாகி, 
காமேசுவரியாகி, அவரைப்‌ பார்க்க அவரும்‌ 
அன்புமயமாடிக்‌ கா்மேசுவரனாகிவிட்டார்‌. 


பிரம்மமாகச்‌ செயலற்று இருந்த வஸ்துவுக்கு லோகாநுக்‌ 
கிரகம்‌ என்ற பரம கருணை உதிப்பதைத்தான்‌ காமாக்ஷி என்று 
சொல்கிறோம்‌. சுத்த ஸ்படிக ஸங்காசமாக .நிறமில்லாதிருந்த 
பிரம்மம்‌, அப்போது சிவப்பு நிறத்தை அடைகிறது. 


அன்பு, கருணை இவற்றைச்‌ சிவப்பாகவே சொல்வது 
வழக்கம்‌. ராகம்‌ (அன்பு), அநுராகம்‌ என்பதிலிருந்தே ரக்தம்‌ 


(ரத்தம்‌) என்ற பதம்‌ வந்தது. த.மிழிலும்‌ மனச்செம்மை, 


செவ்விய உள்ளம்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறோம்‌. இதுவே 
காமாக்ஷியின்‌ சிவப்பு; கருணையின்‌ வர்ணம்‌. 


சத்‌ 
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அம்பாளைப்‌ பற்றிய பல ஸ்தோத்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இவற்றில்‌, ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ செய்த 
செளந்தர்ய லஹரி'யும்‌ மூக கவி செய்த “பஞ்ச சதீ'யும்‌ ஈடு 
இணை இல்லாமல்‌ இருக்கின்றன. தேர்ந்த சைத்திரிகன்‌ 
ஒருவன்‌ அம்பாளின்‌ ஸ்வரூபத்தை எழுதிக்காட்டுறெ மாதிரி, 
இவை அம்பிகையின்‌ திவ்விய வடிவத்தை அப்படியே நம்‌ 
. கண்முன்‌ கொண்டுவந்து நிறுத்திவிடும்‌; அவளுடைய 
மகிமையில்‌ நம்‌ மனசு மூழ்கிக்‌ கிடக்கும்படி செய்யும்‌. 
கண்ணுக்கும்‌ மனசுக்கும்‌ எட்டாத பராசக்தியைக்‌ கண்ணால்‌ 
காணவும்‌, மனஸால்‌ அநுபவிக்கவும்‌ செய்கிற வாக்சக்தி 
'ஸெளந்தர்ய லஹரிக்கும்‌, மூக பஞ்ச சதீச்கும்‌ உள்ளது. சம்பீரம்‌ 
அத்தனையும்‌ “ஸெளந்தர்ய லஹ'ரியில்‌ அடங்கியிருக்கிறது; 
மார்த்தவம்‌ (மிருதுத்‌ தன்மை) முழுவதும்‌ “மூக பஞ்ச 
சதீ'யில்‌ உள்ளது! 


“மூகன்‌” என்றால்‌ ஊமை என்று அர்த்தம்‌. ஊமையாக 
இருந்த ஒரு பரம பக்தர்‌, காஞ்சீபுரத்தில்‌ குடிகொண்டுள்ள 
ஜகன்மாதா காமாக்ஷியின்‌ இருபா கடாக்ஷத்தையும்‌. அவளுடைய 
தாம்பூல உச்சிஷ்டத்தையும்‌ பெற்று, உடனே அமிருத 
சாகரம்‌ மாதிரி ஐந்நூறு சுலோகங்களைப்‌ பொழிந்து தள்ளி 
விட்டார்‌. அதைத்தான்‌ “மூக பஞ்ச சதீ' என்கிறோம்‌. 
'பஞ்ச' என்றால்‌ ஐந்து; சத என்பது நூறு. 

அதிலே காமாக்ஷியின்‌ நிறத்தைச்‌ சொல்லுகிறபோது 
செக்கச்‌ வெந்தவள்‌ என்றும்‌ பல இடங்களில்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. 


... கருநிறம்‌ படைத்தவள்‌ என்றும்‌ சில சுலோகங்களில்‌ சொல்‌ 
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கிறார்‌. “காச்மீர ஸ்தபக கோமாளாங்க லதா: (குங்குமப்‌ 
பூங்கொத்து போன்ற கோமளக்‌ கொடி), 'பந்து ஜீவகாந்த 
முஷா: (செம்பருத்தியின்‌ ஒளி படைத்தவள்‌) என்று சொல்‌ 
கிறார்‌. 'தாபிஞ்ச ஸதபகத்விஷா' (கருநீலக்‌ காயாம்பூப்போல்‌ 
ஒளிருகிறவள்‌) என்று கூறுகிறார்‌. 


ஏன்‌ இப்படி இரண்டு நிறங்களாகச்‌ சொல்கிறார்‌? நமக்கு 


இப்படி ஒருத்தியையே இரண்டு நிறத்தில்‌ சொல்வது புரிய 
வில்லை. சரி, சங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ “ஸெளந்தர்ய லஹரி: 


,யில்‌ இதைப்பற்றி என்ன சொல்கிறார்‌? 


“ஜயதி கருணா காசித்‌ அருணா'' என்கிறது ஸெளந்தர்ய 
லஹரி. நல்லதற்கெல்லாம்‌ உற்பத்தி ஸ்தானமாக சம்பு என்று 
ஒன்று இருக்கிறது. அது பரப்பிரம்ம வஸ்து. பரப்பிரம்மமாகச்‌ 
செயலின்றி இருந்தால்‌ போதாது என்று அது லோகத்துக்கு 
நல்லது செய்வதற்காக ஒரு ஸ்வரூபம்‌ எடுக்கிறது. அதற்குத்‌ 
தான்‌ அம்பாள்‌ என்று பெயர்‌. நிறமில்லாத சம்பு உலகைக்‌ 
காக்கும்‌ கருணையினால்‌ அருண வர்ணம்‌ கொண்டு வெற்றி 
யோடு பிரகாசிக்கிறது-- “ஜகத்‌ த்ராதும்‌ சம்போ: ஜயதி 
கருணா காசித்‌ அருணா”' என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆசாரியாள்‌. சூரியோத 
யத்துக்கு முன்னால்‌ கிழக்கில்‌ பரவுகிற பிரகாசச்‌ சிவப்புத்‌ 
தான்‌ அருணநிறம்‌. “அருண: நிறம்தான்‌ கருணை நிறம்‌; 
அதுவே அம்பிகையின்‌ நிறம்‌' என்கிறார்‌ ஆசாரியாள்‌. 


கறுப்போ அழிவின்‌ நிறம்‌. தமோ குணத்துக்குக்‌ கறுப்பை 
அடையாளமாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. தூக்கம்‌, மரணம்‌, 
சம்ஹாரம்‌ எல்லாம்‌ கறுப்பு. 

காருண்ய மூர்த்தியாக காமாக்ஷியைச்‌ சிவப்பானவளாக 
மூகர்‌ சொல்வதுதான்‌ நியாயமாகப்படுகிறது. ராஜ ராஜேசுவரி, - 
லலிதா மஹா திரிபுரசுந்தரி, ஸ்ரீவித்யா என்றெல்லாம்‌ 
சொல்லப்படுகிற அம்பாளை மந்திர.சாஸ்திரங்களும்‌ செக்கச்‌ 
செவந்த ஜோதிப்பிரவாகமாகவே சொல்கின்றன. அந்த ஸ்ரீ 
வித்யா அதிஷ்டான தேவதையின்‌ ஸ்வரூப்‌ 


798 a தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


லக்ஷ்ணங்களையே பூரணமாகக்‌ கொண்டவ 
எனவே, பரம்பொருளின்‌ கருணை வடிவா 
சிவப்பாகச்‌ சொல்வதுதான்‌ பொருத்தம்‌. 


ள்‌ காமாக்ஷி, 
ன அவளைச்‌ 


'ஸயன்ஸ்‌'படிகூட இதுவே பொருத்தமாக இருக்கிறது. 
VIBGYOR—தா, கருநீலம்‌, நீலம்‌, பச்சை, மஞ்சள்‌, ஆரஞ்சு 
சிவப்பு என்று ஏழு வர்ணங்களை ஸ்பெக்ட்ராஸ்கோப்பில்‌ 
பிரித்திருக்கிறார்கள்‌. நிறமில்லாத வெறும்‌ சூரிய ஒளிதான்‌ 
இப்படி ஏழு நிறங்களாகச்‌ சிதறுகிறது. இதில்‌ வெள்ளை, 
கறுப்பு-இரண்டும்‌ இல்லை. ஒரு கோடியில்‌ ஊதாவைக்‌ 
கடந்தால்‌ கறுப்பு; மறுகோடியில்‌ சிவப்பைத்‌ தாண்டினால்‌ 
வெள்ளை. அதாவது வெளுப்புக்கு ரொம்ப ரொம்பக்‌ கட்டே 
யிருப்பது சிவப்புதான்‌. நம்‌ கண்ணுக்குப்‌ பரம ஹிதமானது 
வெள்ளைதான்‌. கொஞ்சம்கூட உறுத்தாது. ஆனால்‌ அது 
நிறமே இல்லை. நிறம்‌ என்று ஏற்பட்டபின்‌ ரொம்பவும்‌ 
ஹிதமாக, மிகக்‌ குறைவாக உறுத்துவது (least disturbing 
லபா) சிவப்புதான்‌. இதனால்தான்‌ போட்டோ எடுத்த 
பிலிமைக்‌ கழுவும்போது, அதில்‌ வேறெந்த நிறத்தின்‌ கரணம்‌ 
பட்டாலும்‌ படம்‌ அழிந்துவிடும்‌ என்று சிவப்பு விளக்கையே 
போட்டுக்கொள்கிறார்கள்‌. நாம்‌ சிவப்பு கண்ணைக்‌ குத்துவ 
தாக நினைத்தாலும்‌ அதிலிருந்தே |ஈர்உ (60 என்கிற மிருது 
வான நிறத்துக்குப்‌ போகிறார்கள்‌. இந்த |॥ஈரீஃவுக்கு மாறாக 
மறுகோடியில்‌ உக்கிரமான ப vet (ஆழ்ந்த ஊதா) 
இருக்கிறது. அதற்கப்புறம்‌ கறுப்பு. அம்பாளைக்‌ கறுப்பு 
என்றும்‌ கருநீலம்‌ என்றும்‌ மூகர்‌ சொல்கிறார்‌; சிவப்பு 
என்றும்‌ சொல்கிறார்‌. வெள்ளையான சுத்தப்‌ பிரம்மத்துக்கு 
மிகமிக நெருங்கியுள்ள சக்தி என்பதாலும்‌, 'கருணாமூர்த்தி' 
என்பதாலும்‌ சிவப்பு என்பதே பொருத்தமாயிருக்றெது. 


அம்பாள்‌ கிருபையால்‌ அவளைப்‌ பிரத்தியக்ஷமாக 
செய்த மூகர்‌ ஏன்‌ கறுப்பு என்றும்‌ சொல்கிறார்‌? 


டம்‌... 5௫ 


வை அட 


காமாட்சியின்‌ கருமை 


எந்த நிறமும்‌ இல்லாத சூரிய ஒளியிலிருந்து ஒளிச்‌ 
சிதறல்‌ (64800௦) மூலம்‌ ஒரு நிறத்தைப்‌ பிரித்தால்‌, உடனே 
மற்ற ஆறு நிறங்களும்‌ பிரிந்து, “நானும்‌ போகிறேன்‌. நானும்‌ 
போகிறேன்‌' என்று வெளிப்படத்‌ தொடங்குகின்றன. இது 
ஒரு வேடிக்கை: எல்லா வர்ணங்களும்‌ சேர்ந்தால்‌ வர்ணமே 
இல்லாமற்‌ போகிறது; அந்த வர்ணமில்லாத்‌ ஒளியிலிருந்து 
ஒன்று குறைந்து பிரிந்தாலும்‌, மற்ற வர்ணங்களும்‌, 'நானும்‌ 
போகிறேன்‌, நானும்‌ போகிறேன்‌” என்று பிரிந்து வெளிப்படு 
கின்றன! 1 


பிரம்மம்‌ என்பது நிறமே இல்லாத சுத்த சூரிய ஒளி 
மாதிரி. அதில்‌ காரியமே இல்லை. ஆனாலும்‌ சகல்‌ காரியங்க 
ளுக்கும்‌ ஆதாரமான சகல சக்திகளும்‌ அதில்தான்‌ உள்ளன. 
எல்லா நிறங்களும்‌ சுத்த ஒளிக்குள்‌ இருக்கிற மாதிரி! காரியம்‌ 
இல்லாத பிரம்மம்‌ தன்னைத்தானே உணர்ந்து கொண்டது 
தான்‌ அதன்‌ முதல்‌ காரியம்‌. இதுவே சாந்தமான பிரம்மத்தில்‌ 
ஒரு சலனம்தான்‌ ஒளிச்சிதறல்‌ மாதிரி. இந்த ஒளிச்‌ சிதறலில்‌ 
முதலில்‌ சிவப்பு பிரிகிறது. உதய காலத்தில்‌ சுத்த சூரிய ஒளி 
முதலில்‌ சிவப்பாகத்தானே வருகிறது? அருணோதயம்‌ 
என்கிறோமே, அருண்‌ என்றாலே சிவப்புத்தான்‌. இப்படி சுத்தப்‌ 
பிரம்மம்‌ சிவப்பாகிக்‌ காரியத்துக்கு வருகிறபோது பிரம்மம்‌ 
அம்பாளாகிறது. காரியமற்ற பிரம்மம்‌ காரியமயமான சக்தி 
யாகிறது. காமேசுவரி தோன்றுதிறாள்‌. பிரம்மத்துக்குத்‌ தன்னை 
அறிகிற ஆசை தோன்றியதல்லவா? இந்த ஆசையின்‌ 
காமத்தின்‌ வடிவமே காமேசுவரி. அவளே உலகத்தின்‌ 


800 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


சிருஷ்டி, பரிபாலனம்‌, சம்ஹாரம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலம்‌, 
[உண்மையில்‌ இந்த மூன்று தொழில்களும்‌ மாயையில்‌ 
உண்டானவைதான்‌. மாயாசக்தியால்‌ பிரம்மத்தை மறைத்து, 
அதனிடத்தில்‌ உலகம்‌ என்ற கற்பனையைக்‌ காட்டுகிறாள்‌. 
இம்மாதிரி மாயா சக்தியால்‌ பிரம்மத்தை மறைத்துப்‌ 
பிரபஞ்சத்தைக்‌ காட்டுவதை நாலாவது தொழிலாக, 
திரோதானம்‌ அல்லது திரோபவம்‌ என்று சொல்லுவார்கள்‌. 
படைத்தல்‌-காத்தல்‌-அழித்தல்‌-மறைத்தல்‌ இவற்றுக்கு 
மேலாக அநுக்கிரம்‌ (அருள்‌) என்கிற ஐந்தாவது தொழிலும்‌ 
இருக்கிறது. பக்தர்களை மாயையிலிருந்து விடுவித்துத்‌ 
தன்மயமாக்கிக்‌ கொள்ளுகிறாளே அதுதான்‌ அநுக்கிரகம்‌. 
இப்படி ஐந்தொழிலைச்‌ செய்வதால்‌ அம்பாள்‌ “பஞ்ச க்ருத்ய 
பராயணா' எனப்படுகிறாள்‌. 


சிருஷ்டி செய்கிற பிரம்மா, பரிபாலிக்கிற விஷ்ணு, 
சம்ஹார ருத்ரன்‌, மாயையின்‌ அதிபதியான ஈசுவரன்‌ 
இவர்களை நாலு கால்களாகக்‌ கொண்ட , மஞ்சத்தில்‌, சாக்ஷாத்‌ 
பரப்பிரம்ம சக்தியான காமேசுவரி வீற்றிருக்கிறாள்‌; பரப்‌ 
பிரம்மமான காமேசுவரனின்‌ இடப்புறத்தில்‌ அநுக்கிரஹ 
மூர்த்தியாக அமர்ந்திருக்கிறாள்‌. காமேசுவரன்‌ பிரம்மம்‌, 
காமேசுவரி பிரம்மசக்தி; இவர்கள்‌ ஸதிபதிகள்‌. 


காமசுவர-காமேசுவரி என்றெ சிவப்பு பிரிந்தவுடன்‌ 
மற்ற வர்ணங்களும்‌ வெளியே ஓடிவர வேண்டுமல்லவா? 
இந்த நியாயப்படி செம்மஞ்சளான பிரம்மாவும்‌ லக்ஷ்மியும்‌ 
வெளிப்பட்டார்கள்‌. நீலமான மகாவிஷ்ணுவும்‌ பார்வதியும்‌ 
ஆவிர்பவித்தார்கள்‌. வெள்ளையான ருத்திரனும்‌ ஸரஸ்வதி 
யும்‌ தோன்றிவிட்டார்கள்‌. பிரம்ம சக்தியிலிருந்து இரட்டை 
இரட்டையாகத்‌ . தோன்றிய இந்த மூன்று ஜோடியில்‌ 
ஒவ்வொரு ஜோடியும்‌ சகோதர சகோதரிகள்‌: அதாவது பிரம்மா 
வும்‌ லக்ஷ்மியும்‌ உடன்‌ பிறப்புகள்‌; விஷ்ணுவும்‌ பார்வதியும்‌ 
உடன்‌ பிறப்புக்கள்‌; ருத்திரனும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ உடன்‌ 
பிறப்புக்கள்‌. பிரம்மாவுக்கும்‌ லக்ஷ்மிக்கும்‌ தங்க நிறம்‌; தாமரை 


்‌்‌ 


EE ௭ ௭ வங்க டக 
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ஆசனம்‌. பிரம்மம்‌ ஜீவராசிகளைப்‌ பெருக்கினார்‌; லக்ஷ்மி, ' 
அவர்களின்‌ அநுபோகத்துக்கான ஐசுவரியத்தைப்‌ பெருக்கி 
னாள்‌. நீலமேக சியாமள வர்ணம்‌ கொண்ட விஷ்ணுவும்‌ 
பார்வதியும்‌ இப்படியே உடன்‌ பிறந்தவர்கள்‌. பரிபாலனமும்‌ 
மாயா விலாஸமும்‌ முக்கியமாக இருக்கிற நிலை அது. சிவன்‌ 
கோவில்‌ வடக்குப்‌ பிரகாரத்தில்‌ உள்ள துர்க்கையைப்‌ 
பாருங்கள்‌: அவள்‌ பதியோடு இல்லாமல்‌ தனித்து இருக்கிற 
அம்பாள்‌.. அவள்‌ விஷ்ணு மாதிரியே சங்கு சக்கரம்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டிருப்பாள்‌. நாராயணி, சியாம தஇிருஷ்ண சகோதரி 
என்றெல்லாம்‌ இதனால்தான்‌ பார்வதியைச்‌ சொல்வது. 
சிவனும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ சகோதர சகோதரிகள்‌: சிவன்‌ கோவில்‌ 
தெற்குப்‌ பிரகாரத்தில்‌ துர்க்கைக்கு எதிர்வெட்டாக, பத்தினி 
சம்பந்தம்‌ இன்றி, அதாவது பார்வதியின்‌ கலப்பில்லாமல்‌ 
தனித்து ஸ்வச்சமாக இருக்கிற தக்ஷிணாமூர்த்தியைப்‌ 
பார்த்தால்‌, அவர்‌ ஸரஸ்வதியின்‌ உடன்‌ பிறப்பு என்று 
தெரியும்‌. ஸரஸ்வதி மாதிரியே அவர்‌ புஸ்தகமும்‌ 
ஜபமாலையும்‌ வைத்திருப்பார்‌; இருவரும்‌ ஞானமூர்த்திகள்‌; 
இருவரும்‌ வெளுப்பு. 

பிரம்ம சக்தியிலிருந்த மூன்று ஜோடிகள்‌ தோன்றிய 
தற்குக்‌ காரணம்‌ உண்டு. இவர்களுக்குள்‌ ஒவ்வோர்‌ ஆணும்‌ ஒரு 
பெண்ணை மணந்தாக வேண்டும்‌. இரண்டே ஜோடி 
இருந்தால்‌ பெண்‌ கொடுத்துப்‌ பெண்‌ வாங்கினதாகும்‌. அது 
யுக்தமில்லை. அதனால்தான்‌ மூன்று சகோதர ஜோடிகள்‌ 
பராசக்தியில்‌ தோன்றின. பிரம்மா சிவனின்‌ சகோதரியான 
ஸரஸ்வதியை மணந்தார்‌. சிவன்‌ மஹாவிஷ்ணுவின்‌ சகோதரி 
யான -பார்வதியை மணந்தார்‌. மஹாவிஷ்ணு பிரம்மாவின்‌ 
சகோதரியான லக்ஷ்மியை மணந்தார்‌. வெள்ளை 
என்பது ஸத்வ குணம்‌; செம்மஞ்சள்‌ ரஜோ குணம்‌. நீலம்‌. 
அல்லது கருப்பு தமோ குணம்‌. பிரம்மவிஷ்ணு, ருத்திரர்களை: 


அப்படி அடியோடு தனித்தனியாக்கி முக்குணங்களாகப்‌ 


பிரித்ததோடு நின்று விடாமல்‌, சமரசத்தைக்‌ காட்டவே 


அவர்களுடைய சக்திகளான ஸரஸ்வதி, லக்ஷ்மி, பார்வதி : 


| தெ.கு. 51 ்‌ ் ந்து வ 
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ஆகியோர்‌ அவர்களது நிறங்களுக்கு மாறுபட்ட நிறமாக 
- இருக்கிறார்கள்‌. 

பராசக்தியேதான்‌ இத்தனையும்‌ ஆகி முத்தொழிலும்‌ 
செய்கிறாள்‌. இருந்தாலும்‌ அவளை '“மாயை, மாயை” என்று 


நாலாம்‌ தொழிலான திரோதானத்தோடுதான்‌ ரொம்பவும்‌ 
இணைத்துப்‌ பேசுகிறோம்‌. 


மூக கவி சம்ஹார ருத்ரனின்‌ சக்தியான பார்வதியின்‌ 
கருநீல நிறத்தைச்‌ சிவப்புப்‌ பராசக்தியின்‌ வர்ணமாகச்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌. மாயையாக இருப்பவளும்‌, மாயையைப்‌ போக்கி ஐந்தாம்‌ 
தொழிலான (மோக்ஷ) அநுகிரகத்தைச்‌ செய்பவளுமான 
பராசக்தியே காமாக்ஷி என்று சொல்லி, அந்தச்‌ சிவப்புக்‌ 
காமாக்ஷியை ஓரொரு இடங்களில்‌ கறுப்பானவளாகவும்‌ 
(சியாமாவாகவும்‌) வர்ணிக்கிறார்‌. சியாமள வர்ணம்‌ கொண்ட 
பார்வதியைச்‌ சக்தியாகப்‌ பெற்றே வெள்ளைச்‌ சிவன்‌ 
சம்ஹாரத்தில்‌ இறங்குகிறார்‌. அம்பாளையே சம்ஹார 
மூர்த்தியாகச்‌ சொல்கிற போதும்‌, அவளைக்‌ காளி 
என்கிறோம்‌. காளி என்றாலே கருத்தவள்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
அநுக்கிரஹ மூர்த்தியான காமாக்ஷியை ஏன்‌ 
கருப்பானவளாகவும்‌, அதாவது அழிக்கும்‌ தொழில்‌ 


/ செய்கிறவளாகவும்‌ மூகர்‌ சொன்னார்‌? 


வேலை எல்லாம்‌ செய்கிறோம்‌. பிறகு அலுத்துப்‌ போய்த்‌ 
தூங்குகிறோம்‌. தூக்கம்‌ தமஸின்‌ செயல்‌. அங்கே ஒரே 
இருட்டு-கருப்புதான்‌ இருக்கிறது. ஆனாலும்‌ இந்தத்‌ 
தூக்கத்தில்தான்‌ மனுஷ்யனுக்குக்‌ கொஞ்சமேனும்‌ சாந்தி 
இருக்கிறது. நாளெல்லாம்‌ அலைந்து இரிந்து கஷ்டப்படுற 
ஜீவராசிகளுக்கு ஆறுதலாகப்‌ பராசக்தி அன்றன்றும்‌ 
தூக்கத்தை வைத்துக்‌ கொஞ்சம்‌ அமைதி தருறாள்‌. எனவே 
தமஸிலேயே ரொம்பவும்‌ அநுக்ரெஹம்‌ இருப்பதாகத்‌ தெரிறெது.. 
ச சம்ஹாரம்‌ எ ப 
துக்கக்‌ கலப்பே . , 


பெரிய தூக்கம்‌. தூக்கத்தில்‌ எப்படித்‌ 
த அமைதி நிலையில்‌ இருக்கி 
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றோமோ, அப்படியே சம்ஹரிக்கப்பட்ட ஜீவன்‌ மறுபடியும்‌ 
ஜன்மா எடுக்கிற வரையில்‌ நானாவித கர்ம அநுபவங்களின்‌ . 
சிக்கலிலிருந்து தப்பி அமைதியில்‌ அமிழ்ந்திருக்றெது. நமக்குக்‌ 
கர்மக்‌ கட்டிலிருந்து தற்காலிகமாக விடுதலை தந்து 
விச்ராந்தி தரவே சம்ஹாரத்‌ தொழிலைப்‌ புரிகிறார்‌ சிவபெருமான்‌. 
நான்‌ கர்மா செய்கிறேன்‌' என்ற அகங்காரத்தை இழந்து 
விட்ட ஞானிகளே கர்மச்‌ சூழலிலிருந்து நிரந்தரமாகத்‌ 
தப்ப முடியும்‌. ஆனால்‌, பாபியும்கூடத்‌ ... தாற்காலிகமாக 
வேனும்‌ இந்தக்‌ கர்மாநுபவத்‌ தொந்தரவிலிருந்து விடுபட்டு 
விச்ராந்தி பெறுவதற்குப்‌ பராசக்தி மகாகருணையுடன்‌ 
சம்ஹாரத்தை அமைத்திருக்கிறாள்‌. விஷ்ணுவின்‌ பரம பக்தரான 
நம்மாழ்வார்‌, 'முனியே, நான்முகனே, முக்கண்ணப்பா' 
என்று மும்மூர்த்தகளையும்‌ அழைக்கும்போது, சம்ஹார 
மூர்த்தியான ருத்திரனைத்தான்‌ 'அப்பா' போட்டு அருமையுடன்‌ 
கூப்பிடுகிறார்‌. பரம தயாளுவான ஒரு தகப்பனார்‌, 
தப்புச்‌ செய்றெ குழந்தையையும்‌, “அடக்‌ குழந்தே! ரொம்ப 
அலைந்து திரிந்து களைத்துவிட்டாயப்பா, கொஞ்சம்‌ ஓய்வு 
எடுத்துக்கொள்‌ என்று சொல்கிற மாதிரி, பரமேசுவரன்‌ 
சம்ஹார காலத்தில்‌ நமக்கெல்லாம்‌ ஓய்வு தந்து ஆறுதல்‌ 
அருளுகிறான்‌. இதையே, ““முக்கண்ணப்பா!'” என்று வாய்‌ 
விட்டுக்‌ கூப்பிட்டுக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. இப்படி 
ஸம்ஹரிக்கிற ருத்ரனின்‌ சக்தியான படித்தப்‌ நிறம்தான்‌ 
கறுப்பு. 

லோகத்தை விட்டால்தான்‌ சஞ்சலங்களிலிருந்து விடு 
பட்டு மோக்ஷம்‌ என்றெ நிரந்தர சாந்தியைப்‌ பெறமுடியும்‌. 
சாந்தியோடு இருக்கிறோம்‌ என்று உணர்ந்து அமைதியில்‌ 
இருப்பதே ஸமாதி நிலை. என்றும்‌ கலையாத சாசுவத நிலை 
அது. இதுவே பராசக்தியின்‌ அருக்கிரகம்‌' என்கிற தொழிலால்‌ 
அருளப்படும்‌ நிலை. இதற்கடுத்த நிலை சாந்தியோடு 


_ இருக்கிறோம்‌ என்ற பிரக்ஞையில்லாமலே அப்படியிருக்கிற “ 


தூக்க நிலை, சம்ஹார நிலை. எனவே அநுக்கிரஹத்துக்கு 
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அடுத்தபடியாக ஜீவராசிகளுக்கு மிகவும்‌ ஹிதமான நிலை 
்‌ சம்ஹாரம்தான்‌. 


பொது வழக்கிலும்‌ நம்மை ஏன்‌ பிரம்மா சிருஷ்டித்தார்‌ 
என்ற வருத்தத்தாலோ என்னவோ பிரம்மாவை விசேஷமாக 
வழிபடுவதே இல்லை. மஹாவிஷ்ணுவுக்கு நிறைய வழிபாடு 
இருந்தாலும்‌ ஜகத்‌ பரிபாலகரான அவரை மநுஷ்ய 
லோகத்தோடு ரொம்பவும்‌ சம்பந்தப்படுத்தியிருக்றெது. ஸ்ரீ 
வைஷ்ணவர்கள்‌ ஆசாமிகளை, “ஸ்வாமி”, “ஸ்வாமி என்று 
பரஸ்பரம்‌ கூப்பிட்டுக்கொண்டாலும்‌, தங்கள்‌ ஸ்வாமியைப்‌ 
பெரும்‌ ஆள்‌ (பெருமாள்‌) என்றே சொல்கிறார்கள்‌. 
வேதத்தைப்‌ பார்த்தாலும்‌ விஷ்ணுபரமான மந்திரங்களுக்குப்‌ 
"புருஷ ஸுக்தம்‌'' என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. “புருஷ” 
என்றால்‌ முப்புரங்களான ஸ்தூல-- சூக்ஷ்ம காரண 
சரீரங்களுக்கு உள்ளே இருக்கிற ஆத்மா என்பது தத்வார்த்தமா 
னாலும்‌, பொதுவில்‌ “புருஷ” என்றால்‌ மநுஷ்யன்‌, ஆசாமி 
என்றே பொருள்‌ கொள்கிறோம்‌. பராசக்தியிடமிருந்து இந்த 
லோகமெல்லாம்‌ எப்படி வந்த்து என்பதைத்தான்‌ புருஷ 
ஸூக்தம்‌ சொல்கிறது. லோகத்தோடு, மநுஷ்யனோடு 
இப்படி விஷ்ணுவுக்கு நெருக்கமான தொடர்பு காணப்படுகிறது. 
சம்ஹார மூர்த்தியான சிவனே லோகத்தை விட்டபின்‌ இருக்கிற 
வைராக்கியத்துக்கு முக்கியமாகச்‌ சொல்லப்படுநறார்‌. 
விஷ்ணு ஆலயத்தைப்‌ பெருமாள்‌ கோயில்‌ என்றும்‌ சிவாலயத்‌ 
தையே ஈசுவரன்‌ கோயில்‌ என்றும்‌ சொல்கிற வழக்கமும்‌ 
இருக்கிறது. விஷ்ணு தாழ்த்தி -- வென்‌ உயர்த்தி என்பதற்காக 
இதை நான்‌ சொல்லவில்லை. அப்படி சொன்னால்‌ அது 
அடியோடு தப்பு. இரண்டும்‌ முழுக்க முழுக்க ஒரே வஸ்து 
தான்‌. ஆனால்‌ அவரவர்‌ செய்கிற கிருத்யத்தைப்‌ பொறுத்து, 
லோக ரீதியில்‌ அவர்கள்‌ எப்படி நினைக்கப்‌.படுகிறார்கள்‌ 
என்று காட்டுவதற்காகச்‌ சொன்னேன்‌. ்‌ 

சிவப்புக்‌ காமாக்ஷியைக்‌ கறுப்பானவள்‌ என்று மூகர்‌ ஏன்‌ 
சொன்னார்‌ என்று யோசிக்கும்போது, இத்தனை அபிப்பிராய 


mt 
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மும்‌ வந்தது. சாசுவத சாந்தி என்கிற மோக்ஷ்நிலைக்குத்‌ 
தற்காலிக சாந்த நிலையான சம்ஹாரமே மிகவும்‌ கிட்டத்தில்‌ 
இருக்கிறது. அதனால்தான்‌, சம்ஹார சக்தியான பார்வதியின்‌ 
கறுப்பு வர்ணத்தையே மோக்ஷம்‌ அநுக்ரெகிக்கும்‌ காமேசுவரி 
யின்‌ வர்ணமாகவும்‌, மூகர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌ என்று சொல்ல 
வந்தேன்‌. 'பரமஞானிக்கு அவர்‌ சாசுவத சாந்தம்‌ தருவது 
பெரிய கருணையில்லை; பாபாத்மாவுக்கும்‌ சம்ஹாரத்திலே 
தற்காலிக அனுமதி தருவதுதான்‌ மகா கருணை' என்று 
நினைத்து, சம்ஹார சக்தியின்‌ கறுப்பு நிறத்தையே சிவப்புக்‌ 
காமாக்ஷியின்‌ இன்னொரு நிறமாக ஸ்துதி செய்தார்‌ 
போலிருக்கிறது. 


பராசக்தியின்‌ ஸத்வகுணம்‌ மகாவிஷ்ணுவாக உலகைப்‌ 
பரிபாலிக்கிறது; அவளுடைய ரஜோ குணம்‌ பிரம்மாவாக 
உலகைப்‌ படைக்கிறது; அவளுடைய தமோ குணம்‌ ருத்திர 
னாக லோகத்தை சம்ஹரிக்கிறது. இந்த சம்ஹாரத்தில்‌ எந்த 
யோக்கியதையும்‌ இல்லாத ஜீவர்களும்‌ சாந்தி அநுபவிக்க 
அருள்‌ செய்கிறாள்‌. இதனால்தான்‌, அவளது வர்ணத்தைச்‌ 
சொல்லும்போது ஸம்ஹார சக்தியின்‌ கறுப்பை விசேஷித்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌ மூககவி. ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌ என்ற இரண்டைவிடத்‌ 
தமஸ்‌ தாழ்ந்தது என்று ஒரு கோணத்தில்‌ (2:06) தோன்றினாலும்‌ 
இன்னொரு கோணத்தில்‌ பார்த்தால்‌ தமஸே ““அநுக்ரெஹம்‌'' 
என்ற பரம உச்சமான ஐந்தாம்‌ தொழிலுக்குக்‌. கிட்டத்தில்‌ 
இருப்பதால்தான்‌, நிறமாலையில்‌, கறுப்பும்‌ சிவப்பும்‌ 
இரு வேறு கோடிகளில்‌ இருந்தாலும்‌, அம்பாள்‌ விஷயத்தில்‌ 
இந்த இரண்டு வர்ணமுமே ரொம்பக்‌ கட்டத்தட்ட 
இருப்பதாக மூகர்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. 


௩ பக்கதுல 
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பிரம்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ மூவரும்‌ முறையே பராசக்தி 
யின்‌ ரஜோ குணம்‌, ஸத்வ குணம்‌, தமோ குணம்‌ இவற்றில்‌ 
தோன்றிப்‌ படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு ஆகிய முத்தொழில்‌ 
களைச்‌ செய்கின்றனர்‌ என்றேன்‌. ஜீவர்களான நமக்கும்‌ 
இந்த மூன்று குணங்களும்‌ இருக்கின்றன. நாமும்‌ படைத்தல்‌, 
காத்தல்‌, அழித்தல்‌ ஆகிய மூன்று தொழில்களையும்‌ 
மூன்று அவஸ்தை (நிலை)களில்‌ செய்கிறோம்‌. 


தூங்குகிறபோது ஸ்வப்னம்‌ உண்டாகிறதே, அ.ப்போது 
நாம்‌ சிருஷ்டித்‌ தொழிலைச்‌ செய்கிறோம்‌. கனவில்‌ எத்தனை 
எத்தனையோ இடங்களையும்‌, ஜனங்களையும்‌ படைத்து 
விடுகிறோம்‌. அம்பாள்‌ அவளுடைய லீலைக்கு ஒரு பெரிய 
திருஷ்டாந்தமாகவே ஸ்வப்னத்தை உண்டாக்கியிருக்கிறாள்‌ 
என்று தோன்றுதறது. மனிதன்‌ வேலை செய்வதற்காக 
விழித்துக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டியதுதான்‌. வேலை செய்து 
களைத்தபோது தூங்கவேண்டியதுதான்‌. ஆகையால்‌ ஜா்றத்‌ 
(விழிப்பு), ஸுஷாப்‌தி (தூக்கம்‌) என்ற இந்த இரண்டு 
அவஸ்தைகள்‌ (நிலைகள்‌) போதாதா? ஸ்வப்னம்‌ (கனவு) 
என்கிற மூன்றாவது அவஸ்தை எதற்காக இருக்கவேண்டும்‌? 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ பராசக்தி பரம கருணையினாலேயே 
ஸ்வப்னாவஸ்தையை ஒரு பெரிய உதாரணமாக நமக்குத்‌ 
.... தந்திருக்கிறாள்‌ என்று தெரிறைது. “லோகத்தில்‌ வேறு வேறாகக்‌ 
... காண்கிற சமஸ்த . ஜீவராசிகளும்‌ ஒரே பராசக்தியின்‌ 


குற்பணைதாஸ்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ அவளைத்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ 


ல இல்லை”? . என்று ._ ஞானிகள்‌ .. சொல்லறார்கள்‌. இதை 


௮௫ 


ட ஆம 


காமாட்சியின்‌ கருணை ப 807 


எப்படி நம்புவது? “இத்தனை ஜீவராசிகளும்‌ பிரத்யக்ஷ்மாகக்‌ 
காணப்படுகிறார்களே, காரியங்களைச்‌ செய்கிறார்களே, 
இவர்களை எப்படிக்‌ கற்பனை என்று சொல்வது?” என்று 
தோன்றுகிறது. இந்த சந்தேகத்தைப்‌ போக்கவே விழிப்பு, 
தூக்கம்‌ இரண்டு மட்டுமே போதாது என்று ஸ்வப்னா 
வஸ்தையை ஒவ்வொரு ஜீவனுக்கும்‌ அம்பாள்‌ தந்திருக்கிறாள்‌. 
பராசக்தி ஒருத்தியின்‌ கற்பனையில்‌ நாம்‌ அனைவரும்‌ 
உண்டானதுபோல்‌, நம்‌ ஒருத்தரின்‌ கற்பனையிலேயே கனவில்‌ 
பல ஊர்களை ஜனங்களை, நிகழ்ச்சிகளை ஒவ்வொருவரும்‌ 
உண்டாக்கி விடுகிறோம்‌. கனவு காண்கிறபோது, இதெல்லாம்‌ 
கற்பனை என்று தெரிகிறதோ? இல்லை. சத்தியமாகவே 
தோன்றுகிறது. கனவில்‌ அழுகிறோம்‌; சிரிக்கிறோம்‌; 
என்னென்னவோ செய்கிறோம்‌. ஆனால்‌ ஜாக்ரத்‌ (விழிப்பு) 
நிலைக்கு வந்தவுடன்‌ என்ன ஆகிறது? அத்தனை காட்சியும்‌, 
ஊர்களும்‌, ஜனங்களும்‌, சம்பவங்களும்‌ வெறும்‌ கற்பிதமே 
என்று தெரிகிறது. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கற்பனைக்கு ஆதாரமாக 
ஒருத்தன்‌ இருந்தானே, அந்த ஜீவன்‌ மட்டும்‌ ஸ்வப்னாவஸ்தை 
யிலும்‌ இருந்தான்‌; இப்போது விழித்த பின்பும்‌ இருக்கிறான்‌. 
இப்படியே உலகமும்‌ பராசக்தியின்‌ கற்பனையின்றி 
வேறில்லை; அவள்‌ ஒருத்தியே எக்காலமும்‌ சத்தியமாக 
இருப்பவள்‌ என்று தெரிகிறது. கனவு காண்கிறபோது, அது 
கனவு என்று தெரியாததுபோல்‌, இந்த உலக வாழ்க்கையில்‌ 
நாம்‌ மாட்டிக்கொண்டிருக்கிற வரையில்‌ இந்த வாழ்வு மாயம்‌ 
என்பதும்‌ தெரியாமலே இருக்கிறது. 


ஸ்வப்னத்தை ஆத்ம சோதனை செய்துகொள்வதற்கு ஒரு 
பரீட்சையாகவும்‌ அம்பாள்‌ வைத்திருக்கிறாள்‌. உள்மனத்தில்‌ 
அமுக்கி வைத்த எண்ணங்களும்‌, நம்முடைய பூர்வ ஸம்ஸ்‌ 
காரங்களால்‌ உள்ளுக்குள்ளே தடிப்பேறிப்‌ போயிருக்கிற 
வாஸனைகளுமே ஸ்வப்னத்தில்‌ ஓரளவுக்கு வெளியாகின்றன. 
உள்ளுக்குள்ளே நாம்‌ எப்படி இருக்கிறோம்‌, எத்தனை தூரம்‌ 
பரிசுத்தமாயிருக்கிறோம்‌ என்பது நமக்கே தெரியவில்லை. 


ஸாது ஜனங்களோடு கோவிலுக்குப்‌ போனால்‌, அப்போது 


| 
| 
| 
| 
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மனசுக்கு ரொம்பவும்‌ சாந்தமாக இருக்கிறது; 
சுத்தமாகிவிட்டோம்‌ போலிருக்கிறது என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டு விடுகிறோம்‌. உடனேயே இந்திரியங்களைத்‌ 
தூண்டுகிற ஸினிமா, இல்லாவிட்டால்‌ நாவலைப்‌ படிக்க 
நேர்ந்தால்‌, அதிலும்‌ சந்தோஷம்‌ ஏற்படுகிறது. இதைப்‌ பற்றி 
யோசிக்கிறபோது, “அடடா கடைசியில்‌ நாம்‌ இவ்வளவு 
தானா? என்று துக்கம்‌ உண்டாகிறது. வாஸ்தவமாகவே நம்‌ 
பக்குவத்தின்‌ நிலை என்ன என்று உரைத்துப்‌ பார்த்துத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளவே அம்பாள்‌ ஸ்வப்பனத்தை ஓர்‌ உரைகல்லாகத்‌ 
தந்திருக்கிறாள்‌. கனவில்‌ நாம்‌ காமாதி அநுபவங்களில்‌ 
மகிழ்கிறோமா, அல்லது காமாக்ஷியின்‌ தரிசனம்‌ கிடைத்தாற்‌ 
போல்‌ ஸ்வப்னம்‌ வருறெதா எண்று பார்த்தால்‌ நம்‌ அந்தரங்கம்‌ 
நமக்கே தெரியும்‌. பூஜை, தியானம்‌, ஜபம்‌ என்று 
வெளிப்பட நாம்‌ அமர்க்களம்‌ பண்ணலாம்‌. ஆனாலும்‌ 
ஸ்வப்னத்தில்‌ காமாக்ஷியைத்‌ தரிசிப்பதாக வந்தால்தான்‌ 
உண்மையாகவே பக்குவமானதாக அர்த்தம்‌. நம்‌ குறை, 
நிறைகளை அறியப்‌ பரீட்சையாகக்‌ கனவை வைத்திருக்கிறாள்‌. 
குறையிருக்கிறதே என்று புலம்ப வேண்டியதில்லை. 
நமக்கு உள்ள குறையை உணர்ந்தால்தானே நிறைவை 
நோக்கிப்‌ போகலாம்‌? “அம்மா! நான்‌ இன்னமும்‌ இப்படித்‌ 
தான்‌ இருக்கிறேனா? என்னை மேலும்‌ கை தூக்கிவிடு. 
உன்னை நிஜமாக பக்தி செய்ய அநுக்கிரகம்‌ பண்ணு?” என்று 
அவளையே நம்பிக்கையோடு வேண்டிக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
நம்‌ பக்குவக்‌ குறையை உணர்ந்து நம்மைத்‌ திருத்தக்கொள்ளவே, 
அல்லது நிறைவை அறிந்து நிம்மதி பெறவே, 
கருணையோடு ஸ்வப்னாவஸ்தையை வைத்திருக்கிறாள்‌. 


நாம்‌ மிகவும்‌ 


ஸ்வப்னம்‌ என்பது படைப்புத்‌ தொழிலைக்‌ காட்டு 
கிறது. அப்போது நாம்‌ பிரம்மா மாதிரி சிருஷ்டி செய்கிறோம்‌. 
ஜாக்ரத்‌ என்கிற விழிப்பு நிலையில்‌, நம்மையும்‌ நம்மைச்‌ 
சேர்ந்தவர்களையும்‌ ரசடித்துக்‌ கொள்வதற்காகக்‌ காரியங்களைச்‌ 
செய்கிறோம்‌. இது விஷ்ணுவின்‌ பரிபாலனம்‌ மாதிரி. 
. ஸுஷாப்தி எனப்படும்‌ தூக்கத்தில்‌ நம்‌ இந்திரியங்கள்‌, மனசு 


பண்ட வ: 
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கோலம்‌ 


| 


காமாட்சியின்‌ கருணை ப்‌ 809 


எல்லாம்‌ அழிந்துபோனது போல்‌, எந்த வேலையும்‌ செய்யாமல்‌ 
ஓய்ந்து போய்விடுகின்றன. இது ருத்ரனின்‌ கிருத்தியமான 
சம்ஹாரம்‌ போன்ற நிலை. அண்டத்தில்‌ உள்ளதெல்லாம்‌ 
பிண்டத்தில்‌ உண்டு என்பார்கள்‌. அம்பாளுடைய 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ அதியன ஒவ்வொரு ஜீவனிடத்திலும்‌ 
இருக்கின்றன. ஆனால்‌, அவள்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, 
ஸம்ஹாரம்‌ செய்பவள்‌ மட்டுமல்ல. இவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அப்பாற்பட்டிருக்கிற நாலாவதான துரீய வஸ்துவே 
அவள்‌. அந்த நிலை எப்படி இருக்கும்‌? ஒரு கற்கண்டு 
கட்டியை உடைத்து. எந்தப்‌ பொடியை வாயில்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டாலும்‌ எப்படித்‌ இத்திக்குமோ, அதுபோல்‌ ஆனந்தத்தைத்‌ 
தவிர. வேறெதுவுமே இல்லாத நிலைதான்‌ ' அந்தத்‌ துரியம்‌. 
ஆனந்தாநுபவம்‌ என்றெ ரஸமொன்றே இறுகி இருக்கிற 


அந்த நிலையை ரஸனம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. 


சிருஷ்டியிலும்‌ ஸ்திதியிலும்‌ நிறைவான, நிரந்தரமான 
ஆனந்தம்‌ இல்லை. சம்ஹாரத்தில்‌ எந்த அலைச்சலும்‌ 
இல்லாத ஆனந்தம்‌ இருந்தாலும்‌, 'ஆனந்தமாக இருக்கிறோம்‌ 
என்ற பிரக்ஞை இல்லை -- இதுவும்‌ பிரயோஜனமில்லை. 
துரீபத்இல்தான்‌ இந்த மூன்றுமே அடிபட்டுப்‌ போய்‌ இவற்றுக்கு 
ஆதாரமான ஒரே சத்தியம்‌ மட்டும்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபமா 
கப்‌ பூரணப்‌ பிரக்ஞையுடன்‌ பிரகாசிக்கிறது. அந்த ஒன்றுதான்‌ 
மாயையால்‌ இந்த மூன்றாகவும்‌ தெரிந்தது. மாயை 
போனால்‌, மூன்றும்‌ போய்விடும்‌; துரீயமான ஒன்று 
மட்டுமே நிற்கும்‌. ஜீவனை இந்த மூன்றின்‌ கட்டிலிருந்து, மாயா 
பந்தத்திலிருந்து அம்பாள்‌ விடுவித்தால்‌. அந்த ஆனந்தத்தை 
அனுபவிக்கலாம்‌. இந்த உலக மாயையில்‌ அகப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கும்போதே பரீட்சையில்‌ பாஸ்‌ பண்ணுவது, 
உத்தியோகத்தில்‌ பிரமோஷன்‌ பெறுவது, வியாதி வந்தால்‌ 
குணமாவது இற்கெல்லாம்‌ பிரார்த்தனை செய்கிறாம்‌. (44 
பிரார்த்தனை நிறைவேறி விட்டால்‌ “ஸ்வாமி அநுக்கிரஹம்‌ 
செய்து விட்டார்‌!” என்று சொல்கிறோம்‌. <0 பராசக்தி. 
யின்‌ பஞ்ச இருத்தியங்களை (ஐந்தொழில்கள்‌) எடுத்துக 


810 ப்‌ தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


கொள்ளும்போது “அநுக்கிரஹம்‌: என்றால்‌, அது மாயா 
லோகத்திலிருந்து நம்மை விடுவித்து. நம்முடைய ஆத்ம 
ஸ்வரூபமான மோக்ஷ நிலையிஃ சர்ப்பிக்கிறதைத்தான்‌ 
குறிக்கும்‌. லலிதா ஸஹஸ்ரநாமமும்‌ 'பிரம்மாவாக உலகைப்‌ 
படைக்கிறாய்‌, விஷ்ணுவாகக்‌ காக்கிறாய்‌, ருத்திரனாக 
சம்ஹரிக்கிறாய்‌, மஹேசுவர சக்தியாக மாயை ஆகிறாய்‌, 
ஸதாசிவ ஸ்வரூபமாக அநுக்கிரஹத்தைச்‌ செய்கிறாய்‌” 
என்று ஐந்தொழில்களைச்‌ சொல்கிறது: 


ஸ்ருஷ்டிகாதரீ -- ப்ரம்மரூபா;. கோப்த்ரீ -- கோவிந்த 
ரூபிணி; ஸம்ஹ,ரிணி — ருத்ரரூபா; இரோதானகரி _ ஈச்வரி; 
ஸதாசிவா -- அநுக்ரஹதா; பஞ்ச க்ருத்ய பராயணா. 


ஜீவன்‌ விஷயத்தில்‌ கனவு, விழிப்பு, உறக்கம்‌ இவையே 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ என்றேன்‌. இங்கேயும்‌ துரீயம்‌ 
இருக்கிறது. குடை ராட்டினத்தில்‌ சுற்று மாதிரி விழிப்பிலும்‌, 
கனவிலும்‌, தூக்கத்திலும்‌, மாயைக்குள்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி 
வருகிறோம்‌. சிலர்‌ இந்தக்‌ குடை ராட்டினத்தில்‌ யானை மேல்‌ 
இருக்கிறோம்‌; சிலர்‌ குதிரைமேல்‌ இருக்கிறோம்‌; சிலர்‌ 
சிங்கத்தின்மேல்‌ இருக்கிறோம்‌; ஆனால்‌, எதுவானாலும்‌ 
இந்தக்‌ குடை ராட்டின வட்டத்தை விட்டு அப்பால்‌ .சவாரி 
செய்ய முடியாது. அதாவது, மாயைக்குள்ளேயேதான்‌ நம்‌ 
பெருமை, சிறுமை எல்லாம்‌ சுழன்று சுழன்று வருகின்றன. 
அதைக்‌ கடந்து போக முடியவில்லை. குடை ராட்டினத்துக்கு 
அப்பால்‌ அதில்‌ உள்ள மிருக மொம்மைகள்‌ போக 
முடியாதே; இருக்கற இடத்திலேயே சுற்ற வேண்டியதுதான்‌. 
சுற்றி வரும்போது எத்தனை சந்தோஷமாக இருந்தாலும்‌, அது 
பிறகு அலுத்துத்தான்‌ போகிறது. இந்தச்‌ சலிப்புத்‌ தீரத்‌ 
தூக்கத்தை ஒரு மருந்தாகத்‌ தந்து ஒய்வு கொடுக்கிறான்‌ அம்பிகை. 
இதுவும்‌ மாயை வட்டத்துக்குட்பட்டதுதான்‌. குடை 
ராட்டினப்‌ பொம்மை மீதே தலை சுற்றி மயங்கிச்‌ சாய்றெ மாதிரி 
_ தான்‌ தூக்கம்‌. ராட்டினத்தை விட்டு இப்போதும்‌ இறங்கின 


பாடாக இல்லை. இந்தத்‌ தூக்கத்துக்கு அப்பால்தான்‌ மூன்று 
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நிலைகளுக்கும்‌ ஆதாரமான துரீயம்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ தூங்கு 
கிறபோதும்‌, எதுவோ ஒன்று நமக்குள்‌ தூங்காமல்‌ விழித்துக்‌ 
கொண்டு உயிரை இயக்குவிக்கிறது அல்லவா? அதுதான்‌ 
துரீயம்‌. குடை ராட்டின வட்டத்துக்கு அப்பாற்பட்ட 
சத்தியம்‌ அதுவே. அதுவே அம்பாள்‌. 


அம்பிகையை மாயை, மாயை என்றே பொதுவாகச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. மூகரும்‌, காமாக்ஷியிடம்‌, “ஹே மகா 
மாயையே! உன்‌ துளிர்போல்‌ சிவந்த பாதங்களில்‌ லயித்துப்‌ 
போகிறேன்‌: என்கிறார்‌. 


“லியே புரஹரஜாயே மாயே தவ தருண பல்லவச்‌ சாயே 
சரணே?” 


மாயையில்‌ லயிப்பதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, மாயைக்கு 
அதீதமான துரீயானந்தத்தில்‌ இரண்டறக்‌ கலப்பதாகத்தான்‌ 
இங்கே அர்த்தம்‌. மாயையாதிற காமா௯்ஷிதான்‌ அதை நீக்குகிற 
அநுக்ரெஹ மூர்த்தியும்‌ ஆவாள்‌. எவள்‌ மறைக்கிறாளோ 
அவள்தானே மறைப்பை எடுக்கவும்‌ முடியும்‌? 
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படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு மூன்றுக்கும்‌ ஆதாரமாக . 
இருப்பது ஒரு பராசக்தி. இம்‌ மூன்றைக்‌ கடந்தபின்‌ நாலாவ ' 
தாக உள்ள துரீயத்தையே சதுர்த்தம்‌ என்றும்‌, வெம்‌ என்றும்‌ 
அத்வைதம்‌ என்றும்‌, சாந்தம்‌ என்றும்‌ மாண்டுக்ய உபநிஷத்‌ 
சொல்கிறது. அதையே பிரம்மம்‌ என்கிறோம்‌. 

அதைத்‌ தவிர இரண்டாவதாக வேறெதுவும்‌ இல்லாத 
தால்‌ அது அத்வைதம்‌. அப்போது அதற்கு நிறமும்‌ இல்லை; 
சுத்த ஸ்படிகமாக இருக்கிறது. ஸ்படிகமான இந்தச்‌ சிவ 
ஸ்வரூபம்தான்‌ செக்கச்‌ சிவந்த காமேசுவரியாக, காமாக்ஷி 
யாக இருக்கிறது. ஏகமாக ஒன்று பலவாகத்‌ தோன்றுகிற 
சக்தியாகும்போது காமேசுவரியாகிறது. பலவாகத்‌ தோன்று 
வதோடு, அவற்றை எல்லாம்‌ ரக்ஷிக்கிற பரமகாருண்ய 
மூள்ள மாதாவாகவும்‌ அது இருக்கிறது. பலவாகத்‌ தோன்றுகிற 
ஜகத்தையே ஜீவர்கள்‌ சத்தியமாக நினைத்து மயங்க 
வைக்கிற மாயையும்‌ அதுதான்‌: இந்த மாயையிலிருந்து ஜீவர்களை 
விடுவித்து ஏகமான அத்வைத ஸ்வரூபத்தில்‌ கரைக்கிற 
ஞானாம்பிகையாகவும்‌ அதுவே இருக்கிறது. அதன்‌ மகிமை 
இப்படி நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாதபடி பல 
தினுசாக இருக்கிறது. 


பிரம்மம்‌ துரீயம்‌ என்றால்‌, சாக்ஷாத்‌ அந்த பிரம்மத்தின்‌ 

_ சத்தியானகாமாக்ஷியும்‌ துரீய வஸ்துவாகத்தான்‌ இருக்கிறாள்‌. 
'துரீயா காபித்வம்‌” என்று ஆத சங்கராசாரியாள்‌ அவளையே 
“ஸெளந்தர்ய லஹரி: யில்‌ சொல்கிறார்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, 
ட்‌ * இவற்றுக்கு ட ற்ப்ட்டு க்‌ இருப்பது 


ன 
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பிரம்மமான சிவஸ்வரூபம்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ 
இவை மூன்றையுமே செய்வித்துக்‌ கொண்டும்‌, அவற்றால்‌ 
பாதிக்கப்படாமல்‌, அவற்றைக்‌ கடந்து அதீதமாக நிற்பது பரா 
சக்தியான காமேசுவரி. இந்த மூன்று தொழிலும்‌ அவளுடைய 
மாயை. இந்த மாயையால்தான்‌ அலை சராசரங்களையும்‌ 
ஆட்டி வைக்கிறாள்‌. “மஹா மாயா விச்வம்‌ ப்ரமயஸி” 
என்கிறார்‌ ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌. மஹா மாயையானாலும்‌ 
உண்மையில்‌ அவளே 


“பரப்ரம்ம மஹிஷி” 
சாக்ஷாத்‌ பிரம்மத்தின்‌ பட்டமகிஷி என்கிறார்‌. 


தன்னைத்‌ தவிர, வேறில்லாத பிரம்மத்துக்கு எப்படிப்‌ 
பத்தினி இருக்க முடியும்‌ என்று தோன்றுகிறது. பிரம்மத்தி 
லிருந்துதானே இத்தனை தோற்றங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன? 
ஏதோ ஒரு சக்தியால்தானே அசலமான பிரம்மம்‌ அசைந்து 
கொடுத்தது மாதிரி இத்தனையும்‌ தோன்றிவிட்டன? அந்தச்‌ 
சக்திதான்‌ பிரம்மத்தின்‌ பத்தினியான “காமேசுவரி” எனப்படு 
கிறது. அன்பே உருவான, ஒரு பெற்ற தாயாருக்கு மேலாக 
அந்தப்‌ பராசக்தி அநுக்கிரஹம்‌ செய்வதைப்‌ பிரத்தியக்ஷ்மாக 
அநுபவித்த மகான்கள்‌ அதைக்‌ காமேசுவரியாக வர்ணிக்‌ 
கிறார்கள்‌. 


பிரம்மாவின்‌ பத்தினி என்று வாக்தேவியைச்‌ சொல்‌ 
கிறார்கள்‌: பிரம்மா உலகைச்‌ சிருஷ்டிப்பதுபோல்‌, கவி 
களுக்குக்‌ கற்பனா சிருஷ்டி சக்தியைத்‌ தருகிறவள்‌ ஸரஸ்வதி, 
செல்வத்தைத்‌ தருகிற மஹாலக்ஷ்மியை லோகபாலகனான 
மஹாவிஷ்ணுவின்‌ சக்தியாகச்‌ சொல்வதும்‌ சரி. சம்ஹார 
மூர்த்தியான ருத்ரனின்‌ சக்தியாக இருக்கிறாள்‌ பார்வதி. இந்த 
மூன்று காரியங்களுக்கும்‌ மேலே இருக்கிறாளே, பராசக்தி 
யான காமாக்ஷி! இவளை யாருடைய பத்தினியாகச்‌ சொல்வது? 
பரப்பிரம்ம பத்தினி என்றே சொல்ல வேண்டும்‌. 
குணமும்‌ இரியையும்‌ இல்லாத சாந்த மயமான பிரம்ம 
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பத்தினியாகவும்‌ 


இருக்கிறாள்‌ -— உலகத்தை எல்லாக்‌ 
குணங்களிலும்‌, 


பல கிரியைகளிலும்‌ புரட்டி எடுத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிற மஹா மாயையாகவும்‌ இருக்கிறாள்‌. 
“இந்த மஹிமைக்கு எல்லை கட்ட முடியாது (நிஸ்ஸீமம்‌). 
அது இன்னதென்று புரிந்து கொள்ளவும்‌ முடியாது 
(துரதிகமம்‌)*' என்று ஆசாரியாள்‌ ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ 
அம்பாளுடைய பெருமையைச்‌ சொல்கிறார்‌. 


எல்லாவற்றையும்‌ ஆட்டி வைத்துக்கொண்டிருக்கிற 
அந்தச்‌ சக்தியில்‌ கரைந்தால்‌ எப்படி ஆட்டமே இல்லாத 
ஆனந்தமும்‌, சாந்தமும்‌ உண்டாக முடியும்‌ என்று தோன்றுகிறது. 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ அது எப்போதும்‌ சாந்தமாகவும்‌, 
ஆனந்த ஸ்வரூபமாகவும்‌ இருப்பதால்தான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
ஆட்டிப்‌ படைத்திருக்கிறது என்று தெரியும்‌. ஜீவனும்‌ 
இவற்றைச்‌ செய்கிறான்‌ என்று முன்னே சொன்னேன்‌ 
அல்லவா? இவன்‌ தூங்குகிற போதும்‌ தூங்காமல்‌ இவனுக்‌ 
குள்ளேயே ஒரு சக்தி இருக்கிறதல்லவா? அது இருப்பதால்‌ 
தானே இவன்‌ மறுநாள்‌ காலை விழித்துக்கொள்கிறான்‌? 
இந்த நான்காவதான துரீய வஸ்து ஒரே அமைதி மயமாகத்‌ 
தானே இருக்கிறது? தூங்குகிறபோது துக்கக்‌ கலப்பே 
இல்லாத சாந்தம்தானே இருக்கறது? ஆனால்‌ இத்தனை 
சாந்தமான அந்த வஸ்து உடம்பை விட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டால்‌ இவனுடைய ஆட்டபாட்டம்‌ எல்லாம்‌ ஓய்ந்து 
- போடகின்றனவே! எனவே ஆட்டபாட்டங்களுக்கெல்லாம்‌ 
ஆதாரமாக எந்த ஒன்று இருக்கிறதோ, அது ஆடாமலே 
சாந்தமாகத்தான்‌ இருக்கறது என்று தெரிகிறதல்லவா? 

.. இப்படியே பிராணாதாரமாகவும்‌, லோகங்களுக்கெல்லாம்‌ 
ஆதாரமாகவும்‌ இருக்கிற பராசக்தி பரம சாந்தமாகவே 
இருக்கிறாள்‌. அவளிடம்‌ பக்தி வைத்து. நம்மை அவளுக்குள்‌ 
.... கரைத்துக்‌ கொண்டால்‌ பரம சாந்தியைப்‌ பெறுவோம்‌. 
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காலத்தின்‌ போக்கில்‌ மனிதன்‌ மாறுகிறான்‌; ஜீவராசிகள்‌ 

மாறுகின்றன; மரம்‌ செடி கொடி எல்லாம்‌ மாறுகின்றன; 

லோகங்கள்‌, நட்சத்திரங்கள்‌, கிரகங்கள்‌ எல்லாம்‌ 

மாறுகின்றன. இத்தனைக்கும்‌, ஆதாரமான பிரம்மம்தான்‌ 

மாறாமலே இருக்கிறது. எக்காலமும்‌ ஒரேபோல்‌ இருக்கிற 
பிரம்மமாகிற சத்தியத்தையே “ஸத்‌! என்கிறோம்‌. 


ஒன்று இருந்தால்‌ மட்டும்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை. தான்‌ 
இருக்கிறோம்‌ என்று அறிந்தால்தான்‌ பிரயோஜனமுண்டு. 
தான்‌ உள்ளதாகவே உணராத ஒன்று இருந்தும்‌ இல்லாதது 
மாதிரிதான்‌. 'ஸத்‌” தாகிய பிரம்மத்துக்கு, தான்‌ இருப்பதாக 
அறிவு இருப்பதால்தான்‌ தன்‌ சக்தியை இத்தனை தோற்றங்க 
ளாகக்‌ காட்ட முடிகிறது. இப்படியாக “ஸத்‌: தன்னைத்தானே 
அறிந்துகொள்வதைத்தான்‌ “த்‌! என்கிறோம்‌. ஞானம்‌ 
என்றும்‌ அறிவு என்றும்‌ சொல்வது அதைத்தான்‌. ஸத்‌” என்பது 
ஈசுவரன்‌; 'சித்‌* என்பதே அம்பிகை. தன்னையே அறிந்து 
கொள்ளும்போதுதான்‌ ஆனந்தம்‌ என்றெ உணர்வு உண்டாகிறது. 
ஈசுவரனும்‌ அம்பாளும்‌ -- காமேசுவரனும்‌. காமாக்ஷியும்‌ 
சேர்ந்து -- ஸத்சித்‌ ஆனந்த பிரம்மமாக இருக்கிறார்கள்‌. 

பிரம்மத்தையும்‌ பிரம்ம சக்தியையும்‌ பிரிக்க முடியாது. 
பாலும்‌ வெண்மையும்‌, புஷ்பமும்‌ அதன்‌ சுகந்தமும்‌, தேனும்‌ 
மாதுரியமும்‌, அக்னியும்‌ பிரகாசமும்‌ போல்‌ ஈசுவரனும்‌ 
அம்பாளும்‌ பிரிக்கவொண்ணாமல்‌ அபின்னமாக இருப்பவர்கள்‌: 
இதனால்தான்‌, அர்த்தநாரீசுவரராகச்‌ சொல்கிறோம்‌. 
ஒரே ஸ்வரூபத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ ஒரு பாதி, அம்பாள்‌ மறு பாதி. 

“ஆனால்‌ இதுவும்கூட முழுக்கச்‌ சரியில்லை 
போலிருக்கிறதே!” என்கிற மாதிரி ஸ்ரீ - ஆதிசங்கர 
பகவத்‌ பாதர்கள்‌ “ஸெந்தர்ய லஹரி சுலோகம்‌ ஒன்றில்‌ 
(த்வயா ஹ்ருத்வா வாமம்‌) சொல்கிறார்‌: 

“அம்பிகே! நிர்குணப்‌ பிரம்மம்‌ தனக்கென்று ஏந்த 
வர்ணமும்‌ இல்லாத ஸ்படிக ஈசுவரனாக இருந்தது. அதில்‌ 
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இடப்பக்கத்தை நீ திருடிக்கொண்டாயாம்‌. அப்படிப்‌ பார்த்தாலும்‌ 
உனக்கு ஒரு பாதி உடம்புதானே இருக்க வேண்டும்‌? 
ஆனால்‌ பதியின்‌ பாதி சரீரத்தைத்‌ திருடிக்‌ கொண்டதிலும்‌ 
உனக்குத்‌ திருப்தி உண்டாகவில்லை. பாக்கி பாதி தேகத்தையும்‌ 
நீயே ஆக்கிரமித்துக்கொண்டு விட்டதாகக்‌ காண்கிறது. 
அதனால்தான்‌ பூரண ஸ்வரூபமாகச்‌ செக்கச்‌ செவேலென்று 
காமேசுவரியாக இருக்கிறாய்‌. பரமேசுவரனுக்கு உரிய 
நெற்றிக்கண்‌, சந்திர கலை எல்லாவற்றையும்‌ நீயே 
ஸ்வீகாரம்‌ செய்து கொண்டு விட்டாய்‌!” என்கிறார்‌. 


செயலற்ற பிரம்மம்‌ அநுக்கிரஹம்‌ செய்வதற்கென்றே 
பூரண ரூபமும்‌ கொண்டுவிட்டது என்பதை இப்படிச்‌ 
சொல்கிறார்‌ போலிருக்கிறது. 

'கதாஸ்தே மஞ்சத்வம்‌' என்று ஆரம்பமாகும்‌ சுலோகத்‌ 
தில்‌, அம்பாள்‌ ஐந்தொழிலும்‌ செய்வதாகச்‌ சொல்லும்போது, 
“பிரம்மா, விஷ்ணு, ருத்திரன்‌, (மாயைக்கு அதிபதியான) 
ஈசுவரன்‌ இவர்களைக்‌ கட்டில்‌ கால்களாகக்‌ கொண்ட மஞ்சத்தின்‌ 
மீது நீ பிரம்ம ஸ்வரூபமான காமேசுவரனோடு அநுக்கிரஹ 
ரூபிணியாக, காமேசுவரியாக விளங்குகிறாய்‌. ஆனாலும்‌ 
அந்தக்‌ காமேசுவரன்‌ ஒருத்தன்‌ தனியாக இருப்பதே தெரிய 
வில்லை. உன்னுடைய ஜோதிச்‌ சிவப்பு அவனுடைய ஸ்படிக 
நிறத்திலும்‌ பளீரென்று வி9, அவனையும்‌ ஒரே சிவப்பாக்க, 
சிருங்கார ரஸத்தின்‌ வடிவமாக்கிவிட்டது'' என்கிறார்‌. 
காமாக்ஷியின்‌ அநுக்கிரஹ சக்தி அத்தனை வலுவானது! 

முதலில்‌ சொன்ன சுலோகப்படி அம்பாளுக்கும்‌ முக்கண்‌ 
உண்டு; சிரஸில்‌ சந்திரகலை உண்டு; நெற்றிக்‌ கண்‌ அக்னி 

வடிவானது; வலக்கண்‌ சூரிய வடிவம்‌; இடக்கண்‌ சந்திர 
வடிவம்‌. உலகத்தை வாழ்விக்க மூன்று ஜோதிகளும்‌ பராசக்தி 
யிடமிருந்தே வந்தவை. இதைக்‌ கவித்வ அழகோடு ஸெளந்‌ 
தரிய லஹரியின்‌ இன்னொரு சுலோகம்‌ சொல்கிறது. அது, 
“உன்‌ வலது கண்‌ பகலைப்‌ படைக்கிறது. இடது கண்‌ 
இரவைப்‌ படைக்கிறது. இரண்டுக்கும்‌ நடுவே உள்ள நெற்‌ 
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றிக்‌ கண்‌ சந்தியா காலத்தைப்‌ படைக்றெது. அதனால்தான்‌ 
அது சிவந்து விளங்குகிறது என்கிறது. காலஸ்வரூபிணி 
அவளே என்பது இதன்‌ தாத்பரியம்‌. 


காமாக்ஷி தன்‌ சிரஸில்‌ சந்திரகலை வைத்துக்கொண்டி. 
ருப்பதை மூகரும்‌ தமது 'பஞ்ச சதியில்‌ சொல்றார்‌. மூகபஞ்ச 
சதீயில்‌ முதலில்‌, “ஆர்யா சதகம்‌” என்று நூறு சுலோகங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. இந்த சுலோகங்களின்‌ விருத்தத்துக்கு “ஆர்யா: 
என்று பேர்‌. ஸ்தோத்திரிக்கப்படும்‌ அம்பாளும்‌ ஆர்யா. 
அதாவது, பரம உத்தமமானவள்‌. இரண்டு விதத்திலும்‌ இதற்கு 
ஆர்யா சதகம்‌” என்ற பெயர்‌ பொருந்தியிருக்றெது! இதில்‌ 
“ஐசுவரியம்‌ இந்துமெளளே”' என்றெ சுலோகத்தில்‌ இவ்விஷ 
யத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌. “இந்து மெளளி எனப்படும்‌ சந்திரசேக 
ரின்‌ ஐசுவரியமே நீதான்‌ அம்மா! என்கிறார்‌. ஈசுவரனின்‌ 
தன்மை எதுவோ அதுவே “ஐசுவரியம்‌”. ஈசுவரனுக்கே ஈசுவ 
ரத்‌ தன்மை பராசக்தியால்தான்‌ வந்தது என்கிறார்‌. ஸெளந்த 
ரிய லஹரியில்‌ முதல்‌ சுலோகமும்‌ இதையேதான்‌, “அம்பிகை 
யின்‌ சக்தி இல்லாவிட்டால்‌ சிவன்‌ அசைந்து கொடுக்கக்கூட 
முடியாது” என்கிறது. பரமேசுவரன்‌ தன்னைத்தானே அறிந்து 
கொள்கிற அறிவாதிற அசைவு அவள்தான்‌. எங்கும்‌ நிறைந்த 
ருக்றெ அந்தப்‌ பரமேசுவர தத்துவம்‌ அவள்‌ கிருபை இருந்‌ 
தால்தான்‌ நமக்கும்‌ தெரியும்‌. 

இவளால்தான்‌ அவனை அவனே அறிய முடியும்‌. அதே 
சமயத்தில்‌ அவன்தான்‌ அவளுக்கு ஆதாரமாக இருக்கிறான்‌. 
“பிரகிருதி என்கிற இவள்‌ இயற்கையாக இருக்கிறாள்‌; அது 
ஜடம்போலத்‌ தோன்றுகிறது; அதற்கு உயிராக அவனே . 
புருஷனாக இருக்கிறான்‌. பிரகிருதியை மாயை என்றும்‌, 
ஈசுவரனை மாயி என்றும்‌ சொல்வார்கள்‌. ஈசுவரனின்‌ செல்வ 
மான காமாக்ஷி, “பிரகிருதியோடு ஒன்றாகக்‌ கரைந்து காஞ்சி - 
புறத்தின்‌ மத்தியில்‌ சந்திரப்‌ பிஞ்சைச்‌ ரெஸில்‌ சூட்டிக்கொண்டு, 
வேதங்களின்‌ பரம தாத்பரியமாகப்‌ பிரகாசிக்கிறது” 
என்கிறார்‌ ஸ்ரீ மூகர்‌. ஐந்தவ கிசோர சேகரம்‌ குழந்தையான 
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ப ப்‌ ட்‌ ப்‌ 
பிறைமதியைச்‌ சிரஸில்‌ உடையது-என்று வெகு லலித 
மான வாக்கினால்‌ சொல்கிறார்‌. “முற்றா வெண்திங்கள்‌: 
என்று ஞானசம்பந்தக்‌ குழந்தை சொன்னது போலவே! 


அம்பாளைப்‌ பிரகிருதி, மாயை என்று சொன்னதோடு 
நிற்கவில்லை. புருஷன்‌ அல்லது மாயையின்‌ சக்தியும்‌ இதே 
காமாக்ஷிதான்‌. அவனோடு அபேதமாக, அபின்னமாக இருக்‌ 
கப்பட்ட வஸ்து இவள்‌. இருவரும்‌ ஒன்றே; அத்வைதமாக 
இருக்கிறார்கள்‌. வேதங்களின்‌ பரமதாத்பரியம்‌ அத்வைதம்‌. 
அந்த அத்வைதத்தின்‌ ரூபமாகவே காஞ்சிபுரத்தில்‌ காமாக்ஷி 
பிரகாசிக்கிறாளாம்‌! 'ஐதம்பர்யம்‌ , சகாஸ்தி நிகமானாம்‌" 
என்கிறார்‌ மூகர்‌. 


மாதா ஸ்வரூபம்‌ என்று அருகில்‌ போகிறோம்‌. பார்த்‌ 
தால்‌ பிதாவுக்கு உண்டான நெற்றிக்கண்‌, சந்திரகலை எல்லா 
மும்‌ இங்கே இருக்கின்றன. சிறந்த பதிவிரதையாக இருந்து, 
அந்தப்‌ பதிவிரத்தியத்தாலேயே ஈசுவரனின்‌ பாதி சரீரத்தை 
இவள்‌ பெற்றதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, இப்போது பார்க்கும்‌ 
போது, இவள்‌ சிவஸ்ரூபத்தைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகத்‌ 
திருடி, முழுதும்‌ தானே ஆகிவிட்டாள்‌ என்று, ஸெளந்தர்ய 
லஹரி சொல்கிறது. 


பக்தியின்‌ ஸ்வாதீனமும்‌, கவித்த கல்பனா சுதந்திரமும்‌ 
கொண்டு இப்படியெல்லாம்‌ ஆசாரியாள்‌, மூகர்‌ போன்றவர்‌ 
கள்‌ துதிக்கிறார்கள்‌. மொத்தத்தில்‌ தாத்பரியம்‌ அவள்‌ பூரண 
பிரம்ம_சக்து, அவளுக்கும்‌ பரமாத்மாவான பரமேசுவரனுக்‌ 
கும்‌ லவலேசம்கூட பேதம்‌ இல்லை என்பதே. 


பரமேசுவரனின்‌ சரீரத்தை இவள்‌: திருடியதாக ஆசாரி 
யாள்‌ சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ வம்சத்தில்‌ 
வந்த மகானாகிய நீலகண்டதக்ஷ்தரோ அம்பாளுடைய 8ர்த்தி 
யைத்தான்‌ ஈசுவரன்‌ தஸ்கரம்‌ செய்து கொண்டுவிட்டான்‌ 
(இருடிவிட்டான்‌) என்று குற்றப்‌ பத்திரிகை ' படிக்கறார்‌!. 
பரமேசுவரன்‌, “காமனைக்‌ கண்ணால்‌ எரித்தவராம்‌; கால 
னைக்‌ காலால்‌ உதைத்‌ வராம்‌" என்று லோகம்‌ முழுக்கப்‌ 


ப ட்ட... 


ப செத்‌ 
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பிரக்யாதி பெற்றுவிட்டார்‌. “ஆனால்‌ அம்மா, காமனை 
எரித்த நெற்றிக்‌ கண்ணில்‌ பாதி உன்னுடையதல்லவா? 
அதுவாவது தொலையட்டும்‌; இந்த வெற்றியில்‌ பாதி வெ 
னுக்குச்‌ சேரும்‌. ஆனால்‌: காலனைக்‌ காலால்‌ உதைத்து 
வதைத்த புகழ்‌ அவரை அடியோடு சேரவே கூடாது. ஏனென்‌ 
றால்‌ இடது கால்‌ அல்லவா அவனை உதைத்தது. அது முழுக்க 
உன்னுடையதுதானே?”! என்கிறார்‌. காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌ 
துளி விழுந்துவிட்டால்‌ நாம்‌ காமத்தை வென்று விடலாம்‌. 
காலத்தையும்‌ வென்று அமர நிலையை அடைந்து விடலாம்‌ 
என்று அர்த்தம்‌. 

அவளுடைய பெருமை நம்‌ புத்திக்கும்‌ வாக்குக்கும்‌ 
எட்டாதது. அசலமான சிவத்தையே சலனம்‌ செய்விக்க 
சக்தி அது. அவளுடைய க்ஷ்ணநேரப்‌ புருவ அசைப்பை 
ஆக்ஞையாகக்‌ கொண்டு பிரம்மாவும்‌, விஷ்ணுவும்‌, ருத்திர 
னும்‌, ஈசுவரனும்‌; ஸதாசிவனும்‌ பஞ்சதிருத்தியங்களைச்‌ செய்‌ 
கிறார்கள்‌ என்கிறது ““ஸெளந்தரிய லஹரி?” (ஜகத்‌ ஸுதே 
தாதா). பிரம்ம, விஷ்ணு, ருத்திரர்கள்தான்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, 
ஸம்ஹாரம்‌ செய்பவர்கள்‌ என்று உங்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. இந்த 
முத்தொழிலோடு மாயை என்கிற மறைப்பு மாயையைப்‌ 
போக்குகிற ஞானம்‌ என்ற அநுக்கிரகம்‌ இவற்றைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொண்டு பஞ்சதிருத்யம்‌ என்னும்போது, மறைப்பான திரோ 
தானத்தைச்‌ செய்கிறவன்‌ ஈசுவரன்‌; அநுக்கிரகம்‌ செய்பவன்‌ 
ஸதாசிவன்‌. இந்த தொழில்கள்‌ எல்லாமே பராசக்தியின்‌ 


்‌ ஏவலின்படி நடக்கிறவைதான்‌. இந்த ஐந்து மூர்த்திகளை 


ஐந்து-ஆபீஸர்களாக வைத்துக்‌ காரியம்‌ நடத்தும்‌ எஜமானி 
அம்பாள்தான்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இஷ்டப்படி தொழிலாற்ற 
முடியாது. அவர்களுடைய சக்தியெல்லாமும்‌ பராசக்தியான 
இவளிடமிருந்து பெற்றதுதான்‌. “உன்‌ பாதத்தில்‌ அர்ச்சித்து 
விட்டால்‌ போதும்‌, அதுவே மும்மூர்த்திகளின்‌ சிரஸிலும்‌ 
அர்ச்சனை செய்ததாகும்‌; ஏனென்றால்‌ திரிமூர்த்திகளின்‌ சிரங்‌ 
களும்‌ எப்போதும்‌ உன்‌ பாதத்திலேயே வணங்கிக்‌ கிடக்கிண்ன” 


்‌ என்கிறது ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ இன்னொரு சுலோகம்‌ 


(த்ரயாணாம்‌ தேவானாம்‌). மும்மூர்த்திகளும்‌ அந்த சரணார 
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விந்தங்களில்‌ தங்கள்‌ தலையை வைத்து, தலை மீது கைகளை 
மொட்டுக்கள்‌ மாதிரி குவித்து அஞ்சலி செய்கிறார்கள்‌. நாம்‌ 
புஷ்பம்‌ போடுவது அம்பாளின்‌ பாதமலர்களின்மீது மட்டுமல்‌ 
லாமல்‌ திரிமூர்த்திகளின்‌ கரங்களான மொட்டுக்களுக்கும்‌ 
அர்ச்சனை ஆகிறது. சகல தேவ சக்திகளையும்‌ பிறப்பித்த 
பராசக்தி ஒருத்திக்குச்‌ செய்கிற ஆராதனையே, எல்லாத்‌ 
தெய்வங்களுக்கும்‌ செய்ததாகிறது என்பது உட்பொருள்‌. 


அம்பாளின்‌ மகிமையை ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ ஆசாரி 
யாள்‌ சொல்கிறார்‌: “அம்மா! ஒன்பது சுற்றுப்‌ பிரகாரங்களை 
உடைய வாஸஸ்தானத்தில்‌ உள்ளுக்குள்ளே அந்தப்புரத்தில்‌ 
பரப்ரம்ம ஸவ்ரூபமான பரமேசுவரனுடன்‌ நீ சேர்ந்திருக்க 
றாய்‌. அந்தப்புரத்துக்கு அருகில்‌ வரவே எவருக்கும்‌ யோக்‌ 
யதை இல்லை. வெளியிலே ஒன்பது சுற்றுக்களையும்‌ தாண்டி 
யிருக்கிற வாசலில்தான்‌ மகா பெரிய இந்திராதி தேவர்களும்‌ 
காத்துக்கிடக்கிறார்கள்‌. அந்த வெளி வாசலில்‌ காவல்‌ செய்‌ 
கிற அணிமா முதலிய ஸித்திகளே இந்த இந்திராதி தேவர்‌ 
களுக்கு அஷ்டமகா ஸித்திகளைக்‌ கொடுத்து விடுகிறார்கள்‌ 
என்கிறார்‌ (புராராதே: அந்த: புரமஸி). ௦ 

இந்த ஒன்பது கட்டு அரண்மனைதான்‌ ஸ்ரீ சக்கரம்‌ என்கிற 
அம்பாள்‌ யந்திரம்‌. ரூபமேயில்லாத பராசக்தி திவ்விய மங்கள 
ஸ்வரூபத்துடன்‌ அவயவங்களோடு காமேசுவரியாக வந்த 
மாதிரி இந்த எந்திர ரூபத்திலும்‌ இருக்கிறாள்‌. பார்த்தால்‌ 
ஏதோ கோடுகளும்‌, கோணங்களுமாகத்‌ தெரியும்‌. 
ஆனால்‌ இது அம்பாள்‌ உருவமே. சில சப்தங்களுக்குத்‌ 
தெய்வீக சக்தி இருப்பதால்‌ அவற்றை “மந்திரம்‌” என்கிறோம்‌. 
இப்படியே சில விதமான கோடுகள்‌ கோணங்களைக்‌ 
கொண்ட ித்திரங்களுக்கு (ரவா) தெய்வீகமான சக்தி 
உண்டு. இவற்றை “யந்திரம்‌ என்கிறோம்‌. அம்பாளின்‌ பல 
ரூபங்களில்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ ஒரு மந்திரம்‌ உண்டு; காமேசுவரி 


x 
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ஸ்தானமாக உள்ள பிந்து என்றெ புள்ளி ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தி, 
மற்ற ஆவரணங்கள்‌ இதைச்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி உள்ள கோட்டைகள்‌ 
மாதிரி. சிருஷ்டி முழுவதும்‌ பிறந்த மூல முக்கோணமான 
அந்தப்புரத்தில்‌ பரப்‌பிரம்மமாகிற காமேசுவரனோடு சேர்ந்து 
காமேசுவரியாக இருக்கிறாள்‌ பராசக்தியான காமாகூதி. 
அவளே பூரண சக்தி. வெளியில்‌ ஒன்பது ஆவரணங்களிலும்‌ 
சுற்றிச்‌ சுற்றிப்‌ பல்வேறு தேவதைகள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
இவர்களெல்லாம்‌ பராசக்தியின்‌ அம்சங்கள்‌. 
இவர்களுக்கும்‌ ஒவ்வொருவித சக்தி உண்டு. 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ வெளியே உள்ள ஆவரணத்தில்‌ அணிமா 
முதலிய எட்டு தேவதைகள்‌ காவல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 


ஸித்தர்கள்‌ என்று சிலரைச்‌ சொல்கிறோம்‌. அவர்கள்‌ 
இயற்கைக்கு அதீதமான அற்புதங்களைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. 
இப்படி அற்புதம்‌ செய்கிற ஸீத்திகளை அணிமா முதலிய 
எட்டுத்தேவதைகள்‌ அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறார்கள்‌. இவற்றை 
“அணிமாதி ஸித்தி”. என்பார்கள்‌. தன்‌ சரத்தை அணு மாதரி 
சின்னதாக்கிக்‌ கொள்கிற ஸித்தி 'அணிமா': எத்தனை மகாபெரிய 
ரூபமும்‌ எடுப்பது “மஹிமா ஸித்தி: பஞ்சைவிட லேசாகி 
லகுவாகப்‌ பறப்பதற்கு “லகிமா' என்று பேர்‌; ப்ராப்தி: 
என்கிற ஸித்தி ஒருத்தருக்கு ' 'ப்ராப்தியானால்‌ அவர்‌ தான்‌ 
நினைத்த எதையும்‌ சென்றடைய முடியும்‌. 'ப்ராகாம்யம்‌” 
என்பது எவருக்கும்‌ வெல்லமுடியாத இச்சா சக்தியைத்‌ 
தருகிற ஸித்தி; “ஈசித்வம்‌' என்பது ஈசுவரத்வம்‌ -- அதாவது 
அடக்கி ஆளுகிற ஆற்றலைக்கொடுக்கும்‌ ஸித்தி; “வசித்வம்‌' 
என்பது எவரையும்‌ வசப்படுத்துகிற சக்தியைத்‌ தரும்‌ ஸித்தி. 
இந்த ஏழு ஸித்திகளுக்கும்‌ மேலே உள்ளது, தன்‌ மனஸையே 
வசப்படுத்தி அடக்குவது. மற்ற ஸித்திகளால்‌ நல்லதும்‌ 
செய்யலாம்‌; கெட்டதும்‌ செய்யலாம்‌. ஆனால்‌, நல்லது 
கெட்டது எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலே போய்‌ பரம சாந்தமாக 
இருப்பதே மற்ற எந்த ஸித்தியாலும்‌ சாதிக்க முடியாத 
பேரானந்தத்தைத்‌ தருவது. மனசு அடங்கினால்தான்‌ இதைப்‌ 
பெறமுடியும்‌. இதற்கு ஆசைகள்‌ அடங்கவேண்டும்‌. இப்படி 


ஆசைகளை அடக்குவது: “காமாவஸாயனம்‌” என்ற கடைசி 


822 ப. தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஸித்தியாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. தாயுமானவர்கூட, “மற்ற 
இந்திர ஜால வித்தை எல்லாம்‌ செய்துவிடலாம்‌: ஆனால்‌ 
சிந்தையை அடக்கிச்‌ சும்மா இருக்கும்‌ இறம்‌ அரிது” என்று 
இதைத்தான்‌ மிகவும்‌ பிரமிப்பான ஸித்தியாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 
இப்படித்‌ தங்களுக்கென்று ஆசையில்லாமல்‌ வைராக்கியத்‌ 
தைப்‌ பெற்றுவிட்ட மகான்களும்கூட, லோகோபகாரமாக 
மற்ற ஸித்திகளை உபயோகப்படுத்தலாம்‌. இப்படிப்‌ பல 
ஸித்தர்கள்‌ - பதினெண்‌ ஸித்தர்கள்‌ என்றுகூட ஒரு கணக்குச்‌ 
சொல்வதுண்டு--இருந்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ செய்த 
அநேக காரியங்கள்‌ பைத்தியம்‌ மாதிரி இருக்கும்‌. ஆனால்‌ 
வாஸ்தவத்தில்‌ ஸர்வ ஜனங்களிடமும்‌ பிரியத்தோடு லோக 
க்ஷேமத்துக்காகவே சித்து விளையாட்டுச்‌ செய்துகொண்டிருந்‌ 
தார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட பிரமிப்பூட்டுகிற ஸித்திகளைத்‌ தரு 
கிற தேவதைகள்கூட, சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியின்‌ அந்தப்புரத்துக்கு 
வெகு தூரத்துக்கு வெளியே நிற்றெ காவலாளிகள்தாம்‌ என்று 
சொல்வதிலிருந்து அவளுடைய மகிமையை எடிக்கலாம்‌. 


இப்படிப்பட்ட அம்பாளின்‌ சக்தி, செல சமயங்களில்‌ லெ 
இடங்களில்‌ ஜனங்கள்‌ தாங்க முடியாதபடி பொங்கிக்‌ 
கொண்டு வெளிப்படுகிறது. ஆதியில்‌ திருவானைக்காவில்‌ 
அகிலாண்டேசுவரியின்‌ சக்தி இப்படித்தான்‌ ரொம்பவும்‌ 
உக்கிரமாக இருந்தது. அப்போது சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவர அவதார 
மான ஆசார்யாள்‌ ஸ்ரீ சக்கரமாகவும்‌ சிவ சக்கரமாகவும்‌ 
இரண்டு  தாடங்கங்களைச்‌ செய்து, அவற்றிலேயே அம்பாளின்‌ 
அதீதமான சக்தியை இழுத்து வைத்து சமனப்படுத்தி 
அவற்றை அம்பாளுக்கே அணிவித்தார்‌. காஞ்சிபுரத்தில்‌ ராஜ 
ராஜேசுவரியான காமாக்ஷியின்‌ சக்தி உக்கிரமாக இருந்த 
போது அதே ஆசாரியாள்‌ அந்த உக்ர கலையை அவளுடைய 
எதிரிலேயே ஒரு ஸ்ரீ சக்கரம்‌ ஸ்தாபித்து, அதில்‌ ஆகர்ஷித்து 
வைத்து அடக்கினார்‌. அன்றிலிருந்து அம்பிகையும்‌ பரம 
ஸெளம்ய மூர்த்தியாகிவிட்டாள்‌. எல்லோருக்கும்‌ கருணா 
கடாக்ஷம்‌ செய்து வருகிறாள்‌. 1 
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காஞ்சீபுரத்தில்‌ பரம கருணாமூர்த்தியான அம்பாள்‌ 
எப்படிமிருக்றொள்‌? கரும்பு வில்லும்‌ (இக்ஷ-சாபம்‌) மலரம்பும்‌ 
(புஷ்பபாணம்‌) வைத்திருக்கிறாள்‌. இந்த இரண்டும்‌ 
இன்னொருத்தருக்கும்‌ உண்டு. மன்மதன்‌ என்கிற காமன்தான்‌ 
அது. காமன்‌ காமாக்ஷி இருவருக்கும்‌ கரும்பு வில்‌, புஷ்ப 
பாணம்‌ ஆகியன காமன்‌ (௦௱௱௦) -- பொது. மன்மதன்‌ 
கரும்புவில்லை வைத்துக்கொண்டிருக்கிறான்‌. அதற்கு நாண்‌ 
தேன்‌ வண்டுகள்‌. வளைந்த கரும்பு வில்லின்‌ ஒரு கோடியிலி 
ருந்து மறுகோடி வரையில்‌ குறுக்காக வண்டுகள்‌ நாண்‌ மாதிரி 
வரிசையாகச்‌ சேர்ந்திருக்கின்றன. இந்தக்‌ கரும்பு வில்லில்‌ 
ஐந்து மலர்‌ அம்புகளைத்‌ தொடுத்துத்தான்‌ சமஸ்த ஜீவப்‌ 
பிரபஞ்சத்தையும்‌ மன்மதன்‌ ஆட்டி வைக்கிறான்‌. உலகத்தில்‌ 
உள்ள தித்திப்பு பக்ஷ்ணங்கள்‌ அத்தனையும்‌ வெல்லம்‌, 
கரும்பு, தித்திப்புச்சுவை மன்மதனுக்கு வில்‌. சுகந்தத்துக்கும்‌ 
மென்மைக்கும்‌ ரூப செளந்தர்யத்துக்கும்‌ புஷ்பங்கள்‌ பெயர்‌ 
போனவை. இப்படிப்பட்ட புஷ்பங்களில்‌ ஐந்து அவனுக்குப்‌ 
பாணங்களாக இருக்கின்றன. காதுக்கு சுகமான ரீங்காரம்‌ 
வண்டிடமிருந்து வருகிறது. இப்படியாக தன்‌ வில்‌, அம்பு, 
நாண்‌ இவற்றால்‌ நம்‌ பஞ்சேந்திரியங்களுக்கான அத்தனை . 
விதமான அழகுகளையும்‌ காட்டி, லோகத்தைக்‌ காமத்தில்‌ 
கட்டிப்‌ போடுகிறான்‌ என்று அர்த்தம்‌. அம்பாள்தான்‌ 
அவனுக்கு இப்படி இரும்பு வில்லுக்கும்‌ பாணத்துக்கும்‌ 
பதிலாகக்‌ கரும்புவில்லையும்‌ புஷ்ப பாணங்களையும்‌ தந்து, 
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எல்லா உயிரினங்களையும்‌ கவர்ந்து இழுத்து ஆட்டி 
வைக்கிற சக்தியை அநுக்கிரகிக்கிறாள்‌. சிருஷ்டி லீலை 
நடக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகக்‌ காமனுக்கு இந்த 
அதிகாரம்‌ தந்திருக்கிறாள்‌. 


ஆனால்‌ ஜீவப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதும்‌ எப்போதும்‌ 
இந்திரிய சுகங்கள்‌ என்றெ துக்கத்திலேயே சிக்கக்கொண்டு 
கிடப்பதையும்‌ அம்பாள்‌ விரும்பவில்லை. லோக ரீதியாக 
வாழ்க்கை நடத்துறெவர்களும்‌ காமத்தினால்‌ தர்மத்தை விட்டு 
விடக்கூடாது; அர்த்த காமங்களையும்‌ (பொருள்‌ ஈட்டுத 
லையும்‌ ஆசைகளை அநுபவிப்பதையும்‌) கூட தர்மத்துடனேயே 
இணைத்து ஒழுங்கோடு வாழவேண்டும்‌. மனசும்‌ இந்திரிய 
மும்‌ போன போக்கில்‌ விட்டுவிடாமல்‌ அவற்றை தர்மத்தில்‌ 
கட்டுப்படுத்த வேண்டும்‌. லோக விவகாரத்தை முழுதும்‌ 
விடாமலே இப்படி கொஞ்சம்‌ கட்டுப்பாட்டுடன்‌ இருப்பது 
முதல்‌ நிலை. அப்புறம்‌ மனசு, இந்திரியம்‌ இவை கொஞ்சம்‌ 
கூடச்‌ சலனமே இல்லாமல்‌ இருக்கிற ஞானநிலை எத்திக்கும்‌. 
அந்த நிலை வந்து விட்டால்‌ அப்புறம்‌ ஜன்மமே இல்லை. 
சிருஷ்டி லீலைக்கு சகாயம்‌ செய்கிற மன்மதனுக்கு இங்கு 
வேலையே இல்லை. மன்மதனுக்குக்‌ காமத்தை உண்டாக்கு 
கிற சக்தியைத்‌ தந்த அம்பாளேதான்‌, காம விகாரத்தைக்‌ 
கட்டுப்படுத்த தர்மத்தையும்‌ முடிவாக அவளுடைய 
சிருஷ்டி லீலையிலிருந்து விடுபடுகிற ஞானநிலையான 
மோக்ஷத்தையும்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கிறாள்‌. 


காமத்துக்காகவே ஏற்பட்ட மன்மதனுக்கு அவள்‌ தந்த 
கரும்பு வில்லையும்‌, மலர்‌ அம்பையும்‌ ஒரு சமயம்‌ அவளே 
அவனிடமிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ளும்படியாக விட்டது. பரம 
காருண்யத்தால்‌ அவள்‌ அப்படிச்‌ செய்தாள்‌. வெளி 
நினைப்பே இல்லாத பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌ லோகத்திடம்‌ 
கருணை கொண்டு கடாக்ஷிக்க வேண்டும்‌. லோகத்துக்குத்‌ 
தர்மத்தையும்‌ ஞானத்தையும்‌ அநுக்கிரகிக்க வேண்டும்‌ 
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என்றே, அம்பாள்‌ காமனுக்குத்‌ தந்த தணுஸையும்‌ பாணங்‌ 
களையும்‌ எடுத்துக்கொண்டு காமாக்ஷியானாள்‌. 


அது பரமேசுவரன்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியாக அமர்ந்துவிட்ட 
சந்தர்ப்பம்‌. ஒரே ஞானமயமான மூர்த்தியாக, பரம சாந்த 
ஸ்வரூபமாக, நிச்சலனமாக உட்கார்ந்துவிட்டார்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்தி. எல்லாம்‌ ஒன்றாகியிருக்றெ அத்வைத வடிவமாக 
அவர்‌ இருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ இப்படி ஞான ஸ்வரூபமாய்‌ 
பரதத்துவமாய்‌ இருந்தால்‌ ஜீவராசிகள்‌ என்ன ஆவது? 
ஜீவராசிகளைக்‌ கை தூக்கி விடுவது யார்‌? இந்த ஞான 
ஸ்வரூபி கருணைக்‌ கடலாகி, எல்லோரையும்‌ கடாக்ஷிக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஜகன்மாதா திருவுள்ளம்‌ ' கொண்டாள்‌. 
இவள்‌ தன்‌ கடாக்ஷ்த்தாலேயே ஸர்வலோகத்தையும்‌ ரக்ஷித்து 
விடலாம்தான்‌. ஆனாலும்‌ ஜனங்களுக்கு உத்தம ஸதியின்‌ 
லஈஷணத்தைத்‌ தானே நடத்திக்‌ காட்ட நினைத்து, ஈசுவரனுக்கும்‌ 
பெருமை கொடுக்க உத்தேசித்தாள்‌. அவள்‌ வேறு அவர்‌ 
வேறு அல்ல, ஒன்றேதான்‌. அதாவது, தன்னுடைய ஞானத்தி 
லேயே காருண்யமும்‌ பொங்கியிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
எண்ணினாள்‌. அப்போது சந்தர்ப்பமும்‌, அவள்‌ கரும்புவில்‌, 
மலர்ப்பாணம்‌ ஆகியவற்றை எடுத்துக்கொண்டு காமேசுவரி 
யாவதற்கு அநுகூலமாக ஆயிற்று. a 

தாரகாசுரன்‌, சூரபத்மன்‌ போன்ற அசுரர்கள்‌ - மூன்று 
லோகங்களையும்‌ ஹிம்சித்து வந்த சந்தர்ப்பம்‌ அது. 
இவர்கள்‌ நிரம்பத்‌ தபஸ்‌ பண்ணி. எல்லையில்லாத பலம்‌ 
பெற்றிருந்தார்கள்‌. சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவர தேஜஸிலிருந்து 
உண்டாகும்‌ குமாரன்தான்‌ தங்களை வதம்‌ செய்ய 
முடியுமென்று இவர்கள்‌ வரம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டி ருந்தார்கள்‌. 
அந்தப்‌ பரமேசுவரனோ இப்போது பரம ஞான மூர்த்தியாக எந்தக்‌ 
காரியமும்‌ இல்லாமல்‌,  ஆத்மானந்தத்தில்‌ முழுகி, 
தக்ஷிணாமூர்த்தியாக உட்கார்ந்து விட்டார்‌. 


இவரை எப்படிப்‌ புத்திரோத்பத்தி செய்ய வைப்பது? 


826 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


அசுரர்களால்‌ ஹிம்ஸிக்கப்பட்ட தேவர்களுக்கு ஒரே 
வழிதான்‌ தெரிந்தது. அப்போது ஹிமயபர்வத ராஜனுக்குப்‌ 
புத்திரியாகப்‌ பிறந்திருந்த பார்வதி தேவி, இந்த தக்ஷிணா 
மூர்த்திக்குக்‌ கைங்கர்யம்‌ செய்து வந்தாள்‌. காமத்துக்கு அதி 
தேவதையான மன்மதன்‌, பார்வதியிடம்‌ பரமேசுவரனின்‌ 
மனஸைத்‌ திருப்பிவிட்டால்‌, பிறகு சிவகுமார ஜனனம்‌” 
ஏற்பட்டுவிடும்‌ என்று தேவர்கள்‌ எண்ணினார்கள்‌. 
மன்மதனிடம்‌, “உன்‌ சக்தியைப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ 
காட்டு என்று ஏவிவிட்டார்கள்‌. 

லோகம்‌ முழுக்க ஸ்வாதீனம்‌ பண்ணிக்கொள்கிற 
ஆற்றலை, மன்மதனுக்குத்‌ தந்ததே பரமேசுவர சக்திதான்‌. இவன்‌ 
அந்தப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ பக்தியோடு போய்த்‌ தன்‌ சக்தியை 
அவரிடம்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணியிருந்தாலே போதும்‌. கருணா 
மூர்த்தியான அவர்‌ காரியத்தை முடித்துத்‌ தந்திருப்பார்‌. 
ஆனால்‌ இவனோ அப்படிப்பட்ட சமர்ப்பண புத்தி இல்லாமல்‌, 
அகங்காரத்தோடு போனான்‌. பரமேசுவரனையே தன்னால்‌ 
வசப்படுத்திப்‌ பார்வதியிடம்‌ மோடிக்கச்‌ செய்ய முடியும்‌ 
என்று அகம்பாவப்பட்டுக்கொண்டு போனான்‌. பெற்ற 
தாயிடமே கற்ற வித்தையைக்‌ காட்டுவதுபோல்‌ பரமேசுவரன்‌ 
மேல்‌ மலர்‌ அம்புகளை விட்டான்‌. 


சட்டென்று ஸ்வாமிக்கு ஒரு சலனம்‌ உண்டாகிறாற்‌ 
போல்‌ இருந்தது. கண்ணைத்‌ திறந்தார்‌. அவருக்கு மூன்று 
கண்கள்‌. ஆனால்‌ இப்போது மூன்றுக்கும்‌ வேலை வைக்க 
வில்லை. அக்கினி மயமான நெற்றிக்‌ கண்ணை மட்டும்தான்‌ 
துளித்‌ துளி இறந்தார்‌. அவ்வளவுதான்‌! மன்மதன்‌ அக்னி 
..... ஜ்வாலையான அந்தத்‌ இருஷ்டியில்‌ அப்படியே எரிந்து பஸ்ப 
ல்‌ - மாடிவிட்டான்‌. “தான்‌ மகா அழகன்‌: என்ற கர்வம்‌ அவனுக்கு 
உண்டு. சரீர ஸெளந்தர்யம்‌ ஞானாக்னியின்‌ முன்னால்‌ நிற்க 
முடியாது எண்று காட்டுற மாதிரி, இப்போது பரமேசுவரன்‌ 
முன்னால்‌ சாம்பல்‌ குவியலா விட்டான்‌. எவன்‌ சர்வாங்க ' 
ட்‌ பே ற்றிருந்‌ ரனோ,; அவனுக்கு 
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இப்போது அங்கமே இல்லாததால்‌ “அனங்கன்‌” என்ற 
பேர்‌ ஏற்பட்டது. 

மன்மதனின்‌ பத்தினியான ரதி புலம்பினாள்‌. பார்வதி 
தேவி அவளுக்கு அபயம்‌ தந்து, அவள்‌ கண்ணுக்கு மாத்திரம்‌ 
மன்மதன்‌ தெரியும்படியாக அநுக்கிரடுத்தாள்‌. மன்மதனைப்‌ 
பார்த்து, “நான்தான்‌ உனக்கு இந்த வில்லையும்‌ அம்பையும்‌ 
தந்து சகல ஜீவராசிகளையும்‌ காம வசப்படுத்தும்படி 
அநுக்ரெஹம்‌ செய்கிறேன்‌. இப்போது இருக்கிற ஜனங்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ ஸநகாதி முனிவர்களைப்போல்‌ ஞானிகளாக 
இருந்துவிட்டால்‌, ஏராளமான கர்மா பாக்கியோடு மரணம்‌ 
அடைந்து இன்னமும்‌ ஜனனம்‌ எடுக்காமல்‌ இருக்கெ ஜீவாத்‌ 
மாக்கள்‌ மறுபடி பிறக்க முடியாமல்‌ ஆதி, பெரிய கஷ்டம்‌ 
உண்டாகும்‌. அவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ ஜன்மா எடுத்தால்தான்‌ 
சித்தசுத்தி செய்துகொண்டு, கர்மாவைத்‌ தீர்த்துவிட்டு ஜனன 
நிவிருத்தி பெறமுடியும்‌. இதற்காகத்தான்‌ லோகத்தில்‌ பிரஜா 
உற்பத்தி நடக்க வேண்டுமென்று உனக்குச்‌ சக்தி தந்து 
உன்னை ஓர்‌ அதிகாரியாக வைத்தேன்‌. ஆனால்‌ நீ இப்போது 
மேலதிகாரியிடமே உன்‌ கைவரிசையைக்‌ காட்டி. விட்டாய்‌. 
சக்தியைக்‌ காட்டிப்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை; பக்திக்குத்தான்‌ 
அவர்‌ வசப்படுவார்‌. அவரிடம்‌ எப்படிக்‌ காரியம்‌ நடத்திக்‌ 
கொள்வது என்று இப்போது பார்‌'' என்று அம்பாள்‌ சொல்லி 
விட்டு, அவனுக்குத்‌ தந்திருந்த கரும்பு வில்லையும்‌; புஷ்ப 
பாணங்களையும்‌ தானே கைகளில்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டாள்‌. 
ஈசுவரனிடத்தில்‌ போய்‌ நின்றாள்‌. அன்புமயமாக அவரைப்‌ 
பார்த்தாள்‌. கரும்பு வில்லும்‌, மலரம்பும்‌ தரித்து, இப்படி 
அன்பு பொங்கப்‌ பார்த்தபோதுதான்‌ அவளுக்கு காமாக்ஷி 


என்று பேர்‌ வந்தது. காம-அன்பு; அக்ஷி--கண்‌; அன்பு 


பொங்கும்‌, கண்ணை உடையவள்‌ காமாக்ஷி. “காமாக்ஷி? 


.என்பதற்கு வேறு தத்வார்த்தங்களும்‌ சொல்வதுண்டு. அது 


இருக்கட்டும்‌. நேர்‌ அர்த்தம்‌, 'காமக்கண்ணி. 
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''காமக்கண்ணி'” என்ற இந்த காமாக்ஷி நாமம்‌ தமிழில்‌ 
தொன்று தொட்டு இருந்து வந்திருக்கிறது. சங்க காலப்பெண்‌ 
புலவர்‌ ஒருத்திக்குக்‌ காமக்‌ கண்ணியர்‌ நப்பசலையார்‌ எண்று 
பெயர்‌. காமாக்ஷி வழிபாடு தமிழ்நாட்டில்‌ ஆதிகாலத்தி 
லேயே இருந்ததால்தான்‌, அந்தப்‌ பெண்மணிக்கு இப்படி 
பெயர்‌ இருந்திருக்கிறது. இது இருக்கட்டும்‌. கதைக்குப்‌ 
போகலாம்‌. 


முதலில்‌ மன்மதன்‌ பரமேசுவரன்‌ மேல்‌ பாணப்‌ 
பிரயோகம்‌ செய்தான்‌. எதிரியாகப்‌” போர்‌ செய்தான்‌. எரிந்து 
போனான்‌. அம்பாளோ வில்‌ கரும்பையும்‌ அம்பு புஷ்பங்க 
ளையும்‌ ஈசுவரனுடைய பாதத்தில்‌ அர்ப்பணம்‌ செய்து, 
நமஸ்கரித்தாள்‌. அவர்‌ தன்னையே அவளுக்கு ஸ்வாதீனப்‌ 
படுத்திவிட்டார்‌: அன்புக்கு அடக்கத்துக்கு உள்ள சக்தி இது! 

இவளுடைய அன்பு ததும்புகற கண்களை, கண்டவுட 
னேயே அவருக்கும்‌ அன்பு சுரந்தது. பஞ்ச இந்திரியங்களா 
லும்‌, மனஸாலும்‌ ஜீவ சமூகத்தை எல்லாம்‌ ஆட்டிப்‌ படைத்து 
விளையாடும்‌ மகாசக்தி படைத்த இவள்‌, அந்தச்‌ சக்திக்கு 
அடையாளமான ஐந்து பூக்களையும்‌ கரும்பையும்‌ அவர்‌ முன்‌ 
போட்டு சமர்ப்பணம்‌ பண்ணி நமஸ்காரம்‌ செய்தவுடன்‌ 
ஈசுவரனுக்குப்‌ பிரேமை பொங்கியது. 


பிறகு பார்வதி கல்யாணம்‌ -— அதன்பின்‌ குமார 
ஸம்பவம்‌ அதாவது முருகக்‌ கடவுளின்‌ உற்பத்தி, 
அப்புறம்‌ சுப்ரம்மண்யரால்‌ தாரகன்‌, சூரபத்மா ஆகியோரின்‌ 
சம்ஹாரம்‌ எல்லாம்‌ நடந்தன. 


க யாருமே இன்னொருவரிடம்‌ தோற்றுப்போனால்‌ 
.... அவமானம்தான்‌ கொள்வார்‌. ஆனால்‌ இதற்கு ஒரு விதி விலக்கு 
.... &ண்டு. சொந்தப்‌ பிள்ளையிடம்‌ தோற்றுப்போனால்‌ மட்டும்‌ 


டை 


பர்‌ 


்‌ சமுத்திரமாக்கி ஜீவராசிகளின்‌ துயர்‌ தீர்க்கவைக்கவே, 
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லேயே வதைக்க முடியாத தாரகாதி அசுரர்களை, தன்‌ 
குமாரனான சுப்ரம்மண்யன்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்ததில்‌ 
பெருமையே கொண்டார்‌. இதற்கு முன்னால்‌ த-க்ஷிணாமூர்த்தியாக 
மூல குருமூர்த்தியாக இருந்த அவரே சுப்ரம்மண்யஸ்வாமி 
யிடம்‌ பிரணவ உபதேசம்‌ வாங்கிக்கொண்டு, தன்னைவிட 
ஒருபடி பிள்ளையை உயந்ததிக்காட்டிப்‌ பெருமை அடைந்தார்‌ 
இப்படியாக ஈசுவரன்‌ ஞானம்‌, வீரம்‌ இரண்டிலும்‌ 
தன்னைவிடத்‌ தானே அதிகப்‌ பிரகாசமான ரூபமெடுத்துக்‌ 
கொண்டு சுப்ரம்மண்யராக வந்ததற்குக்‌ காரணம்‌ அம்பாளின்‌ 
(சேர்க்கைதான்‌. காமன்‌ எரிந்தபின்‌ அவள்‌ கரும்பு வில்லும்‌, 
மலர்‌ அம்பும்‌ தரித்துக்‌ காமேசுவரியாகி, இவரைத்‌.தன்னிடம்‌ 
அன்பு கொள்ள வைத்ததுதான்‌ இத்தனைக்கும்‌ காரணம்‌. 


இந்தப்‌ புராணக்‌ கதைக்கு திருஷ்டாந்தமாகவே, 
இன்றைக்கும்‌ காஞ்சிபுரத்தில்‌ ஏகாம்பரநாதர்‌ ஆலயத்துக்கும்‌, 
காமாக்ஷியம்மன்‌ ஆலயத்துக்கும்‌ நடு மத்தியில்‌ குமரக்கோட்டம்‌ ' 
என்கிற சுப்ரம்மண்யர்‌ ஆலயம்‌ இருக்கிறது. ஸோமாஸ்கந்த 
மூர்த்தத்தில்‌ எப்படி ஈசுவரனுக்கும்‌ உமாதேவிக்கும்‌ 
நடுவில்‌ ஸ்கந்தர்‌ இருக்கிறாரோ, அப்படியே காஞ்சியில்‌ 
காமாக்ஷியின்‌ காமகோட்டம்‌ அல்லது காமகோடிக்கும்‌ 
ஏகாம்பரேசுவரரின்‌ ஆலயமான ருத்ரகோடிக்கும்‌ மத்தியில்‌ 
குமரக்கோட்டம்‌ இருக்கிறது. 


தகஷிணாமூர்த்தியைக்‌ கல்யாணசுந்தரராகக்‌ காமாக்ஷி , 
மாற்றினாளே, அது எதற்காக? தாரகாதிகளின்‌ வதத்துக்காக 
மட்டுமல்ல. ஜனன மரனங்களிலிருந்து விடுபடுவதற்காகவே 
பல ஜீவர்கள்‌ ஜனனம்‌ எடுக்கவேண்டும்‌. அவர்களின்‌ 
கஷ்டங்களையும்‌, அஞ்ஞானத்தையும்‌ போக்குவதற்காகக்‌ 
கருணாமூர்த்தியான ஒரு கடவுள்‌ வேண்டும்‌. , தக்ஷிணா 
மூர்த்திக்கு மாயா பிரபஞ்சத்தையோ, அதிலுள்ள பிரஜை 
களையோ அவர்களுடைய க்ஷ்டங்களையோ பற்றிச்‌ சிந்தையே 
இல்லை. ஞான சாகரமாக இருந்த அவரைக்‌ கிருபா 


| 
i 
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அம்பிகை காமேசுவரியாகி அவரைக்‌ கல்யாண சுந்தராக்கி 
னாள்‌. இவளே இந்த லோகாநுக்கிரஹத்தைச்‌ செய்கிற 
யோக்கியதை வாய்ந்தவள்தான்‌. அவரை இவள்‌ அநுக்கிரஹம்‌ 
செய்ய வைப்பதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ செய்பவள்‌ 
இவளேதான்‌. சும்மாயிருப்பதுதான்‌ அவர்‌ சுபாவம்‌. 

செயல்‌ என்று வந்துவிட்டாலே அது இவளுக்கு உரியதுதான்‌. 

இருந்தாலும்‌ ஒரு லீலையாக அவர்‌ செய்வதுபோல்‌ காட்டி 

னாள்‌. அவ்வளவுதான்‌! லோகத்தில்‌ ஸ்திரீ தர்மம்‌ எப்படி 

இருக்க வேண்டும்‌ என்று காட்டுவதற்காகத்‌ தனக்குப்‌ பதில்‌ 

ஒருத்தனை ஏற்படுத்திக்கொண்டு, அவனுக்கே பெருமையை ! 
எல்லாம்‌ சேர்த்தாள்‌! 

பரமேசுவரனிடம்‌ தம்மீது மோகத்தை உண்டாக்கினாள்‌ 

காமாக்ஷி. . எதற்காக? மநுஷ்யர்களின்‌ மோகத்தை அவர்‌ 

அடக்கி, அவர்களுக்கு ஜனன்‌ நிவிருத்தி தரவேண்டும்‌ 
' என்பதற்காகவே. கலப்பில்லாத ஞான மயமாக இருக்கிற 

ஈசுவரனை லோக க்ஷேமத்துக்காக மோகிக்க வைத்த சிவகாம்‌ 

சுந்தரி அவள்‌. “இப்படிப்பட்ட நீயே மோகத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ 

கிடக்கிறவர்களைக்‌ கைதூக்கி மோக்ஷம்‌ தருகிறாயே, என்ன 

ஆச்சரியம்‌!” என்று பாடுகிறார்‌ மூகர்‌. 


பரமேசுவரனுக்குக்‌ காமத்தை உண்டாக்கியவாறே 
்‌ நம்முடைய காமத்தைக்‌ கண்டிக்கிறாள்‌. காமன்‌ பஞ்ச புஷ்ப 
பாணங்களையும்‌ கரும்புவில்லையும்‌ பிரயோகித்து நம்முடைய 
பஞ்ச இந்திரியங்களையும்‌ மனசையும்‌ தடுமாறிப்‌ போகச்‌ செய்கி 
றான்‌. பரதேவதை இந்தப்‌ பஞ்சபாணங்களைத்‌ தன்‌ திருக்கரங்‌ 
களில்‌ பிடித்துக்கொண்டிருப்பதாலே, நம்முடைய இந்திரியங்கள்‌ 
வெறித்து ஓடாமல்‌ தன்‌ பிடிப்பில்‌ வைத்துக்கொண்டு 
ரக்ஷிக்கிறாள்‌. அவளுடைய கையில்‌ மனோரூபமான இக்ஷ- 
(கரும்பு) இருப்பதால்‌ நம்‌ சித்த விவகாரங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
நசிக்கின்றன. சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, ரூபம்‌, ரஸம்‌, கந்தம்‌ என்று 
ஐம்புலன்கள்‌ அநுபவிக்கிற அழகுகள்‌ எல்லாம்‌ அவளுடைய 
அழகுதான்‌. இவற்றை அநுபவிக்றெ நம்‌ மனசும்‌ அவள்‌ : 
தாப பத த்‌ 


PE ட பட்டா. 


அர்த 


1-ல்‌ 


று 
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கையில்‌ வசப்பட்ட வஸ்துதான்‌ என்று உணர்த்துவதற்காகக்‌ 
கரும்பு வில்லும்‌, மலரம்புகளும்‌ வைத்துக்கொண்டு, 
காமாக்ஷியாக திவ்ய ரூபம்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. கரும்பின்‌ 
மாதுரியமும்‌, புஷ்பங்களின்‌ மிருதுத்தன்மையும்‌ 
கொண்டவளாக இருக்கிறாள்‌. 


எந்த அக்ஷங்களால்‌ (கண்களால்‌) ஈசுவரனுக்குக்‌ 
காமத்தை உண்டாக்கிக்‌ காமாக்ியானாளோ, அதே கண்களின்‌ 
கடாக்ஷம்‌ நம்மேல்‌ துளி விழுந்தால்‌ போதும்‌. நமக்கு 
எந்தவிதமான காமமும்‌ பறந்துவிடும்‌. நாம்‌ பார்ப்பதை 
எல்லாம்‌ அவளுடைய பல வேஷங்களாகவே பார்ப்போம்‌. 
எல்லாம்‌ ஒன்றாகிவிடும்‌. அத்வைதமாகிவிடும்‌. ஒன்று 
உசத்தி, ஒன்று தாழ்த்தி என்று இராது. “காடும்‌ வீடும்‌, 
சத்துருவும்‌ மித்திரரும்‌, ஒடும்‌ யுவதியின்‌ உதடும்‌ சமமாகவே 
தெரியும்‌ -- ஸ்ரீ காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌ பெற்றவர்களுக்கு”" 
என்று மூகர்‌ இதையே சொல்கிறார்‌. எல்லாம்‌ சமமாகும்‌ அந்த 
நிலைதான்‌ பிரம்ம ஞானம்‌ என்பது. 


பார்வதீ கல்யாண வைபவத்தின்போது சகல லோகங்க 
ளும்‌ ஆனந்தமாக இருந்தன. அப்போது மன்மதனுக்கு 
மட்டும்‌ தேகமில்லாத குறை இருக்கவேண்டாம்‌ என்று 
அம்பாளும்‌ ஈசுவரனும்‌ கிருபை கொண்டு அவனுக்கு 
எரிந்துபோன சரீரத்தை மறுபடியும்‌ தந்தனர்‌. 


தபஸ்வியாக இருந்த பரமேசுவரன்‌ பார்வதியைத்‌ திருக்‌ 
கல்யாணம்‌ செய்துகொண்டார்‌. பிறகு குமரோத்பத்தியும்‌ 
செய்துவிட்டார்‌. ஒருவிதத்தில்‌ இது தன்னுடைய வெற்றிதான்‌ 
என்று மன்மதன்‌ சந்தோஷப்பட்டான்‌. இதைத்‌ தன்‌ வெற்றி 
யாக அகில லோகமும்‌ மதிக்கச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று 
ஆசைப்பட்டான்‌. தாம்பத்தியம்‌ செய்துவைப்பது இவன்‌ 
டிபார்ட்மெண்ட்தானே? அம்பாளே இந்த இலாகாவுக்கு 
இவனை ஆபீஸராகப்‌ போட்டிருந்தாளே! தன்‌ இலாகாவுக்‌ 
குள்‌ வருறெ காரியம்‌ நடந்தபோது, அதற்குரிய பெருமை 
தனக்கே சேரவேண்டுமென்று நினைத்தான்‌! பரமாநுக்கிரஹ 
மூர்த்தியான அம்பாளைப்‌ பிரார்த்தித்தாலே. தன்‌ ஆசை 
நிறைவேறும்‌ என்று கண்டுகொண்டான்‌.  - ப 
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ஸர்வ வியாபினியாக இருக்கிற பரப்பிரம்ம சக்தியான 
அம்பாள்‌, காஞ்சீ மகா க்ஷேத்திரத்தில்‌ விசேஷ சாந்நித்தியத்‌ 
தோடு காமாக்ஷியாக எழுந்தருளியிருப்பதை அறிந்து 
கொண்டான்‌. பூலோகத்தை ஒரு ஸ்திரீயாகப்‌ பாவித்தால்‌ 
அவளுக்குப்‌ பூட்டிய ஒட்டியாணம்‌ மாதிரி காஞ்சீபுரம்‌ 
உலகத்தின்‌ மையமாக இருக்கிறது. காஞ்சீ என்றால்‌ 
ஒட்டியாணம்‌ என்றே அர்த்தம்‌. அதில்‌ நாபி ஸ்தானத்தில்‌ 
காமாக்ஷியின்‌ ்‌ வாஸஸ்தானமான கர்ப்பகிருஹம்‌ 
இருக்கிறது. அதற்குப்‌ பேர்‌ பிலாகாசம்‌. பிலம்‌ என்றால்‌ 
குகை. நாபிக்கொடியிலிருந்து கர்ப்பத்திலிருக்கிற குழந்தை 
ஆகாரம்‌ பெறுகிற மாதிரி, சகல ஜீவராசிகளும்‌ இந்த 
பிலாகாசத்திலிருந்துதான்‌ . அம்பாளின்‌ அநுக்கிரஹத்தால்‌ 
சகல சக்திகளையும்‌ பெறுகிறார்கள்‌. 


ஆகாசம்‌ என்பதே ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌. எங்கும்‌ பரவியிருக்‌ 
கும்‌ வெளியை மஹாகாசம்‌ என்பார்கள்‌. அந்த வெளியே 
நமக்குள்ளே ஆத்மாவாக, ஞான மயமாக இருக்கிறபோது, 
பேரம்பலம்‌ சிற்றம்பலமாகிறது. மஹாகாசம்‌ தஹராகாசமா 
கிறது. சிதம்பரம்‌ என்பதும்‌ அதுதான்‌. “சித்‌: என்றால்‌ 
“ஞானம்‌': “அம்பரம்‌' என்றால்‌ ஆகாசம்‌. நம்மை நாமே 
அறிந்துகொள்ளும்‌ ஞானம்‌ உண்டாகும்போது, நம்முடைய 
சகல எண்ணங்களுக்கும்‌ மூலமான வஸ்து, நம்முடைய 
சுவாசத்துக்கும்‌ மூலமாக இருதய ஆகாசமாக இருப்பதை 
அநுபவிக்க முடியும்‌. 


லோகத்தையே ஒரு புருஷ வடிவமாகக்‌ கொண்டால்‌ 
அந்த. விராட்‌ புருஷனின்‌ இருதய ஸ்தானம்தான்‌ சிதம்பர 
க்ஷேத்திரத்தில்‌ ரகசியமாக உள்ள ஆகாசம்‌. “சிதம்பர ரஹஸ்யம்‌ 
என்றே அதைச்‌ சொல்வார்கள்‌. அதுவேதான்‌ காஞ்சீபுரத்‌ 
தில்‌ பிலாகாசமாகவும்‌ இருக்கிறது. “காம கோஷ்டம்‌”? என்று 
ஸம்ஸ்‌இருதத்திலும்‌, ““காமகோட்டம்‌'” என்று தமிழிலும்‌ 
சொல்லப்படுகிற காமாக்ஷி ஆலயத்தின்‌ கர்ப்பகிருஹத்தில்‌ 
பிலாகாசம்‌ இருந்தாலும்‌, அதன்‌ சக்தி காஞ்ச மண்டலம்‌ 
முழுவதிலுமே பரவியுள்ளது. சிதம்பரத்தில்‌ சித்சபையில்‌ 
மட்டுமே ஞானாகாசம்‌. இங்கோ காஞ்சீமண்டலம்‌ முழுக்க 
அது வியாபித்திருக்றெது. புராணம்‌ இப்படித்தான்‌ 
சொல்கிறது. ்‌ 


| 
ட்‌ 
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பிலாகாச ரூபிணியான அம்பிகை காமனின்‌ கரும்பு 
வில்லையும்‌, மலர்‌ பாணங்களையும்‌ தானே தாங்கிக்‌ 
காமாக்ஷியாக அமர்ந்திருக்கிறாள்‌. ராஜராஜேசுவரியான 
அவளை வேண்டினால்‌ தன்‌ காரியம்‌ நடக்கும்‌ என்று தெரிந்து 
கொண்ட மன்மதன்‌ காஞ்சீபுரத்துக்கு வந்து தபஸ்‌ செய்தான்‌. 

கருணாமூர்த்தியான அம்பாள்‌ அவனுக்குப்‌ பிரஸன்ன 
மானாள்‌. 


“அம்மா! என்னை பஸ்மம்‌ செய்த அதே பரமேசுவரன்‌ 
பிற்பாடு உன்னிடம்‌ பிரேமை கொண்டான்‌. காமத்துக்கு 
அதிகாரியாக என்னை நீதான்‌ நியமித்தாய்‌. அதனால்‌ எவர்‌ 
பிரேமை கொண்டாலும்‌ அது என்‌ அதிகார எல்லையச்‌ 
சார்ந்தது?” என்று ]பா15010000 பேசினான்‌ மன்மதன்‌. 


அம்மா, பரமேசுவரன்‌ உன்னை விவாகம்‌ செய்து 
கொண்டது என்‌ வெற்றிதான்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ என்னைச்‌ 
சாம்பலாகச்‌ சுட்டெரித்ததுதான்‌ லோகப்‌ பிரசித்தமாயிருக்கி 
றதே ஒழிய, நான்‌ அவரை ஜயித்தது எங்குமே பிரகடனமாக 
வில்லை. எல்லோருக்கும்‌ மாதாவாக இருக்கிற நீதானம்மா, 
இந்தக்‌ குழந்தையிடமும்‌ கருணை கொண்டு, என்னை 
ஜயசாலி என்று பிரகடனப்படுத்த வேண்டும்‌? என்று 
காமாக்ஷியைப்‌ பிரார்த்தித்தான்‌ மன்மதன்‌. 


கருணை நிறைந்த அம்பிகை அக்குழந்தைக்கு மனமிரங்‌ 
கினாள்‌. 


உடனே கைலாஸத்திலும்‌, மற்றும்‌ ஸகல க்ஷேத்திர 
சிவாலயங்களில்‌ உள்ள அம்பாள்‌ சந்நிதிகளிலும்‌ இருக்கிற 
தன்னுடைய சக்தியையெல்லாம்‌ ஆகர்ஷித்து, இந்த பிலாகா 
சத்துக்குள்‌ அடைத்துக்கொண்டு விட்டாள்‌. கைலாஸத்தில்‌ 
பார்வதியின்‌ ஜீவசக்தியைக்‌ காணவில்லை. அப்படியே 
பூலோகத்தில்‌ எல்லா சிவன்‌ கோயில்களீலும்‌ உள்ள அம்பாள்‌ 
மூர்த்திகளும்‌ ஜீவகளை இழந்துவிட்டன. கைலாஸத்திலும்‌, 
மற்ற க்ஷேத்திரங்களிலும்‌ எழுந்தருளியிருக்கிற பரமேசுவரன்‌ 
தம்முடைய பிரிய பத்தினியை இழந்து தவிக்க ஆரம்பித்து 


விட்டார்‌. அவருக்கு மன்மதனின்‌ ஆசையும்‌ அம்பாளின்‌ . 
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834 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ன்ப பிப ன்ப கைள 0 து 
லீலையும்‌ தெரியாதா? அவன்‌ ஆசைப்பட்டபடிதான்‌ இருக்‌ 
கட்டுமே என்று அவரும்‌. தவித்ததுபோல்‌ நடித்தார்‌. முன்பு 
தாம்‌ எரித்த மன்மதனுக்கு விட்டுக்கொடுத்து விளையாடி 
னார்‌; க்ஷேத்திரந்தோறும்‌ இப்படி சிவன்‌ தவிப்பதையும்‌ 
கைலாஸத்திலும்‌ அவர்‌ பரிதவிப்பதையும்‌ பார்த்த பிரம்மா 
காமாக்ஷியிடம்‌ ஈசுவரனுக்காகப்‌ பரிந்து தூது பேசினார்‌. 


“பரமேசுவரன்‌ மன்மதாவஸ்தைக்கு ஆளாகித்‌ தவிப்பது 
இப்போது ஜகப்‌ பிரசித்தியாகிவிட்டது. மன்மதன்‌ வேண்டியதும்‌ 
இதுதான்‌. அதற்காகவே இப்படி ' என்னுடைய சகல 
கலைகளையும்‌ இங்கேயே ஆகர்ஷித்துக்‌ கொண்டேன்‌” 
என்று அம்பாள்‌ பிரம்மாவுக்குக்‌ கூறி, மறுபடியும்‌ ஜீவகலை 
யைக்‌ கைலாஸத்துக்கும்‌ மற்ற சகல கக்ஷேத்திரங்களுக்கும்‌ 
அனுப்பி வைத்தாள்‌. அவற்றில்‌ மறுபடியும்‌ அம்பிகையின்‌ 
சாந்நித்தியம்‌ உண்டாயிற்று. பரமேசுவரனும்‌ தாப 
சமனமாகி திருப்தி அடைந்தார்‌. 


இது “காமாக்ஷி விலாஸ”த்தில்‌ காணப்படும்‌ விருத்தாந்தம்‌. 
இந்தப்‌ புராண வரலாற்றுக்குச்‌ சரித்திர ரீதியிலும்‌ 
கல்வெட்டுக்களில்‌ “நிரூபணம்‌” (0௦௦4) இருக்கிறது. 


அநேக சிவஸ்தலங்களில்‌ உள்ள அம்பாள்‌ சந்நிதிகளுக்‌ 
குக்‌ 'காமகோட்டம்‌' என்ற பெயர்‌ இருப்பதாக அந்தந்த 
சந்நிதிகளில்‌ உள்ள கல்வெட்டுகளிலிருந்து தெரிகிறது. 
சோழர்‌ காலத்திலிருந்து பல அரசர்கள்‌ இந்த சந்நிதிகளுக்குத்‌ 
திருப்பணி செய்ததை சிலர்‌ சாஸனமாகப்‌ பொறித்து வைத்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. அவிநாசி, விஜயமங்கலம்‌, திருவொற்றியூர்‌, 
இருக்காட்டுப்பள்ளி, வல்லம்‌, திருப்பழனம்‌, கோயிலாடி. 
மாதிரி பல கக்ஷேத்திரங்களில்‌ உள்ள அம்பாள்‌ சந்நிதிக்‌ 
கல்வெட்டுக்களில்‌, அந்தந்த அம்பாளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, ““திருகாமக்‌ கொட்டத்து நாச்சியார்‌'', ““இருக்காமக்‌ 
கொட்டமுடைய அழகமர்‌ மங்கையார்‌”, ““இருக்காமக்‌ கொட்‌ 
டமுடைய அகிலநாயகியார்‌'' என்றெல்லாம்‌ குறிப்பிட்டிருக்‌ 
கிறது. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ குறிலைக்‌ குறிக்கும்‌ ஒற்றைக்‌ கொம்பு 
(90) நெடிலைக்‌ குறிக்கும்‌ இரட்டைக்‌ கொம்பு (2) என்ற 
வித்தியாசமே கிடையாது. இதனால்தான்‌ “காம கோட்டம்‌” 


fo 


ட அ்லைகங்லைகவைவைவகவ் வுமன்‌. எக யானையை. அ உளை 
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“காம கொட்டம்‌” என்று இருக்கிறது. சிதம்பரத்திலும்‌ இப்படி 
ஒரு தமிழ்‌ கல்வெட்டு இருக்கிறது. அதோடு ஸம்ஸ்கிருதத்தி 
லும்‌, ''காமகோஷ்ட ஸ்திதாயா;'” என்று அங்குள்ள 
சிவ காமேசுவரியைச்‌ சொல்லும்‌ சாஸனம்‌ இருக்கிறது. 


எல்லா சக்தி கோட்டங்களிலும்‌ இருந்த ஜீவகளை 
காஞ்சிபுரத்துக்கு இழுக்கப்பட்டு மறுபடியும்‌ அங்கிருந்து 
அந்தந்த கேஷத்திரத்துக்கு அனுப்பப்பட்டதாகப்‌ புராணம்‌ 
சொல்லுகிறதல்லவா? அதாவது இப்போது நாம்‌ எந்த ஒரு 
கேஷேத்திரத்து அம்பாள்‌ சந்நிதியிலும்‌ அநுபவிக்றெ சாந்நித்திய 
மானது ஒரு காலத்தில்‌ காஞ்சி காமாக்ஷியின்‌ சந்நிதிக்கு 
இழுக்கப்பட்டு, பிறகு அங்கிருந்தே இந்த கேஷத்திரத்துக்குத்‌ 
திருப்பி அனுப்பப்பட்டதாகும்‌. இப்படிக்‌ காமகோட்டத்திலி 
ருந்தே எல்லா ஸ்தலங்களுக்கும்‌ ஜீவகளை வந்ததால்தான்‌, 
இதர ஸ்தலங்களிலுள்ள அம்பாள்‌ சந்நிதிகளையும்‌ ““காம 
கோட்டம்‌” என்றே குறிப்பிடுகிற வழக்கம்‌ வந்திருக்க 
வேண்டும்‌. 

இன்று ஆலங்குடி என்கிற, பழங்காலத்‌ திருஇரும்பூளை 
யில்‌ ஞானசம்பந்தர்‌ பாடியுள்ள தேவாரத்தில்‌, “கச்சிப்‌ 
பொலி காமக்‌ கொடியுடன்‌ கூடி”? என்கிறார்‌. முன்பே 
சொன்னது போல்‌ குறில்‌ -- நெடில்‌ கொம்பு வித்தியாசத்தை 
நினைத்தால்‌, இங்கே 'காமகோடி' என்பது 'காமக்கோடி” 
அல்லது “காமகோடி” என்றேயிருக்கலாம்‌. ஆலங்குடி 
அம்பாளை காமகோடி என்று சொன்னதோடு மட்டுமின்றி, அது 
ஏதோ அந்த க்ஷேத்திரத்துக்கே சுபாவமாக ஏற்பட்ட பேர்‌ 
அல்ல என்று தெளிவு படுத்துகிற மாதிரி, 'கச்சிப்பொதி: 


என்று காஞ்சீபுரத்தைப்‌ பிரஸ்தாபிக்கிறார்‌ ஞானசம்பந்தர்‌. 


அப்பர்‌ . ஸ்வாமிகள்‌ திருவதிகைத்‌ திருத்தாண்டகத்தில்‌ 
“கொழும்‌ பவளச்செங்கனி வாய்க்காமக்‌ கோட்டி” என்கிறார்‌. 
இதிலிருந்தும்‌, மற்ற க்ஷேத்திரங்களிலும்‌ கூட காமாக்ஷியின்‌ 
சக்தியே அருள்பாலித்தது என்று ஆகிறது. காம கொட்ட 


- வாஸினி என்பதால்‌ அப்பர்‌, காமக்கோட்டி என்றார்‌ 


போலிருக்கிறது. 


836 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


'காமகோடி' வேறு, 'காமக்கோட்டி : வேறு. காமாக்ஷி 
யின்‌ இருப்பிடமான கோட்டம்‌ காமகோட்டம்‌. கர்மங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ முடிந்து போகிற கோடியாக, அதாவது ஞான 
ஸ்வரூபமாக இருப்பது காமகோடி. காமாக்ஷியேதான்‌ காம்‌ 
கோடி. மூர்த்தியாகச்‌ சொல்லுகிறபோது காமாக்ஷி, பீடமாகச்‌ 
சொல்லும்போது காமகோடி. காமாக்ஷி சன்னிதியில்‌ காம 
கோடி பீடம்‌ இருக்கிறது. பாகவதத்தில்‌ பரசுராமரின்‌ தீர்த்த 
யாத்திரையின்போது, அவர்‌ காஞ்சிபுரத்துக்கு வந்ததைக்‌ 
கூறுகையில்‌ 'காமகோடி புரியான காஞ்சிக்கு என்றே 
சொல்லி இருக்கிறது. (காமகோடி புரீம்‌ காஞ்சம்‌) காஞ்சிபுரத்தில்‌ 
ஏராளமான சிவ, விஷ்ணு ஆலயங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 
அம்பாளின்‌ காமகோடி புரியாகவே அது ஆதி காலத்தி 
லிருந்து விசேஷிக்கப்பட்டிருக்கிறது என்று இதிலிருந்து 
தெரிகிறது. 


இதர கக்ஷேத்திரங்களில்‌ அம்பாள்‌ சாந்நித்தியத்தை 
மறுபடியும்‌ ஏற்படுத்திய காமாக்ஷி மன்மதன்‌ வெற்றிக்குக்‌ காஞ்சி 
யில்‌ மட்டும்‌ சாசுவதமான அடையாளம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று கருணை கொண்டாள்‌. அதனால்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ 
மட்டும்‌ எந்தச்‌ சிவாலயத்திலும்‌ அம்பாள்‌ சந்நிதி இருக்கலாகாது 
என்றும்‌, மன்மதன்‌ சிவனை ஜயித்ததற்கு அடையாளமாகக்‌ 
காஞ்சிக்கு 'சிவஜித்‌: க்ஷேத்திரம்‌ என்று பெயர்‌ வழங்க 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ உத்தரவிட்டாள்‌. இப்படிச்‌ செய்தால்‌, “ஏன்‌ 
இந்தக்‌ காஞ்சி மண்டலத்தில்‌ ஒரு சிவன்‌ கோவிலில்கூட 
அம்பாள்‌ சந்நிதியில்லை! இதற்கு ஏன்‌ சிவஜித்‌ க்ஷேத்திரம்‌ 
என்று பெயர்‌ இருக்கிறது? எண்று எல்லோரும்‌ யோசிப்பார்கள்‌ 
அல்லவா? அப்போது புராணத்தை, அல்லது புராணம்‌ 
பார்த்தவர்களைக்‌ கேட்பார்கள்‌. உடனே இது மன்மதனுக்கு 
அம்பாள்‌ தந்த வரப்பிரஸாதம்‌ என்று பதில்‌ தெரியும்‌. 
அதாவது மன்மதன்‌ பிரார்த்தித்தபடி அவனுடைய வெற்றி 
என்றென்றும்‌ லோகத்தில்‌ விளங்கும்‌ - இப்படித்‌ தீர்மானம்‌ 
பண்ணி, அபசாரம்‌ பண்ணின மன்மதனுக்கும்‌ அநுக்கிரஹம்‌ 
செய்காள்‌ அம்பாள்‌. இன்றைக்குக்கூட காஞ்சியில்‌ 
எத்தனையோ சிவாலயங்கள்‌ இருந்தும்‌, காமாக்ஷ்‌ 
. கோவிலைத்‌ தவிர வேறு அம்பாள்‌ சந்நிதியே இடையாது. 


ச காணத்‌ 
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சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ உள்ள 
ஓணகாந்தன்தளியில்‌ பாடும்போது 


வாரிருங்குழல்‌ வாள்நெடுங்கண்‌ மலைமகள்‌, 
மதுவிம்மு கொன்றைத்‌ 

தாரிரும்‌ தடமார்பு நீங்காத்‌ தையலாள்‌, 
உலகுய்யவைத்த 

காரிரும்பொழில்‌ கச்சிமூதூர்க்‌ காமகோட்டம்‌ 
உண்டாக நீர்போய்‌ 

ஊரிடும்‌ பிச்சை கொள்வ தென்னே, 
ஒணகாந்தன்‌ தளியுளீரே. 


என்கிறார்‌. இந்தத்‌ 'தளி' அல்லது கோயிலுக்குத்‌ தனியாக 
அம்பாள்‌ இல்லாதால்தான்‌, உலகுக்கெல்லாம்‌ சோறு போடு 
கிற காம கோட்டத்துக்‌ காமாக்ஷி இருக்க, நீ ஏன்‌ பிக்ஷ£டனனாகக்‌ 
கப்பரையோடு இிரிகிறொாய்‌?' என்று பரமேசுவரனைக்‌ 
கேட்கிறார்‌. காமாக்ஷி ஞானப்‌ பிரதமான தெய்வம்‌ மட்டு 
மில்லை. ஞானப்பால்‌ தருவதோடு அன்ன பூர்ணேசுவரியாக 
உலகுக்கெல்லாம்‌ சோறும்‌ போடுகிறாள்‌: இரு நாழி நெல்லைக்‌ 
கொண்டு அவள்‌ முப்பத்திரண்டு அறங்களையும்‌ ஆற்றி 
னாள்‌ என்று தமிழ்‌ நூல்கள்‌ சொல்லும்‌. அவள்‌ நமக்குச்‌ சோறு 
போடுவாள்‌. . நம்‌ காமனைகளை எல்லாம்‌ கடாக்ஷத்தால்‌ 
நிறைவேற்றித்‌ தருவாள்‌. '“காமாக்ஷி'' என்றாலே நம்‌ 
ஆசைகளைத்‌ தன்‌ கடாக்ஷத்தால்‌ நிறைவேற்றுபவள்‌ 
என்றும்‌ ஓர்‌ அர்த்தமாகும்‌. 

காமனுக்கு அநுக்கிரகம்‌ செய்து, பரமேசுவரனைக்‌ காமே 
சுவரனாக்கிய அந்த சிவகாம சுந்தரியைத்‌ தியானித்தால்‌, 
நம்முடைய ஆசைகள்‌, காமங்கள்‌ எல்லாமே கடைசியில்‌ 
அழிந்து. போகும்‌. அவளுடைய கடாக்ஷம்‌ கிடைத்துவிட்டால்‌ 
அதன்பின்‌ எவ்வளவு ஆசையை உண்டு பண்ணக்கூடிய 
வஸ்துவும்‌, நமக்கு ஆசை உண்டாக்காது. காமம்‌, குரோதம்‌, 
லோபம்‌ (பணத்தாசை), மோகம்‌, மதம்‌, மாத்சரியம்‌ 
(பொறாமை). ஆகிய துர்க்குணங்களில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லாமல்‌ 
நம்‌ சித்தம்‌ பரிசுத்தம்‌ ஆவதற்கு அவளையே பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌. 
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நம்‌ அவயவங்களில்‌ கண்‌ மிகவும்‌ முக்கியம்‌. 'என்‌ 
கண்ணே”: என்று பிரியமானவர்களைச்‌ சொல்கிற மாதிரி 
காதே, மூக்கே! என்பதில்லை அல்லவா? அம்பாள்‌ என்பதாகப்‌ 
பரமாத்மா மூர்த்திகரிக்கிறபோது அவளுடைய கண்‌ 
எத்தனை முக்கியமாகும்‌? காமாக்ஷி, மீனாக்ஷி, விசாலாக்ஷி 
என்கிறபோது 'அக்ஷி' என்பது அவளது கண்‌ விசேஷத்தையே 
சொல்கிறது. 


காமாக்ஷியின்‌ கைகளில்‌ மன்மதனின்‌ வில்லும்‌ அம்பும்‌ 
இருப்பதாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. அவளுடைய கைகளில்‌ மட்டு 
மில்லை, கண்களிலும்கூட இவையே இருக்கின்றன என்று ' 
ஆசார்யாள்‌ “ஸெளந்தரிய லஹரி?யில்‌ கவித்வ நயத்தோடு 
சொல்கிறார்‌. (“ப்ருவெளபுக்நே கிஞ்சித்‌” என்கிற சுலோகம்‌). 


என்ன சொல்கிறார்‌? அம்பாளுடைய புருவம்‌ கொஞ்சம்‌ 
நெரிந்திருக்கிறதாம்‌. கவலை இருந்தால்தான்‌ புருவம்‌ நெரி 
யும்‌. லோக மாதாவுக்கு ஜனங்கள்‌ எல்லாரும்‌ கெட்டுப்போகி 
றார்களே, அவர்களைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்றெ 
கவலை. அதனால்‌ புருவம்‌ வளைந்திருக்கிறது. அம்பாளு 
டைய பரம லக்ஷ்ணமான புருவங்கள்‌ வில்‌ மாதிரி இருக்கின்‌ 
றன. இரண்டு வளைந்த பாகங்களைக்‌ கொண்ட தனுஸைப்‌ 
போல்‌ அவை உள்ளன. ஆனால்‌ புருவ மத்தியில்‌, அதாவது 
நாசி தொடங்கும்‌ இடத்துக்கு மேலே ரோமம்‌ இல்லை. 
ரோமம்‌ இருந்தால்‌ அது உத்தமமல்ல! சாமுத்திரிகா லக்ஷணம்‌ 
ஆகாது. கூடின புருவம்‌ கெடுதல்‌ உண்டாக்கும்‌ என்பார்கள்‌. 
அம்பாளுடைய புருவ ங்களின்‌ மத்தியில்‌  ரோமமில்லாதது 
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உத்தம ஸ்திரீ லக்ஷணம்தான்‌. ஆனால்‌ இது புருவங்களை 


வில்லுக்கு உவமிக்கும்போது அவ்வில்லுக்கு நடுவே ஊனம்‌ 
செய்தாற்போல்‌ தோன்றலாம்‌. அப்படி ஊனம்‌ தோன்றாமல்‌ 
ஆசார்யாள்‌ ஒரு காரணம்‌ சொல்கிறார்‌. வில்‌ என்று ஒன்று 
இருந்தால்‌, அதை எய்கிறவன்‌, அதன்‌ மத்தியில்‌ தன்‌ முஷ்டி 
யால்‌ அதைப்‌ பிடித்துக்கொண்டுதானே நாணில்‌ அம்பு பூட்டி 
இழுப்பான்‌? முஷ்டி பிடித்திருக்கிற இடம்‌ வில்லின்‌ 
இரண்டு பாகங்களுக்கு மத்தியில்‌ அந்த வில்லை மறைக்கத்‌ 
தானே செய்யும்‌? இப்படித்தான்‌ அம்பாளின்‌ புருவ வில்லை 
யும்‌ எவனோ மத்தியில்‌ பிடித்துக்கொணடு அம்பைப்‌ பூட்டு 
கிறான்‌. அவனுடைய முஷ்டி உள்ள அந்த மத்ய 
பாகம்தான்‌ ரோமம்‌ இல்லாத இடைவெளி என்கிறார்‌. 
இப்படி அம்பாளின்‌ புருவத்தை வில்லாக வளைப்பவன்‌ 
யார்‌? மன்மதன்தான்‌. அவனுடைய கரும்பு வில்‌ போலத்‌ 
தான்‌ கருணையால்‌ வளைந்த லோக மாதாவின்‌ புருவம்‌ 
இருக்கிறது. மன்மதனுடைய வில்லுக்கு வண்டுகள்தானே 
நாண்‌ கயிறு? அதற்கேற்றாற்போல்‌ இந்த புருவத்துக்கு 8ழே 
அம்பாளுடைய வண்டு விழிகள்‌ இப்படியும்‌ அப்படியும்‌ 
ஓடிக்‌ கொண்டே இருக்கின்றன. ஒருத்தரும்‌ விட்டுப்‌ போகா 
மல்‌ ஸமஸ்த பக்தர்களுக்கும்‌ அநுக்கிரஹம்‌ செய்ய வேண்டு 
மென்பதால்‌ அவை இப்படிச்‌ சஞ்சரித்துக்கொண்டேயிருக்‌ 
இன்றன. இந்த நாணிலும்‌, வில்லிலும்‌ மன்மதன்‌ தன்னுடைய 
சக்தியை வைத்து எய்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ ஞானமூர்த்தியா 


யிருந்த பரமேசுவரன்‌ அம்பாளிடம்‌ பிரேமை கொண்டான்‌. . 


அதனால்‌ ஜீவப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுதிடமும்‌ அன்புகொண்டான்‌. 
ஆசையில்லாத பிரம்மம்‌ அசைந்துகொடுத்து, சகல ஜனங்க 
ளையும்‌ ரக்ஷித்தது; அம்பாளுடைய கவலையும்‌ தீர்ந்தது. 


* வில்லைப்‌ பிடித்த மன்மதனின்‌ முஷ்டி அம்பிகையின்‌ 
புருவங்களுக்கு மத்தியில்‌ உள்ள இடைவெளியாகவும்‌, 


அவனுடைய . மணிக்கட்டு நாண்‌ கயிறான வண்டு | 
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விழிகளுக்கு நடுவில்‌ நாசியின்‌ அடிப்பாகமாகவும்‌ 
ஆகிவிட்டது. இப்படி ஆசாரியாள்‌ துதிக்கிறார்‌. 


ஈசுவரனின்‌ மீது காம பாணத்தைப்‌ போடும்‌ அந்தக்‌ 
கண்களேதான்‌ பக்தர்களைக்‌ கடாக்ஷிக்கும்போது காமத்தைத்‌ 
துவம்ஸம்‌ செய்து ஞானத்தைப்‌ பொழிகின்றன. மன்மத 
பாணங்கள்‌ என்பவை என்ன? தாமரை, மல்லிகை, கருங்‌ 
குவளை, மாம்பூ, அசோக புஷ்பம்‌ ஆகியவைதான்‌ 
அவனுடைய அம்புகள்‌: ரூபம்‌, ரஸம்‌, கந்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌ ஆதிய 
நான்கால்‌ நம்முடைய நான்கு இந்திரியங்களை ஆகர்ஷிப்பது 
புஷ்பம்‌. அதன்‌ அழகு கண்ணுக்கும்‌, அதில்‌ சுரக்கிற தேனின்‌ 
ரஸம்‌ நாக்குக்கும்‌, வாசனை மூக்குக்கும்‌, மென்மை தொடு 
உணசசிக்கும்‌, இன்பம்‌ தருகின்றன. பாக்க இருக்கிற இந்திரியம்‌ 
காது. அதற்குத்தான்‌ வண்டு நாண்‌ _— அது எப்போதும்‌ 
ரீங்காரம்‌ செய்வது. இந்த ஐந்துக்கும்‌ மேலே கரும்பு வில்‌ 


அதுதான்‌ எல்லா இந்திரிய சேஷ்டைக்கும்‌ காரணமான 
மனம்‌. 


வெறும்‌ பூவையும்‌, கரும்பையும்‌, வண்டையும்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு மன்மதன்‌ ஸமஸ்த ஜீவராசிகளையும்‌ இந்திரிய 
வியாபாரத்தால்‌ இழுத்துத்‌ தள்ளுகிறான்‌ என்றால்‌ என்ன 
அர்த்தம்‌? ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தியின்‌ அநுக்கிரகம்‌ இருந்து 
விட்டால்‌, வல்லவனுக்குப்‌ புல்லும்‌ ஆயுதமாகிவிடும்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. உலக லீலை நடப்பதற்கே தேவி அவனுக்கு இந்தச்‌ 
சக்தியை அநுக்கிரகித்தாள்‌. ஆகவே கவித்வ அழகுக்காக 
அவன்‌ அவள்‌ புருவத்தை வளைத்து அம்பு எய்வதாகச்‌ 
சொன்னாலும்‌ அவள்தான்‌ அவனுக்கும்‌ சக்தி தந்தவள்‌. 
அவளுடைய சக்தியால்தான்‌ அவன்‌ நம்‌ இந்திரியங்களை 
வெறித்தோடச்‌ செய்றான்‌. இதிலிருந்தே அவளுடைய 
கிருபை- இருந்தால்தான்‌ இந்த இந்திரியங்களை வசமாக்கி, 
ஓடாமல்‌ நிறுத்த முடியும்‌ என்றும்‌ ஏற்படுகிறது. 


தண்டிப்பது, காப்பாற்றுவது (சிஷ்ணை, ரக்ஷணை) 
இரண்டும்‌ செய்கிறவன்தான்‌ பிரபு. நம்‌ கர்மத்துக்காக நம்மை 
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ஆட்டிவைத்து சிக்ஷிக்கிறாள்‌. காமனை அதிகாரியாகக்‌ 
கொண்டு அவனுக்கும்‌ ஐயம்‌ வாங்கித்‌ தருகிறாள்‌. அந்தக்‌. 
காமன்‌ நம்மிடம்‌ வாலாட்ட முடியாதபடி நாம்‌ காம ஜயம்‌ 
செய்யவும்‌ அவளே கதி. அந்த ரக்ஷ்ணையைச்‌ செய்ய வேண்டு 
மென்றே லோகமாதாவான அவள்‌ எப்போதும்‌ கவலை 
யோடு புருவ வில்லை வளைத்துக்கொண்டு அன்பு என்கிற 
பாணத்தை வீசிப்‌ பரமேசுவரனைக்‌ கருணையில்‌ 
திருப்பிக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. 


அம்பாளுடைய கண்களிலிருந்து பொங்குறெ கடாக்ஷம்‌ 
ஸ்ரீ ஆசார்யாளிடம்‌ பூரணமாகப்‌ பொலிந்துகொண்டிருந்த 
போது, அவரது வாக்கிலிருந்து ஒரு சுலோகம்‌ வந்தது. 
இதுவும்‌ 'ஸெளந்தர்ய லஹரி'யில்‌ இருக்கிறது. “த்ருசா 
த்ராகயஸ்‌ யாதரதனித நீலோத்பல ௬௪ா” என்ற சுலோகம்‌. 
அவளுடைய கடாக்ஷம்‌ இல்லாமல்‌ இப்படிப்பட்ட அமிருதம்‌ 
போன்ற சுலோகம்‌ பிறக்க முடியாது. ஆனால்‌ இந்த 
சுலோகத்திலோ ஆசார்யாள்‌ அம்பாளின்‌ கடாக்ஷம்‌ தமக்குக்‌ 
கிட்ட வேண்டுமென்றே பிரார்த்திக்கிறார்‌. தமக்குக்‌ கட்ட 
வேண்டும்‌ என்று மட்டுமில்லை, தமச்கும்கூடக்‌ கட்ட வேண்டும்‌: 
என்கிறார்‌ பக்தியிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ சிகரமாக 
இருந்தும்‌ துளிகூட அகம்பாவமே இல்லாத நம்‌ ஆசார்யாள்‌. . 


காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷ வீக்ஷண்யத்தின்‌ பெருமையை 
இந்த சுலோகத்தில்‌ சொல்லுகிறார்‌. அவளுடைய கண்‌: 
பார்வை எத்தனை தூரமும்‌ தாண்டி விழுமாம்‌--'தருசா 
த்ரா கயஸ்வா” என்கிறார்‌. ஒரு தாயார்க்காரி பச்சைக்‌ குழந்தை 
களைத்‌ தன்பார்வைக்குள்ளேயேதான்‌ வைத்துக்கொள்வாள்‌. 
அம்பாளுக்கும்‌ நாம்‌ எல்லோரும்‌ பச்சைக்‌ குழந்தைகள்தான்‌. 
பெரிய பெரிய காரியம்‌ சாதித்தவர்கள்‌, அகடவிகடம்‌ செய்‌ 
கிறவர்கள்‌, எல்லோரும்கூட அவளுக்குப்‌ பச்சைக்‌ குழந்தைகள்‌ 
தான்‌. மிருகங்கள்‌, பட்சிகள்‌, புல்பூண்டு எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
தாயார்க்காரி அவள்‌. எல்லையில்லாத பிரபஞ்சத்துக்கு 
அம்மா அவளே. இத்தனையும்‌ அவள்‌ பார்வைக்குள்தான்‌ . 
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இருக்கின்றன. எனவே அவளுடைய. கடாக்ஷத்துக்கும்‌ 
எல்லையில்லை. அது நீண்டு நீண்டுபோய்‌, தகுதியே இல்லை 
என்று எட்டாத்‌ தொலைவில்‌ நிற்றெவர்கள்‌ மீதும்‌ விழுகிறது. 
அந்தக்‌ கண்கள்‌ பாதி மூடி, பாதி விரிந்திருக்கிற நீலோத்பல 
புஷ்பம்‌ மாதிரி இருக்கின்றனவாம்‌. ஜலத்தில்‌ நனைந்த 
நீலோத்பலம்‌ மாதிரி பரம களமாக இருக்கிறது, அவளுடைய 
திருஷ்டி. நீண்ட நேத்திரங்கள்‌, நீலமான நேத்திரங்கள்‌, 
குளிர்ந்த நேத்திரங்கள்‌ - இதனால்‌ நீலோத்பலத்தை உவமிக்‌ 
கிறார்‌. “இப்படி நீள நெடுக எங்கு பார்த்தாலும்‌ போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ உன்‌ கடாக்ஷ்ப்பிரவாகத்தில்‌ என்னையும்கூட 
முழுகும்படியாகச்‌ செய்தருளேன்‌' என்கிறார்‌. “மாம்‌ அபி: 
_—'என்னைக்கூட' என்கிறார்‌. “எனக்கு உன்‌ கடாக்ஷம்‌ 
கிடைக்க நியாயமே இல்லை என்றாலும்‌ தீனனான என்னை 
யும்‌ உன்‌ பார்வையால்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணி வையம்மா”' 
என்கிறார்‌. “தனம்‌”, “மாமபி” என்று மிகமிக விநயத்துடன்‌ 
சொல்லுகிறார்‌ பரமேசுவராவதாரமான ஆசார்யாள்‌. “எனக்கு 
யோக்கியதை, இல்லாவிட்டாலும்‌ ஏன்‌ கேட்கிறேன்‌ என்‌ 
றால்‌, இப்படிக்‌ கடாக்ஷிப்பதனால்‌ உனக்கு ஒன்றும்‌ நஷ்டம்‌ 
வந்துவிடவில்லை என்பதாலேயே கேட்கிறேன்‌: என்கிறார்‌. 
தோஷமுள்ளவர்களைப்‌ பார்த்தாலும்கூட அவளுடைய பார்‌ 
வைக்குத்‌ தோஷம்‌ வராது -- எந்த ஹானியும்‌ வராது. ந 
௪ தே ஹாநிரியதா, 'உனக்கு நஷ்டமில்லை என்பது மட்டு 
மில்லை; எனக்கோ இதனால்‌ பரம லாபம்‌ சித்திக்றெது; நான்‌ 
தன்யனாகிறேன்‌' என்கிறார்‌. “அனேனாயம்‌ தன்யோ பவதி”. 
தனத்தை உடையவன்‌ தன்யன்‌. அம்பாளின்‌ கடாக்ஷத்தால்‌ 
அருட்செல்வம்‌. என்ற தனம்‌ இடைக்கிறது. அதற்குமேல்‌ 
பெரிய செல்வம்‌ எதுவுமில்லை. 


“தகுதியைப்‌ பார்க்காமல்‌ கடாக்ஷிப்பாய்‌' என்றதற்கு ஒரு 

- இருஷ்டாந்தம்‌ சொல்கிறார்‌. பூரண சந்திர ஒளிபிரகாசிக்கிறது. 
அது வித்தியாசம்‌ பாராட்டாமல்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ ஒரே 
போல்‌ அமிருதமான நிலாவைக்‌ கொட்டுகிறது -- சக்கரவர்த்தி 
யின்‌ மாட மாளிகை நிலா முற்றத்தில்‌ சந்திரிகையைப்‌ 
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அட்ட ப்ப ப்ப ப ப பப்பு பப பட ட பப ப ம்‌ 
பொழிகிறது; அதே போல்‌ ஒரே முள்ளுப்புதர்‌ மண்டிய 


காட்டிலும்‌ நிலவைப்‌ பொழிகிறது. உப்பரிகையில்‌ விழுந்ததால்‌ 
அரண்மனையின்‌ செளகரியங்கள்‌ நிலாவைச்‌ சேரவில்லை. 
காட்டில்‌ விழுந்ததால்‌ அதற்கு முள்‌ குத்தவும்‌ இல்லை. 
இப்படித்தான்‌ அம்பாளின்‌ கடாக்ஷம்‌ எங்கு விழுந்தாலும்‌ 
அதற்குக்‌ கூடுதல்‌ குறைவு இவை இல்லை. என்‌ மேல்‌ 
அது விழுந்தால்‌ ஒன்றும்‌ குறைந்துவிடாது. நானோ 
அதன்‌ ஸ்பரிசத்தால்‌ நிறைந்தவனாகிவிடுவேன்‌. உனக்கு ஒரு 
நஷ்டமும்‌ இல்லாமலே எனக்குப்‌ பரம லாபம்‌ கிடைக்கிறது. 
அதனால்‌ என்னையும்‌ உன்‌ கடாக்ஷ்த்தில்‌ முழுக்கடிப்பாய்‌ 
அம்மா' என்கிறார்‌. 


என்னையும்‌ என்று. 'உம்‌' போட்டுச்‌ சொன்னது நம்மை 
யெல்லாம்‌ உத்தேசித்துச்‌ சொன்னதுதான்‌. அம்பாளும்‌ ஈசுவரனும்‌ 
ஆசார்யாளும்‌ ஒன்றேதான்‌. அப்படிப்பட்ட ஆசார்யாள்‌ 
பரம கருணையினால்‌ நம்மோடு சேர்ந்து நின்று கொண்டு 
நமக்காக இந்த சுலோசத்தை அநுக்கிரடித்திருக்கிறார்‌. மனமாரப்‌ 
பிரார்த்தித்துவிட்டால்‌, எத்தனை யோக்கியதை இல்லாதவர்‌ 
களையும்‌ அம்பாள்‌ கடாகூஷிக்கிறாள்‌; ' நிலாப்‌ போலவும்‌ 
நீலோத்பலம்‌ போலவும்‌ குளிர்ந்தது அவளது கடாக்ஷம்‌. 
அது எவரையும்‌ கைதூக்கிவிடும்‌ என்று கடத்‌ காட்டிக்‌ 


கொடுக்கிறார்‌. 


அம்பாளின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 


“நீதான்‌ பரமேசுவரன்‌ சரீரம்‌”! என்று ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ 
பாதர்கள்‌ அம்பிகையைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்கிறார்‌. சுற்த்துக்குள்‌ 
உயிர்‌ இருக்கிறது. பல: சரீரங்களுக்குள்‌ பல உயிர்கள்‌ 
இருக்கின்றன. இத்தனை உயிர்களுக்கெல்லாமும்‌ உயிராக ஒரே 
மூல வஸ்துதான்‌ இருக்கிறது. அந்த - மூல வஸ்துவான 
பிரம்மம்தான்‌ பரமேசுவரன்‌ என்றால்‌, அதன்‌ இத்தனை 
தோற்றங்களுமே பராசக்தி. இது அவ்வளவும்‌ அதற்குச்‌ 
சரீரமாகவும்‌, அது இவற்றுக்குப்‌ பிராணனாகவும்‌ இருக்கிறது. 
பிரபஞ்சம்‌, அதிலுள்ள ஜீவராசிகள்‌ அவற்றின்‌ மனசு, புத்தி, 
சித்தம்‌, அகங்காரம்‌ எல்லாம்‌ பரமேசுவரன்‌ என்ற உயிருக்குச்‌ 
சரீரம்‌ மாதிரி. இது அத்தனையும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ அம்பாள்தான்‌. 
உடலும்‌ உயிரும்‌ மாதிரி பிரம்மமும்‌ பிரம்ம சக்தியும்‌ 
பிரியாமல்‌ இருக்கின்றன. உடலில்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ 


உயிர்‌ ஓடுகிற மாதிரி பராசக்இக்குள்‌ முழுக்க பிரம்ம தத்வமே 


தான்‌ நிறைந்திருக்கிறது. அந்த பிரம்மத்துக்கே ஓர்‌ உடம்பு 
கொடுத்துப்‌ பரமேசுவரன்‌ என்று வைத்தால்‌, அந்த 
உடம்புக்குச்‌ சாத்திய கவசமாக இருக்கிறவள்‌ அம்பாள்‌. ' 
கர்ணகவசம்‌ மாதிரி, பிரிக்கவே முடியாத கவசம்‌. 


அம்பாள்‌ பரமேசுவரனோடு பிரிக்க முடியாமல்‌ கலந்தி 
ருப்பதைத்தான்‌ ஒரு மாதிரியாக, இவள்‌ பாதி-அவர்‌ 
பாதியாக ஒண்று சேர்ந்துபோல்‌ அர்த்தநாரீசுவர ஸ்வரூபத்தில்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. சொல்லும்‌ -பொருளும்‌ போல்‌ ஈசுவரனும்‌ 
அம்பிகையும்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ ஐக்கியமாயிருக்கிறார்கள்‌ 
வாக்‌ அர்த்‌ வ ஃ. என்று மகாகவி தால்‌. 


ப அத i ல்‌ 
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சொல்கிறார்‌. நான்‌ “பசு” என்று சொன்னால்‌ அது “ப” என்கிற 
ஒரு சத்தமும்‌ '௬: என்கிற ஒரு சத்தமும்தான்‌. சொல்லின்‌ 
சத்தத்திலோ எழுத்திலோ அந்த மிருகம்‌ எங்கே இருக்கிறது 
என்று கேட்டால்‌ எப்படிச்‌ சொல்வது? எப்படியிருக்றெது, 
என்று கேட்டால்‌ எப்படிச்‌ சொல்வது? எப்படியிருக்கறது, 
எங்கே இருக்கிறது என்று தெரியவில்லை. ஆனாலும்‌ இந்த 
வார்த்தையைச்‌ சொன்னவுடன்‌ பசுவின்‌ நினைவு உண்டாகிறது. 
வாக்கும்‌ அர்த்தமும்‌ பிரிக்க முடியாதபடி இருக்கின்றன. 
இப்படித்தான்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ ஜீவராசிகளில்‌ அவற்றின்‌ 
எண்ணங்கள்‌ காரியங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ பிரம்மம்‌ எங்கே 
எப்படி இருக்கிறது என்று தெரியாவிட்டாலும்‌, இவை 
எல்லாம்‌ “சொல்‌” என்றால்‌ இவற்றுக்குப்‌ 'பொருளாக” 
அந்த மூலப்பொருள்‌ இருக்கிறது. 

அம்பாளுடைய ஸ்வரூபம்‌ என்ன என்றால்‌ நாம்‌ பார்க்கிற 
அத்தனை உருவங்களும்தான்‌. உருவங்கள்‌ மட்டுமில்லை. 
எண்ணங்கள்‌; காரியங்கள்‌ எல்லாமும்‌ அவள்தான்‌. 
அவளின்றி நம்‌ சரீரம்‌, மனசு, உயிர்‌ எதுவும்‌ இல்லை. “சரீரம்‌ 
த்வம்‌ சம்போ:- நீ பரமேசுவரனின்‌ சரீரமாயிருக்கிறாய்‌: என்று 
ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ சொல்கிற ஆசார்யாள்‌ அடுத்த 
சுலோகத்தில்‌ நீதான்‌ சூக்ஷ்மமான மனதாக இருக்கிறாய்‌ என்கிறார்‌. 
அந்த மூலமான மனஸிலிருந்து, சூக்ஷ்மமான ஆகாசம்‌ 
உண்டாகிறது. அது மேலும்‌ மேலும்‌ ஸ்தூலமாகி, காற்று, அக்னி, 
ஜலம்‌, மண்‌ எல்லாம்‌ வந்தன. இதெல்லாமும்‌ நீதான்‌ 
என்கிறார்‌. நீ இல்லாமல்‌ வேறு வஸ்து எதுவுமே இல்லை 
என்கிறார்‌; த்வயி பரிணதாயாம்‌ நஹி பரம்‌. 


“சம்பு” என்ற உயிருக்கு நீ சரீரம்‌ என்று சொன்னாலும்‌, 
உயிர்‌, உடல்‌ என்ற பேதமில்லாமல்‌ ஒன்றாக இருந்ததும்‌ 
நீதான்‌. நீயேதான்‌ விசுவம்‌ என்கிற சரீரமாகப்‌ பரிணமித்தாய்‌ 
-- த்வம்‌ ஏவ ஸ்வாத்மானம்‌ பரிணமயிதும்‌ விச்வ வபுஷா. 

“ இங்கே நம்‌ சங்கராசாரியார்‌ சொல்வது, உலகம்‌ எல்லாம்‌ 
பரமாத்மாவுக்கு சரீரம்‌; உள்ளேயிருக்கிற உயிர்‌, அந்தர்யாமி 
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அவரே” என்றெ ராமாநுஜ சித்தாந்தம்‌ மாதிரி இருக்கிறது. 
ஆனால்‌ அப்போதுகூட உடம்பு, உயிர்‌ என்ற வித்தியாசம்‌ 
-- துவைதம்‌ -- இருக்கிறது. கொஞ்சம்‌ துவைதம்‌ மாதிரி 
சொன்னவர்‌ தொடர்ந்து அத்வைதத்தையே சொல்கிறார்‌. 
எங்களிடம்‌ இருக்கிற துளித்‌ துளி ஞானத்துக்கும்‌ ஆனந்தத்‌ 
துக்கும்‌ மூலமான பரம ஞானமும்‌, பரமானந்தமும்‌ நீதான்‌. 
இந்த ஞானத்தையும்‌ ஆனந்தத்தையும்‌ அநுபவிப்பதற்கே 
ஒன்றாக இருந்தவள்‌, இரண்டு மாதிரி ஆகி சிவயுவதி என்ற 
பாவ த்தைத்‌ தாங்கியிருக்கிறாய்‌' என்கிறார்‌. இது பாவம்தான்‌. 
வாஸ்தவத்தில்‌ விச்வ சரீரமும்‌ அதன்‌ உயிரான அம்பாளும்‌ 
ஒன்றுதான்‌. அந்த அம்பாளும்‌ யாருக்கு சரீரம்‌ மாதிரி இருக்கி 
றாளோ அந்த சம்புவும்‌ அவளும்கூட ஒன்றுதான்‌. அத்வைதம்‌ 
தான்‌. 


ஒன்று எங்கேயும்‌ இருக்கிறது என்றால்‌, அதற்குத்‌ தனி 
உருவம்‌ எப்படி இருக்க முடியும்‌? காற்று அநேகமாக 
எங்கேயும்‌ செல்ல முடிறெது. அதற்கு ரூபம்‌ இருக்கிறதோ? 
அம்பாளோ அதைவிட சூக்ஷமம்‌. காற்று இல்லாத 
சூனியத்தை (1/900ப௱) கூட உண்டாக்குகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ அவள்‌ 
இல்லாத இடம்‌ இல்லை. மனசு, எண்ணம்‌ இதற்குள்ளும்‌ 
இருக்கிறாள்‌. அப்படியானால்‌ அவளுக்கு எப்படி உருவம்‌ 
இருக்க முடியும்‌? ஆனால்‌ இது நம்‌ சாமானிய நிலையில்‌ 
மனசுக்கு ஹிதமாக இல்லை. அவளிடமிருந்து நாம்‌ வந்தோம்‌ 
என்பதால்‌ அவள்‌ அம்மாவும்‌ நாம்‌ குழந்தைகளும்‌ மாதிரி. 
அம்மா ஒருத்தி இருக்கிறாள்‌ என்று குழந்தைக்குத்‌ தெரிந்து 
'விட்டால்‌ மட்டும்‌ அது சந்தோஷப்படுமா? அவள்‌ இருந்தால்‌ 
மட்டும்‌ போதாது, அவளைப்‌ பார்க்கவேணும்‌, பேசவேணும்‌ 
என்று ஆசைப்படும்‌. 


. அவள்‌ எல்லா ரூபமாகவும்‌ இருக்கிறாள்‌ என்று நம்மால்‌ 
உணர முடியவில்ல. அருவமாகவே அவளைத்‌ இயானிக்க 
நமக்குப்‌ பக்குவம்‌ போதவில்லை. இப்படிப்பட்ட 


நமக்காகவே, நாம்‌ அன்பு செய்வதற்காகவே, அவள்‌ இப்போது 


ந்த 


[27% 


ர 
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காருண்யமும்‌ லாவண்யமும்‌ ஒரு ரூபமாகித்‌ இவ்விய மங்கள 
விக்ரெகமாக வருகிறாள்‌. ரூபமில்லாத நெய்யை நன்றாகக்‌ 
குளிர வைத்தால்‌ பாளம்‌ பாளமாகப்‌ பெயர்த்து எடுக்கிற 
மாதிரி கெட்டிப்பட்டுப்‌ போகிறது அல்லவா? இப்படித்தான்‌, 
'க்ருத காடின்யவத்‌' என்கிற நியாயப்படி, பக்தர்களுடைய 
நெஞ்சின்‌ குளிர்ச்சியில்‌ பரம சூக்ஷ்மமான அம்பிகை 
உறைந்து போய்‌, ஸ்தூலமான பல திவ்விய ரூபங்களை 
எடுத்துக்‌ கொள்கிறாள்‌. 

அம்பாளுடைய அப்படிப்பட்ட ரூபம்‌ எப்படி. 
யிருக்கும்‌? 

சாதாரணமாக, பத்துப்‌ பேருக்கு, நூறு பேருக்கு அன்ன ' 
தானம்‌ செய்கிற ஒரு நல்ல ஜீவனின்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்தால்‌, 


அதில்‌ எத்தனை அன்பு சொட்டுகிறது? அன்னதானம்‌ செய்து, 


பலர்‌ வயிறாரச்‌ சாப்பிட்டு சந்தோஷப்படுகிறபோது, அந்த 
அன்னதாதாவின்‌ சந்தோஷத்தைப்‌ பாருங்கள்‌. அந்த சந்தோ 
ஷத்தில்‌ அவன்‌ முகத்தில்‌ எவ்வளவு அன்பு சொட்டுகிறது9 
சாப்பிடுகிறவனைவிடச்‌ சாப்பாடு போட்டவனுக்குத்தான்‌ 

அதிக ஆனந்தம்‌ இருக்கிறது. ஒரு பத்துபேர்‌ அல்லது நூறு 
பேருக்கு மட்டும்‌ ஒரே ஒரு வேளை சோறு போடுகிறவனிடமே 
இத்தனை அன்பும்‌ ஆனந்தமும்‌ இருக்கின்றன. மகா பாபங்களைச்‌ 
செய்து -- காரியத்தில்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌, மனஸினால்‌ 
மகா பாபங்களை நினைத்து -- ஒரு வேளை சோறு 
கிடைக்கக்கூட யோக்யெதையில்லாத நம்‌ இத்தனைபேருக்கும்‌, 
கோடாநு கோடி ஜீவன்களுக்கும்‌, கல்பகோடி காலமா 
கச்‌ சோறு போட்டுக்கொண்டிருக்கிற ஒருத்தி அன்னபூரணேசு 
வரியான அம்பாள்தான்‌. அவளுடைய அன்பையும்‌, அதனால்‌ 


_ உண்டான ஆனந்த ஸ்வரூபத்தையும்‌ நம்மால்‌ கற்பனை 


செய்துகூடப்‌ பார்க்கமுடியாது. அம்பாள்‌ ஸெளந்தர்ய ஸ்வரூபம்‌ . 
என்கிறார்கள்‌. அவளைப்‌ பற்றி “ஸெளந்தர்ய லஹரி”. 
என்றே ஆசார்யாள்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. இத்தனை 
செளந்தர்யம்‌, லாவண்யம்‌ அவளுக்கு எப்படி வந்தது என்றால்‌ 
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அன்புதான்‌ அழகாகிறது. காருண்யம்தான்‌ லாவண்யம்‌. ர 
பாக்கி சரீர அழகு ஓர்‌ அழகல்ல. கொஞ்சம்‌ கோபம்‌ வந்தால்‌, 
துளி ஜுரம்‌ வந்தால்‌ சரீர அழகு போய்விடுகிறது. 
அம்பாளோ நிரந்தரமான கருணாமூர்த்தியாக எப்போதும்‌ 
லாவண்யமாக இருக்கிறாள்‌. எந்த பக்தருக்கு எந்த ரூபத்தில்‌ 
மனை ஈடுபடுமோ, அந்த ரூபத்தில்‌ வந்து அருள்‌ செய்வதற்காகப்‌ 
பல ரூபங்கள்‌ எடுத்துக்கொண்டிருக்கிறாள்‌. ராஜராஜேசுவரி, 
புவனேசுவரி, துர்க்கை, காளி என்று இப்படி ஸெளம்ய 
மாகவும்‌ உக்ரமாகவும்‌ பல தினுசில்‌ அவளை ஆராதிக்க 
வேறு வேறு ரூபம்‌ கொள்கிறாள்‌. 


ஒவ்வொரு ரூபத்தையும்‌ பிரத்யக்ஷமாகத்‌ ரம்‌ 
செய்ய வேண்டுமானால்‌, அதற்கு உபாயமாக ஒவ்வொரு 
மந்திரம்‌ இருக்கிறது. மந்திரம்‌ என்பது ஒரு சப்தக்‌ கோவை 
அக்ஷரங்களின்‌ கூட்டம்‌. பல வடிவங்களில்‌ இருக்கிற அம்பாளே 
பல சப்தங்களாகவும்‌, அக்ஷரங்களாகவும்‌, இருக்கிறாள்‌. 
அவளுடைய அநுக்கிரகத்தால்‌ மகா கவியாகப்‌ பரிணமித்த 


காளிதாஸர்‌ அவளை ஸர்வ வாணாத்மிகே ஸர்வ 
மந்த்ராத்மிகே என்று 'சியாமளா தண்டகத்தில்‌' ஸ்துதி செய்கிறார்‌. 
“வர்ணம்‌” என்றால்‌ நிறம்‌: என்று நினைப்பீர்கள்‌. 


“வர்ணம்‌: என்றால்‌ 'அக்ஷரம்‌' என்றும்‌ அர்த்தம்‌. ஒலி 
வடிவான அக்ஷரங்களும்‌, ஒளிவடிவமான ரூபங்களும்‌ ஒரே 
மூலத்திலிருந்து வந்தவைதான்‌. அவை ஒன்றுக்கொன்று நிரம்ப 
நெருக்கமான சம்பந்தம்‌ உடையவை. ஸயன்ஸ்‌ நிபுணர்கள்‌ 
கூட இந்த ஒற்றுமையைச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஜலக்கரையில்‌ 
பலவிதமான சப்தங்களை எழுப்பிப்‌ பார்த்தார்கள்‌. அப்போது 
அவற்றின்‌ அதிர்வுகளைப்‌ (ஸமாஹீ0) பொறுத்து ஜலத்தின்‌ 
மேலே மிதக்கிற லேசான துகள்கள்‌ வெவ்வேறு உருவங்களாக 
அமைந்தன. .நாதத்துக்கே ரூபத்தைக்‌ கொடுக்கிற சக்தி 
இருக்கிறது என்று இதனால்‌ தெரிகிறது. 


ஒரு பெரிய அலை மடிந்து மடிந்து சிறு சிறு அலைகளாகி 
அடங்குகிற மாதிரிச்‌ சில சப்தங்கள்‌ இருக்கின்றன. 


அம்பாளின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ப 849 


இதை “வீசிதரங்கம்‌' என்பார்கள்‌. ஒரே கொப்புளிப்பில்‌ 
பலவாகத்‌ தெறிப்பதுபோல்‌ விழுகிற சப்தங்களை 'முகுளம்‌” 
என்பார்கள்‌: இப்படிப்‌ பலவகைப்பட்ட சப்தங்களையெல்லாம்‌, 
ஐம்பத்தொரு அக்ஷரங்களாகப்‌ பிரித்திருக்கிறார்கள்‌. 
இவற்றுக்குப்‌ பெயர்‌ **மாத்ருகா'? என்பது. “மாத்ரு” என்றால்‌ 
“தாயார்‌” என்பது உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. சப்தமாகவும்‌ 
எழுத்தாகவும்‌ அம்பாள்‌ இருக்கிறாள்‌. இவற்றில்‌ சில சப்தக்‌ 
கோவைகளை விடாமல்‌ ஜபம்‌ செய்கிறபோது, அவற்றுக்குரிய 
ரூபங்களும்‌ பிரத்யக்ஷமாகின்றன. இப்படிப்பட்ட. சப்தக்‌ 
கோவைகளைத்தான்‌ 'மந்திரம்‌' என்கிறோம்‌. மந்திரமே அம்பாளின்‌ 
ஸ்வரூபம்தான்‌; கை கால்‌ முதலான அவயவங்களோடு 
ஆயுதங்களைத்‌ தரித்த வடிவங்களைப்‌ போலவே எல்லா 
மந்திரங்களும்‌ அவள்‌ வடிவம்தான்‌; அதோடுகூட, இந்த 
மந்திரங்களை ஒருமுகப்பட்ட சத்தத்தோடு தீவிரமாக ஜபம்‌ 
செய்தால்‌, அவளே அந்தந்த மந்திரத்துக்குரிய ரூபத்தில்‌, 
சரணாகதி அவயவங்களுடனும்‌ ஆயுதங்களுடனும்‌ 
முத்திரைகள்‌ முதலியவற்றுடனும்‌ தரிசனம்‌ தருவாள்‌. இந்த 
மந்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமாக இருப்பது பிரண 
வம்‌. அதிலிருந்து இந்த நாம, ரூபப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுக்க 
வந்தது. நாத ஸ்வரூபிணியான அம்பாளே ஓங்காரமாகிய 
அந்தப்‌ பிரணவமும்‌ ஆவாள்‌. ௮, ௨, ம மூன்றும்‌ சேர்ந்து 
“ஓம்‌' என்று ஆகிறது. ௮ -- சிருஷ்டி; ௨ -- பரிபாலனம்‌; 
ம -- சம்ஹாரம்‌ என்பார்கள்‌. அதனால்‌ முத்தொழிலும்‌ 
செய்யும்‌ மூலசக்தியே பிரணவம்‌. இதையே அம்பாளின்‌ 
தொழில்களில்‌ விசேஷமான கருணையைக்காட்டும்‌ பரிபால 
னத்தில்‌ தொடங்கினால்‌, உ -- ம -- ௮ -- என்றாகும்‌. 
அதுதான்‌ “உமா” என்பது. உபநிஷதமும்‌ அவளை உமா 
ஹைமவதி: என்றே சொல்கிறது. 
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... லேயே “சந்திரமண்டல மத்யகா' 


அம்பாளின்‌ இருப்பிடம்‌ 


பராசக்தி இல்லாத இடம்‌ ஏதுமில்லை. ஆனால்‌ மனசுக்‌ 
குப்‌ பிடிப்பு உண்டாவதற்காக அவளுக்குப்‌ பல வாஸஸ்தா 
னங்களைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. முக்கியமாக ஸ்ரீவித்யா 
என்கிற தேவீ உபாஸனா மார்க்கத்தில்‌ சொல்கிறபோது, அவள்‌ 
அமிருத ஸாகரத்தின்‌ மத்தியில்‌, மணித்வீபம்‌ என்கிற மணி 
மயமான தீவில்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. ம்ணித்தீவில்‌ பல 
கோட்டைகள்‌ உத்தியான வனங்களுக்குள்‌, சிந்தாமணி 
களயை இழைத்துச்‌ செய்த கிருகத்துக்குள்‌ இருக்கிறாள்‌. 
பிரம்மா, விஷ்ணு, ருத்திரன்‌, : மகேசுவரன்‌; ஸதாசிவன்‌ 
இவர்கள்‌ நாலு கால்களாகவும்‌, உட்காருமிடமாகவும்‌ 
அமைந்து உருவான மஞ்சத்தின்மேல்‌, பிரம்ம ஸ்வரூபமான 
காமேசுவரனின்‌ இடது பக்கத்தில்‌ அமர்ந்திருக்கிறாள்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கிறது. அவள்‌ இருக்கும்‌ இடத்தை 'ஸ்ரீபுரம்‌: 
என்று கூறியிருக்கிறது. அமிருத ஸாகரத்தில்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்கிற மாதிரியே ஸ்வர்ணமயமான மேருசிகரத்தில்‌ இந்த 
ஸ்ரீபுரம்‌ இருப்பதாகவும்‌ சொல்வதுண்டு. 


தியானம்‌ செய்வதற்குப்‌ பரமசெளக்கியமாக இன்னொரு 
'வாஸஸ்தானமும்‌ சொல்லியிருக்கிறது. லலிதா ஸஹஸ்ர 
நாமத்‌'தின்‌ பலச்ருதியில்‌ சொல்லியிருக்கிற இந்த முறையில்‌ 
பல மகான்கள்‌ அவளுடைய இருப்பிடத்தைத்‌ தியானம்‌ 
செய்து பரமானந்தத்தை அநுபவிக்கிறார்கள்‌. அது என்ன 
வென்றால்‌, பூரண சந்திர மண்டலத்துக்குள்‌ அம்பாள்‌ அமர்ந்‌ 
இருப்பதாகத்‌ தியானம்‌ செய்வதாகும்‌. ஸஹஸ்ர நாமத்தி 
என்று ஒரு நாமம்‌ வருகிறது. 


ளக ஒட 
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பார்க்கப்‌ பார்க்கத்‌ தெவிட்டாத அழகுள்ளது சந்திரன்‌. 
நிலாச்‌ சாப்பாடு, நிலாவில்‌ பாட்டுக்‌ கச்சேரி எல்லாம்‌ 
வைத்துக்கொண்டு சந்தோஷப்படுகிறோம்‌. இருந்தாலும்‌ 
எலெக்ட்ரிக்‌ ஜோடனை அதிகமாகிவிட்ட இக்காலத்தவர்‌ 
களுக்குச்‌ சந்திரன்‌ அருமை தெரிந்திருக்க நியாமில்லை. கள 
மான அதன்‌ பிரகாசம்‌ அலாதியானது. கண்ணை உறுத்தாத 
ஒளி வாய்ந்தது சந்திரன்‌. அதிலும்‌ பெளர்ணமி சந்திரனின்‌ 
அழகு விகேஷேம்‌. இந்த அழகு விக்ஷேமாகத்‌ தெரியவேண்டும்‌ 
என்பதற்கே ஈசுவரநியதியில்‌ முப்பது நாட்களுக்கு ஒரு 
முறைதான்‌ பூர்ணிமை வருகிறது. தினமும்‌ பெளர்ணபியிருந்தால்‌ 
பூரண சந்திரனில்‌ நாம்‌ இத்தனை சந்தோஷம்‌ அடைய 
மூடியாது. இந்தப்‌ பூரண சந்திரமண்டலத்தை முதலில்‌ 
இயானித்து, அதில்‌ அம்பாளைத்‌ தியானிக்க வேண்டும்‌. 
பூரண சந்திரனைத்‌ இயானிக்கிறபோதே மனசும்‌. அது 
போல்‌ குளிர்ந்து போகிறது. அங்கே துக்கத்துக்கும்‌ துவேஷத்‌ 
துக்கும்‌ இடமில்லாமல்‌ சாந்தமாகிறது. வெளிப்‌ பிரபஞ்ச 
மெல்லாம்‌ ஜீவனுக்குள்ளே இருக்கிறது. அண்டத்திலுள்ள 
தெல்லாம்‌ பிண்டத்திலும்‌ உண்டு என்பார்கள்‌. சகல ஜீவராசி 
களுக்கும்‌ அந்தராத்மாவாக இருக்றெ பராசக்தியின்‌ மனஸே 
சந்திரனாக ஆதியிருக்கிறது. புருஷ ஸுகத்த'த்தில்‌ இப்படித்‌ 
தான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இதனால்‌ . ஜீவராசிகளின்‌ 
மனத்துக்கும்‌. சந்திரனுக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. இங்கிலீஷில்‌ 
சித்தப்‌ பிரமை பிடித்தவர்களை டபா21௦ என்கிறார்கள்‌. (பாலா 
என்றாலே சந்திரனைப்‌ பற்றியது என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. இது 
சித்தத்தின்‌ விபரீத நிலையைச்‌ சந்திரனோடு சேர்த்துச்‌ 
சொல்கறைது. சித்த சுத்திக்கு அதே சந்திர மண்டலத்தில்‌ 


- அம்பாள்‌ இயானத்தை நம்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்கின்றன. 
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லக்ஷியமமான இரையை ஒரே பாய்ச்சலில்‌ பிடித்துவிடுகதிறதோ 
அப்படி நம்‌ தியான லக்ஷியத்தை மனசு விடாப்‌ பிடியாகப்‌ 
பிடித்துக்கொள்வதற்கே வியாக்ராஸனம்‌ விஇத்திருக்கிறது. 
அதில்‌ அமர்ந்து அம்பாளைச்‌ சந்திரமண்டல வாஸினியாக 
தியானித்தால்‌, நம்‌ மனமும்‌ அவள்‌ மனத்திலிருந்து வந்த 
சந்திரனைப்போல்‌ குளிர்ச்சி அடையும்‌. சந்திரன்‌ தாபத்தைப்‌ 
போக்குவதுபோல்‌ நம்‌ தாபமும்‌ சமனமாகும்‌. சந்திரிகை 
யில்‌ இருட்டு விலகுகிற மாதிரி அஞ்ஞானம்‌ விலகும்‌. 


சூரியனை ஞான ஸ்வரூபமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
ஆனால்‌ சூரியப்‌ பிரகாசம்‌ தாபம்‌ உண்டாக்குகிறது. அதுவே 
சந்திரனில்‌ பிரதிபலித்துப்‌ பரம சதளமாகிறது.சந்திரனுக்கு 
ஸ்பாவமாக ஒளி கிடையாது. அம்பாள்‌ சூரியனைப்போல்‌ 
ஸ்வயம்‌ பிரகாசமாகவும்‌, சந்திரனைப்போல்‌ சதளமாகவும்‌ 
இருக்கிறாள்‌: தாபத்தைப்‌ போக்கும்போதே ஞானப்‌ பிரகாசமும்‌ 
தருகிறாள்‌. ஞானம்‌ தருகிற குருமூர்த்தி அவளேதான்‌. 
காளிதாஸர்‌ “தேச ரூபணே தர்சிதாப்புதயாம்‌,” “குரு 
வடிவத்தில்‌ வந்து தன்‌ மகிமையைக்‌ காட்டுகிறவள்‌' என்று 
அம்பிகையை வர்ணிக்கிறார்‌. எனவே சந்திரமண்டலத்தில்‌ குரு 
பாதத்தையும்‌ தியானிக்கலாம்‌. நம்‌ தாபங்கள்‌ விலகவும்‌, 
ஞானப்‌ பிரகாசம்‌ உண்டாகவும்‌, நாம்‌ எல்லோரிடம்‌ குளிர்ந்து 
இருக்கவும்‌ இம்மாதிரி சந்திர மண்டலத்தில்‌ அம்பாளையோ, 
குரு பாதுகையையோ தியானிக்க வேண்டும்‌. 
அம்பாளையோ குருவாகத்‌ தியானிக்க வேண்டும்‌. 


டண 


இயர்‌ பயப்பட பயப்பட 


ஞானாம்பிகை 


“ஸ்ரீ வித்யா' என்று தேவி உபாஸனையைச்‌ சொல்கி 
றோம்‌. “வித்யா' என்றாலே ஞானம்தான்‌. அவித்யை என்றால்‌ 
அஞ்ஞானம்‌, ஞானப்பால்‌ தருகிற குருவான்‌ அம்மாவாக 
அம்பிகை இருக்கிறாள்‌. இந்திராதி தேவர்களுக்கும்‌ ஞானம்‌ 
தந்தவள்‌ அவளே என்று ஸாம வேதத்தைத்‌ சேர்ந்த கேன 
உபநிஷதம்‌ ஒரு கதை சொல்கிறது. 

கதை இதுதான்‌: 

ஒரு காலத்தில்‌ தேவாசுர யுத்தத்தில்‌ தேவர்கள்‌ ஜயம்‌ 
பெற்றார்கள்‌. “பரமாத்மா தந்த சக்தியைக்‌ கொண்டே யுத்தம்‌ 
செய்தோம்‌; அவரது அநுக்கிரகத்தாலேயே வெற்றி 
பெற்றோம்‌' என்பதை மறந்து, தேவர்கள்‌ தங்களைத்‌ 
தாமே மெச்சிக்‌ கொண்டார்கள்‌. 


தங்கள்‌ சக்தியால்‌ தாங்களே வெற்றியை சாதித்து விட்ட 
தாகக்‌ கர்வப்பட்டார்கள்‌. “இது ஏதடா, அசுரர்களை 
ஜயித்த இந்த தேவர்களுக்கே அசுர குணம்‌ வந்துவிடும்‌ 
போலிருக்றெதே' என்று பார்த்தார்‌ பரமாத்மா. 

அவர்கள்‌ அப்படிக்‌ கெட்டுப்போகாமல்‌ ரசக்ஷிப்பதற்காக 
அவர்களுடைய கண்ணுக்கெட்டுகிற தூரத்தில்‌ அடிமுடி 
தெரியாத ஒரு ஜோதி ஸ்வரூபமாக நின்றார்‌. 

“இதென்ன யக்ஷ வடிவம்‌?” என்று தேவர்கள்‌ அதிசயித்‌ 
தார்கள்‌. நமக்குப்‌ புரியாததை “யக்ஷிணி? என்று இப்போதும்‌ 
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சொல்கிறோம்‌ அல்லவா? 
யக்ஷம்‌' என்கிறார்கள்‌. அதனிடம்‌ அக்னியை அனுப்பினார்கள்‌. 
அது என்ன என்று தெரிந்துகொண்டு வருவதற்காக 
அக்னியை அனுப்பினார்கள்‌. அவன்‌ அதை நெருங்கி “*நீ 


யார்‌?! என்று கேட்பதற்கு முன்பே, அது இவனைப்‌ பார்த்து 
“நீ யார்‌??? என்று கேட்டது. 


“நான்‌ அக்னியாக்கும்‌. “ஜாத வேதஸ்‌” என்கிற பெயரும்‌ 
எனக்கு உண்டு” என்றான்‌. 


“சரி, உனக்குள்ள சக்தி என்ன?! என்று யக்ஷம்‌ 
கேட்டது. 


“நான்‌ எதையும்‌ எரித்து பஸ்மீகரம்‌ பண்ணிவிடுவேன்‌” 
என்றான்‌ அக்னி. ் 

“ஓஹோ! அப்படியானால்‌ இதை எரி பார்க்கலாம்‌?” 
என்று சொல்லி ஒரு துரும்பை எடுத்துப்போட்டது யக்ஷம்‌. 


அக்னி தன்‌ பூரண சக்தியையும்‌ அந்தத்‌ துரும்பின்மேல்‌ 
பிரயோகித்தான்‌. 


ஆனால்‌ துரும்பு எரியவேயில்லை. 


அக்னி வெட்கமடைந்து தேவர்களிடம்‌ திரும்பி வந்து 
நடந்ததைச்‌ சொன்னான்‌. 
“இதென்னடா! நாம்‌ வெற்றிகொண்டாடும்போது, இப்‌ 
படி நம்மில்‌ ரொம்ப சக்திமானான ஒருத்தனுக்கு -- அக்‌ 
னிக்கு -- அபஜயம்‌ வந்ததே” என்று தேவர்கள்‌ நினைத்தார்‌ 
கள்‌. யக்ஷம்‌ இன்னதென்று தெரியாததே ஒரு தோல்விதான்‌; 
அப்புறம்‌ இந்த அபஜயம்‌ வேறு. அதன்பின்‌ அவர்கள்‌ 
வாயுவை யக்ஷத்திடம்‌ அனுப்பினார்கள்‌. 


முன்போலவே, '“நீ யார்‌'” என்று கேட்டது யக்ஷம்‌. 


அம்மாதிரி தேவர்கள்‌ அதை 


ஆ. 


ன 


௫. 
ம ம்பிப்‌ ம்‌ 


ஞானாம்பிகை 0 855 : 


“நான்‌ வாயு. 'மாதரிச்வன்‌' என்றும்‌ பெயர்‌ பெற்றவன்‌. 
எதையும்‌ புரட்டித்‌ தூக்கிக்கொண்டு போகும்‌ சக்தி வாய்ந்தவ 
னாக்கும்‌” என்றான்‌. வாயு. 

“சரி, இந்தச்‌ சின்னத்‌ துரும்பைத்‌ தூக்கிப்பார்‌'' என்றது 
யக்ஷம்‌. 

வாயு பிரம்மப்‌ பிரயத்தனம்‌ செய்தும்‌ அவனால்‌ 
துரும்பை அசைக்க முடியவில்லை. 


வாயுவும்‌ திரும்பி வந்தான்‌... ''நீ யார்‌!” என்று யக்ஷத்‌ 
தைக்‌ கேட்பதற்கே வாயில்லாதவனாக. 


“நாம்‌ அசுரரிடம்‌ அடைந்த ஜயத்தைக்‌ கொண்டாடும்‌ 
வெற்றி விழாவை இப்படி இது அபஜயமாக்கிவிட்டதே' 
என்று தேவர்கள்‌ யோசித்தார்கள்‌. 


இப்போது தேவராஜனுக்கே ஓர்‌ அடக்கம்‌ உண்டாகி 
விட்டது. தங்களைவிடப்‌ பெரியதொரு சக்தி இருக்கிறது 
என்கிற அறிவு உண்டாயிற்று. அகம்பாவம்‌ போய்‌, ஒரு 
க்ஷணம்‌ ஈசுவர பக்திகூட உண்டாகிவிட்டது. 


நாம்‌ ஏதோ.சாதித்துவிட்டதாக நினைத்து அவ்வப்போது 
வெற்றிவிழாக்‌ கொண்டாகிறோம்‌. இப்போது நம்‌ தேசத்தில்‌ 
இது ரொம்ப ஜாஸ்தி. கொஞ்ச நாள்‌ கழித்துப்‌ பார்த்தால்‌ 
அந்த வெற்றி எங்கே போச்சு என்று தெரிவதேயில்லை. வேறு 
யாரோ வெற்றிவிழாக்‌ கொண்டாடுகிறார்கள்‌. அப்புறம்‌ 
அவர்கள்‌ கதையும்‌ மாறிப்போகிறது. மாறாத ஜயம்‌ ஆத்ம 
ஜயம்தான்‌. அந்த ஜயமும்‌ சரி, மற்ற லெளகிக வெற்றிகளும்‌ 
சரி, பரதேவதையின்‌ இருபையாலேயே கிடைப்பவை. 

இதைப்‌ புரிந்துகொண்டு, தேவதைகளுக்கெல்லாம்‌ 
சக்கரவர்த்தியாக இருக்கப்பட்ட இந்திரன்‌ யக்ஷத்தை 
விநயத்துடன்‌ நெருங்னெவுடன்‌, மகாகாருண்யம்‌ பொருந்திய 
அது இவனுக்கு ஞான அநுக்கிரகம்‌ செய்வதற்காக 


"திவ்விய ஸ்திரீ ரூபத்தில்‌ நின்றது. 
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(யக்ஷம்‌ நின்ற) “அந்த ஆகாசத்திலேயே மகத்தான 
சோபை பொருந்திய ஹைமவதியான உமாதேவி பிரகாசித்‌ 
தாள்‌” என்கிறது உபநிஷத்து. 


உருக்கிய பொன்னைப்‌ போன்ற பிரகாசத்தோடு, 
அதாவது ஞான ஒளியாக ஜொலித்துக்கொண்டு நின்ற 
அம்பாளை இந்திரன்‌ நமஸ்கரித்தான்‌. “சற்று முன்‌ இங்கு 
தோன்றிய யக்ஷ வடிவம்‌ என்ன?” என்று கேட்டான்‌. 


சாக்ஷாத்‌ அம்பிகை அவனுக்கு ஆசாரிய ஸ்தானம்‌ 
வகித்து ஞானோபதேசம்‌ செய்தாள்‌: 


அப்பா, பிரம்மம்தான்‌ அந்த யக்ஷ வடிவம்‌; இவ்வளவு 
பிரபஞ்சத்துக்கும்‌, உனக்கும்‌; சகல தேவர்களுக்கும்‌, அசுரர்‌ 
களுக்கும்‌ காரணமாக, ஆதாரமாக இருப்பது அது 
ஒன்றுதான்‌. அதன்‌ அகண்டமான சக்திதான்‌ எல்லா 
ஜீவராசிகளிடமும்‌ கண்டம்‌ கண்டமாக,: துளித்‌ துளி 
இருக்கிறது?” என்று உபதேசித்தாள்‌. 


முதலில்‌ யக்ஷி வடிவமாக நின்று, தேவர்களை 
அவமானப்படுத்தினாள்‌: அவமானப்படுத்தியது அகம்பாவத்தை 
அடக்குவதற்கே! அகம்பாவம்‌ அடங்கினவுடன்‌ பரமாநுக்கிர 
ஹமாக ஞானோபதேசம்‌ தந்தாள்‌. 


தேவராஜன்‌ உண்மையை இதுவென .(இதம்‌) முதலில்‌ 
கண்டுகொண்டதாலேயே (த்ர) அவனுக்கு “இந்திரன்‌' என்று 
பெயர்‌ உண்டாயிற்று. மற்ற தேவர்கள்‌ பிரம்ம ஸ்வரூபத்தை 
பார்த்ததோடு சரி. இவன்தான்‌ அதன்‌ கருணாமூர்த்தமான 
அம்பாளைத்‌ ' தரிசனம்‌ செய்து, அவளிடமிருந்து பிரம்ம 
ஸ்வரூப ரஹஸ்யத்தை உபதேசமாகப்‌ பெற்றுக்கொண்டு 
வந்தவன்‌. 

இந்த உபநிஷத்தில்‌, ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்களின்‌ 
பாஷ்யத்தில்‌ பஹுசோபமானா -- “மிகவும்‌ சோபை பொருந்‌ 
இயவள்‌” என்பதற்கு அர்த்தம்‌ செய்கிறபோது, “சோபை 
உள்ளவற்றுக்கெல்லாம்‌ மேலான உத்கிருஷ்டமான சோபை 


& 
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ஞானம்தான்‌ -- வித்யைதான்‌. அந்த வித்யா ரூபிணியே உமா. 
ஹைமவதியாகி ஹேம (பொன்‌) ஆபரணங்களை 
அணிந்தும்‌, இந்தச்‌ சோபையை வெளிப்படக்‌ காட்டுகிறாள்‌. 
எல்லாவற்றையும்‌ அறிகிற அறிவான ஸர்வக்ஞ தத்துவமே 
பரமேசுவரன்‌. அந்த அறிவோடு இரண்டறச்‌ 
சேர்ந்திருக்கிற ஞான ஸ்வரூபிணியே அவள்‌” என்கிறார்‌. 


அறிகிறவன்‌, அறியப்படுகிற பொருள்‌, அறிவு 
எல்லாமே தானாக ஆகிய ஏக வஸ்துவான பிரம்மத்தின்‌ 
சக்தி அவள்‌. 'சித்தமிசை குடிகொண்ட அறிவான 
தெய்வமே” என்று இந்த ஞான ஸ்வரூபத்தைத்தான்‌ தாயுமான 
ஸ்வாமிகள்‌ சொல்கிறார்‌. . 


அடி முடி தெரியாத யக்ஷ வடிவம்‌ என்று சொன்னவுடன்‌, 
இந்தக்‌ கதைக்கும்‌ அருணாசலத்துக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ 
இருப்பதாகத்‌ தோன்றும்‌. இந்த உபநிஷதக்‌ கதை ஸ்ரீ 
காளஹஸ்தியுடனும்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறது. 

நான்‌ காளஹஸ்திக்குப்‌ போயிருந்தபோது, கிரிப்பிரதக்ஷி 
ணம்‌ செய்தேன்‌. வழியில்‌ ஒரு மலைமேல்‌ ஏறி, அங்கு 
வனத்திலுளள சிவலிங்கத்தைத்‌ தரிசனம்‌ செய்துகொண் 
டேன்‌. அந்த லிங்கம்‌, 'ஸஹஸ்ர லிங்கம்‌' - அதாவது 
லிங்காகாரமான ஓரே சிலைக்குள்‌ சின்னச்‌ சின்னதாக ஆயிரம்‌ 
லிங்கங்கள்‌ வடித்திருக்கும்‌. அந்த ஸஹஸ்ர லிங்க ஆலயத்தில்‌ 
யக்ஷ லிங்கம்‌” என்று ஒன்றைச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. “இந்திர 
லிங்கம்‌” என்றும்‌ ஒன்று இருக்கிறது. காளஹஸ்திப்‌ பெரிய 
கோவிலில்‌ இருக்கிற அம்பாளின்‌ பெயரோ ஞானாம்பிகை 
அல்லது ஞானப்ரஸ-9னாம்பிகை. ப்ரஸ-9னம்‌ என்றால்‌ பூ 
ஞானப்ரஸ-னாம்பிகையை ஞானப்‌ பூங்கோதை என்பார்‌ 
கள்‌. இதையெல்லாம்‌ சேர்த்துப்‌ பார்த்தால்‌, கேன உபநிஷத்‌ 
இல்‌ சொல்லியிருக்கிற சம்பவம்‌ -- யக்ஷம்‌ தோன்றினதும்‌, 
பிறகு அம்பாள்‌ ஆவிர்பவித்து இந்திரனுக்கு ஞானோபதேச ட 
செய்ததும்‌ இந்தக்‌ காளஹஸ்தியில்தான்‌ ்‌ நடந்திருக்க 
வேண்டும்‌ என்று தெரிகிறது. 
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அம்பாளை ஆராதிக்க நாமாகப்‌ புது மார்க்கம்‌ கண்டு 
பிடிக்க வேண்டியதில்லை. ஸ்ரீ காளஹஸ்தியைப்போல்‌ தேவர்‌ 
களும்‌ பெரிய ரிஷிகளும்‌ மகாத்மாக்களும்‌ அவளை ஆராதித்த 
இடங்கள்‌ இன்று மகா க்ேத்திரங்களாக விளங்குகின்றன. 
அங்கே போய்‌ நமஸ்கரித்துத்‌ தியானம்‌ செய்தால்‌ 
போதும்‌. அவளுடைய கடாக்ஷம்‌ கிட்டிவிடும்‌. 

புஷ்பமும்‌ சுகந்தமும்போல்‌, பாலும்‌ சுவையும்போல்‌, 
அக்னியும்‌ பிரகாசமும்போல்‌, அவள்‌ பரமேசுவரனோடு 
பிரிக்க முடியாத ஞான சக்தி. இதேமாதிரி ஸ்ரீமந்‌ நாராயண 
னோடும்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ சகோதரி பாவத்தில்‌ இருக்கிறாள்‌. 
அவள்‌ துர்க்கையாக வந்து அசுரர்களை வதைத்தபோது 
வைஷ்ணவியாக இருக்கிறாள்‌. ஸ்ரீ கிருஷ்ணஜயந்தியின்‌ 
போதே யசோதையின்‌ கர்ப்பத்திலிருந்து விஷ்ணு மாயையாக 
இந்த துர்க்கை அவதரித்தாள்‌. துர்க்கையை சரத்கால நவராத்தி 
ரியில்‌ பூஜிக்கறோம்‌. கெட்டதை வதைத்தவள்‌ அவள்‌. இந்த 
சம்ஹாரத்துக்குப்‌ பின்‌ நல்லதை வளர்க்க வேண்டும்‌. 
ஞானத்தை வளர்க்க வேண்டும்‌. ஞானோபதேசம்‌ செய்ய 
அம்பாள்‌ ஆவிர்ப்பதையே வஸந்த காலத்தில்‌ ஒரு நவராத்திரி 
யாக்‌ கொண்டாடுகிறோம்‌. இருஷ்ணனோடு துர்க்கை தோன்றின 
மாதிரி, ஸ்ரீ ராமநவமியின்போது “ஞானாம்பிகை தோன்றினாள்‌: 
இந்த நவமி முடிய ஒன்பது நாட்கள்‌ “வஸந்த 
நவராத்திரி” எனப்படும்‌. சண்டிகையாக உக்ர ரூபத்தில்‌ எந்தப்‌ 
பராசக்தியை சரத்கால நவராத்திரியில்‌ பூஜித்தோமோ, 
அவளையே இப்போது ஸெளம்ய ரூபத்தில்‌ ஞானாம்பாளாகப்‌ 
பூஜிக்க வேண்டும்‌. சண்டிகையாகிக்‌ கெட்டதை 


சிக்ஷித்தவளே ஞானாம்பிகையாகி நல்லதை உபதேசித்து 
ரக்ஷிக்கிறாள்‌. 


உமா என்பது பிரணவ ஸ்வரூபம்‌ என்று முன்பே. 
சொன்னேன்‌. நாதமே அவளுக்கு சரீரம்‌ மாதிரி. நம்‌ சரீரம்‌ 
எத்தனை அழகாக இருக்கறது என்று நாம்‌ அகம்பாவப்‌ 
பட்டுக்கொண்டாலும்‌, துளி மேலே றிவிட்டால்கூட 
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உள்ளே பார்க்கச்‌ சகிக்காமல்‌ இருக்கிறது. எத்தனையோ 
கழிவடைகளை உள்ளே அடைத்து வைத்திருக்கிறோம்‌. 
இதற்குள்‌ எங்கே என்று சொல்லத்‌ தெரியாமல்‌ அறிவு 
என்கிற ஒரு மணி இருக்கறது. அவளுடைய சரீரமோ 
நாதமயம்‌, சப்த மயம்‌, வாக்கு மயம்‌--ஐம்பத்தோர்‌ 
அக்ஷரங்களுமே அவளுக்குச்‌ சரீரமாக இருக்கிறது; அதில்‌ 
முழுக்க முழுக்க அறிவே வியாபித்திருக்கிறது. அந்த 
அறிவைத்தான்‌ ஞானாம்பிகை என்பது. 


மாறிக்கொண்டும்‌ அழிந்துகொண்டும்‌ இருப்பவை 


“களைச்‌ சத்தியமென்று நினைக்காமல்‌, மாறாமல்‌ சாசுவதமாக 


உள்ள ஓரே வஸ்துவை, அதற்கு வேறாக நான்‌ என்று தனியாக 
ஒன்று இல்லை என்று அநுபவத்தில்‌ தெரிந்து கொள்வதுதான்‌ 
உண்மையான அறிவு. இந்த அறிவைத்‌ தருகிற பராசக்தி 
ஞானம்பிகையாகி திவ்விய மங்கள ஸ்வரூபிணியாக 
விளங்குகிறாள்‌. அவளை எந்நாளும்‌ தியானம்‌ செய்து 
அநுக்கிரஹம்‌ பெறுவோம்‌. 


அம்பாளை உபாஸிப்பதன்‌ பலன்‌ 


அம்பாளை உபாஸிப்பதே ஜன்மா எடுத்ததன்‌ பெரிய 
பலன்‌. அன்பு மயமான அம்பிகையைத்‌ தியானிப்பதைவிடப்‌ 
பேரானந்தம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. பெரிய சித்தாந்தங்கள்‌ மதங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ எத்தனையோ இருக்கின்றன. இவை எல்லாவற்‌ 
றுக்கும்‌ முடிவாகக்‌ கிடைக்கிற பெரிய பலன்‌ அம்பாளைத்‌ 
தியானிப்பதால்‌ லகுவாகக்‌ இட்டிவிடுகிறது. “அம்மா! நான்‌ 
எத்தனையோ தோஷம்‌ உள்ளவன்‌. என்றாலும்‌ உன்னை நம்பி 
விட்டேன்‌. நீ கடாக்ஷித்துவிட்டால்‌ எத்தனை தோஷமானாலும்‌ 
தூர ஓடிவிடும்‌. நான்‌ எப்படி இருக்க வேணுமோ அந்த 
மாதிரியாக இருக்கும்படியாக நீயே பண்ணம்மா”? என்று 
அவளிடம்‌ நம்மை ஓயாமல்‌ ஒப்புக்கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தாலே போதும்‌--அதைவிடப்‌ பெரிய மதமோ, 
சித்தாந்தமோ, அநுஷ்டானமோ இல்லை. எல்லாம்‌ அவள்‌ 
சித்தப்படி ஆகட்டும்‌ என்று விட்டுவிட்டு, நாம்‌ பஞ்சு 
மாதிரி மனசில்‌ எந்தக்‌ கனமும்‌ இல்லாமல்‌ 
லேசாகிவிட்டால்‌ அதை விடப்‌ பேரானந்தம்‌ இல்லை. 


அம்பாளை உபாஸிப்பதற்கு வேறு பலன்‌ எதுவும்‌ 
வேண்டாம்‌. அதுவே அதற்குப்‌ பலன்‌. ஆனாலும்‌, இந்த 
லோகத்தின்‌ மாயையில்‌ நாம்‌ எல்லோரும்‌ ஒன்றாகச்‌ சிக்கிக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌, நான்‌? என்பதை விட்டு, அவளை 
அவளுக்காகவே உபாஸிக்கிற ஆனந்தம்‌ நமக்கு ஆரம்பதசை 
யில்‌ புரியமாட்டேன்‌ என்கிறது. நமக்கு என்று எதெதையோ 
எதிர்பார்த்து, அதை எல்லாம்‌ அவள்‌ பூர்த்திசெய்ய வேண்டும்‌ 
என்று ஆசைப்பட்டு, அதற்காக அவளை உபாஸிக்கத்‌ 
தொடங்குகிறோம்‌. இந்த நிலையில்‌ அவளும்கூட நம்மை 
விட்டுப்‌பிடிக்கிற மாதிரி, நம்‌ பிரார்த்தனைகளை நிறை 
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வேற்றி வைக்கிறாள்‌. தர்மத்துக்கு விரோதமாக இல்லாத 
வரையில்‌ நாம்‌ செய்கிற பிரார்த்தனைகளுக்குச்‌ செவி 
சாய்க்கிறாள்‌. 


மநுஷ்ய ஸ்பாவம்‌ ஆசார்யாளுக்கு நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. 
அம்பாள்‌ உபாஸனையால்‌ ஜனன நிவிருத்தி கிடைக்கும்‌, 
மோக்ஷம்‌ கிடைக்கும்‌ என்று சொன்னால்‌ எடுத்த எடுப்பில்‌ 
யாரும்‌ அதில்‌ ஈடுபடமாட்டார்கள்‌ என்பது ஆசார்யாளுக்குத்‌ 
தெரியும்‌. அதனால்‌ அம்பாளை உபாஸிப்பதன்‌ பலன்‌ 
இன்னின்ன என்று £ஸெளந்தர்ய லஹரி:யில்‌ 
சொல்கிறபோது, முதலில்‌ படிப்பு, செல்வம்‌, அழகு 
முதலியன கிடைக்கும்‌ என்கிறார்‌. 

“ஸரஸ்வத்யா லக்ஷ்ம்யா” என்று ஆரம்பிக்கிற 
சுலோகத்தில்‌ அம்பிகையை ஆராதிப்பதால்‌ கிடைக்கிற 
பலன்களை வரிசையாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 


இதில்‌ விசேஷம்‌ என்னவென்றால்‌, சாதாரணமாக. 
ஒவ்வொரு ஸ்துஇயின்‌ முடிவிலும்‌ கவி, 'இந்த ஸ்தோத்திரத்தைச்‌ 
சொல்வதால்‌ இப்படிப்பட்ட பலன்கள்‌ கிடைக்கும்‌ என்று 
சொல்வது ஒரு மரபு--இதை 'பலச்ருதி! என்பார்கள்‌. அதாவது 
அந்த ஸ்தோத்திரத்தின்‌ சக்தியாலேயே அந்தப்‌ பலன்கள்‌ 
கிடைக்கும்‌ என்று தொனிக்கிற மாதிரி இருக்கும்‌. “இதைப்‌ 
பாராயணம்‌ செய்வதால்‌'. “இதையே படிப்பதால்‌! என்று 
திருப்பத்‌ திரும்ப ஸ்தோத்திர கர்த்தா நூலைச்‌ சிலாஇத்துச்‌ 
சொல்வார்‌. ஆனால்‌ துளிக்கூட அஹம்பாவமே இல்லாத 
ஆசார்யாளோ, “ஸெளந்தர்ய லஹரி பாராயணத்துக்கு இது 
பலன்‌: என்று சொல்லாமல்‌, “அம்மா உன்னைப்‌ பூஜிப்பவ 
னுக்கு நீ இப்படியாகப்பட்ட அநுக்கிரஹங்களைச்‌ 
செய்கிறாய்‌!” என்றே சொல்கிறார்‌. 


முதல்‌ பலனாக ஸரஸ்வத கடாக்ஷம்‌ இடைக்கும்‌ 
என்கிறார்‌. அதாவது நல்ல கல்வி, உண்மையான 
கல்வியின்‌ பயனாக நல்ல குணம்‌ கிடைக்கும்‌ என்கிறார்‌. 
பிறகு லக்ஷ்மீ கடாக்ஷம்‌ கிடைக்கும்‌ என்கிறார்‌. அதாவது 
நிறைய சம்பத்து கிடைக்கும்‌ என்கிறார்‌. 
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பொதுவாக யாரும்‌ பணத்தை விரும்புகிற மாதிரி 
குணத்தை விரும்பி ப்ரார்த்திப்பதில்லை! ஆனால்‌ குணம்‌ 
இல்லாத இடத்தில்‌ பணம்‌ இருந்து என்ன பிரயோஜனம்‌? 
நாம்‌ பணத்தை விரும்பியே உபாஸித்தாலும்கூட, அம்பாளே, 
“இந்தப்‌ பிள்ளை அசட்டுத்தனமாகப்‌ பிரார்த்தனை 
பண்ணுகிறது; விவேகம்‌ ஏற்படுகிறதற்கு முன்பு அர்த்தத்தைக்‌ 
(பொருளை, பணத்தைக்‌) கொடுத்தால்‌ அது அனர்த்தமே 
ஆகும்‌. எவ்வளவுக்கெவ்வளவு பணம்‌ தருகிறோமோ 
அத்தனைக்கத்தனை பாபத்தையே விலைகொடுத்து வாங்கிக்‌ 
கொள்வான்‌. எனவே பணத்தை எப்படி தர்ம மார்க்கத்தில்‌ 
பிரயோஜனப்படுத்துவது என்கிற விவேகத்தை முதலில்‌ 
தந்து, பிறகு தனத்தைத்‌ தரலாம்‌' என்று எண்ணுகிறாள்‌. 
குழந்தை பக்ஷணம்‌ கேட்டால்‌ அதைச்‌ செய்து கொடுக்கிற 
தாயார்‌ பிற்பாடு அதனால்‌ கெடுதல்‌ ஏற்படாமல்‌ விளக்கெண்‌ 
ணெய்‌ தருகிறாள்‌. ஸரஸ்வதீ கடாக்ஷத்தைத்‌ தந்து அப்புறம்‌ 
லக்ஷ்மீ கடாக்ஷத்தைத்‌ தருகிறாள்‌. தைத்திரீயோபநிஷத்திலும்‌ ' 
இப்படியேதான்‌, முதலில்‌, “மேதை (நல்ல புத்தி)யைக்‌ 
கொடு” என்று சொல்லி, அப்புறம்‌ “ஸ்ரீயை (செல்வத்தைக்‌ 
கொடு என்று சொல்லியிருக்றெது.. இதற்கு ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌ 
பாஷ்யம்‌ செய்யும்போது, '“மேதையில்லாதவனுக்கு ஸ்ரீயைத்‌ 
தந்தால்‌ அனர்த்தம்தான்‌ உண்டாகும்‌”? என்கிறார்‌. 
“பஜகோவிந்த'த்திலும்‌ “அர்த்தம்‌ அனர்த்தம்‌ என்கிறார்‌. 

அம்பாளை உபாஸிப்பவர்கள்‌ தனியாக லக்ஷ்மி, 
ஸரஸ்வதி இருவரையும்‌ உபாஸிக்க வேண்டும்‌ என்பதில்லை. 
அவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ இவளுக்கு இரண்டு பக்கத்திலும்‌ 
சாமரம்‌ வீசிக்கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இப்படியே லலிதா 
ஸ்ஹஸ்ரநாமத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. (ஸ சாமர ரமா 
வாணீ ஸவ்ய தக்ஷிண ஸேவிதா). சகல சக்திக்கும்‌ ஆதாரமான 
பராசக்தியை உபாஸித்தால்‌ இவளே ஸரஸ்வதியையும்‌, 
லக்ஷ்மியையும்‌ கடாக்ஷிக்கச்‌ செய்கிறாள்‌. காமாக்ஷிக்கு 
ஸரஸ்வஇயும்‌ லக்ஷ்மியும்‌ இரண்டு கண்கள்‌. “க” என்று 
பிரம்மாவுக்குப்‌ பேர்‌-'சிவ” பத்தினி சிவா என்பதுபோல்‌ 
காவின்‌ பத்தினியான ஸரஸ்வதிதான்‌ கா. “மா” என்றால்‌ 


மஹாலக்ஷ்மி. மாதவன்‌ என்றால்‌ லக்ஷ்மிபதி. கா” வையும்‌ 


பனு ாள கலை 


ர 


ரு 


அம்பாளை உபாஸிப்பதன்‌ பலன்‌ 0 863 
[i 


மா' வையும்‌ தன்‌ அக்ஷங்களாக (கண்களாக)க்‌ கொண்டவள்‌ 
எவளோ அவளே “காமாக்ஷி”, 


அம்பாள்‌ அநுக்கிரஹத்தால்‌ கிடைக்கும்‌ என்றேன்‌. இந்த 
இரண்டையும்‌ பற்றி மநுஷ்ய சுபாவம்‌ ரொம்பவும்‌ 


தான்‌ நினைக்கப்படுகிறது. ஞானமும்‌ விவேகமும்தான்‌ 
உண்மையான புத்திமானின்‌ லக்ஷணங்கள்‌. இவற்றுக்கு யாரும்‌ 
ஆசைப்படுவதில்லை. 'நமக்கு நிறைய சாமர்த்தியமும்‌ சாதுர்‌ 


யமும்‌ இருக்கின்றன. அதாவது யாரையும்‌ ஏமாற்றி விடலாம்‌! 


என்று அவரவரும்‌ சந்தோஷப்பட்டுக்கொண்டு, இந்தப்‌ 


“புத்திசாலித்தன'த்தோடு நின்றுவிடுகிறோம்‌. ஆனால்‌ லக்ஷ்மீ 
கடாக்ஷம்‌ மட்டும்‌ எவ்வளவு இருந்தாலும்‌ நமக்குப்‌ போத 


மாட்டேன்‌ என்கிறது. மண்டுவாக இருந்தாலும்கூடத்‌ 
தன்னைப்‌ புத்திசாலியாகக்‌ காட்டிக்கொள்வதற்கு நேர்‌ மாறாக 


நமக்கு எத்தனை சம்பத்து இருந்தாலும்‌ அது வெளியில்‌ 


தெரியக்கூடாது என்று ஏழை வேஷம்தான்‌ போடுகிறோம்‌. 
ஒருத்தனைப்பற்றி யாராவது “எத்தனை புத்திசாலி" என்று 
பேசினால்‌ சந்தோஷப்படுகிறான்‌. ஆனால்‌ ஒருத்தன்‌ பாங்கில்‌ 
லட்ச லட்சமாகப்‌.பணம்‌ போட்டிருக்றொன்‌ என்று யாராவது 
சொன்னால்‌, அவனுக்குக்‌ கோபம்தான்‌ வருகிறது. 
தங்களுக்கு இருக்கற செல்வம்‌ போதாது என்று நினைப்பதால்‌ 
தான்‌ இவர்களுக்கு அதைப்பற்றிச்‌ சொன்னாலே கோபம்‌ 
வருகிறது. அதிருப்திதான்‌ தரித்திரம்‌. திருப்திதான்‌ சம்பத்து. 


ஆகையால்‌, நாம்‌ நிஜமான புத்திசாலிகளானால்‌ பணமில்‌ 


லாத தரித்திரர்களாக இருந்தாலும்கூட, அப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, மனஸால்‌ நிறைந்து, திருப்தியால்‌ பணக்காரர்‌ 


களாக: இருந்துகொண்டிருக்கலாம்‌. தரித்திரம்‌ என்று சொல்லிக்‌ 
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கொண்டால்தான்‌ நமக்கு யார்‌ பணம்‌ கொடுக்கிறார்கள்‌? 
சொல்லிக்கொள்ளாமலேதான்‌ பணக்காரரை விடத்‌ 
திருப்தியாக இருப்போமே! 


புத்தி, செல்வம்‌--இவற்றோடு ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ 
அழகாக இருக்கவேண்டும்‌ என்கிற ஆசை இருக்கிறது. தான்‌ 
புத்திசாலி என்பதைப்போல, எல்லோரையும்விடத்‌ தானே 
அழகு என்கிற எண்ணம்‌ நம்‌ ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ இருக்கிறது. 
இதற்குத்தான்‌ அலங்காரம்‌ எல்லாம்‌ பிரமாதமாகச்‌ 
செய்துகொள்கிறோம்‌. இனத்துக்குத்‌ இனம்‌ ஃபாஷன்கள்‌ 
மாறிக்கொண்டேயிருப்பதெல்லாம்‌ நம்‌ அழகைப்‌ பிரகடனம்‌ 
பண்ணிக்கொள்ளத்தான்‌. பரம கருணாமூர்த்தியான 
அம்பாள்‌, கேவலம்‌ ரக்த-மாம்ஸ சம்பந்தமான இந்தச்‌ சர 
அழகை விரும்புறெவர்களுக்கு அதைக்கூடப்‌ பூரணமாகக்‌ 
கொடுத்து அநுக்ரெகிக்கறொள்‌. “ஸரஸ்வத்யா லக்ஷ்ம்யா'' 
என்றெ ஸெளந்தர்ய லஹரி சுலோகத்தில்‌ ஆசாரியாள்‌ இதை 
யும்‌ சொல்கிறார்‌. “அம்பாளை உபாஸிக்கிறவனுக்கு 
பிரம்மாவே அசூயைப்படுகிற அளவுக்கு ஸரஸ்வதியின்‌ 
அநுக்கிரகம்‌ உண்டாகிவிடும்‌; மகாவிஷ்ணு 
பொறாமைப்படுகிற அளவுக்கு மகாலக்ஷ்மியின்‌ அநுக்கிரகம்‌ 
இடைத்துவிடும்‌. இவனைப்‌ பார்த்து ““மன்மதன்தானோ?”' : 
என்று ரதியே ச்ந்தேகப்படுகிற மாதிரி லாவண்யம்‌ 
உண்டாகிவிடும்‌” என்கிறார்‌. 


இத்தனையும்‌ இருந்து தீர்க்காயுசு இல்லை என்றால்‌ 
என்ன பிரயோஜனம்‌? அம்பாள்‌ சிரஞ்ஜீவித்துவமும்‌ 
தருவாள்‌ என்கிறார்‌. 


“இதற்குமேல்‌ வேறென்ன வேண்டும்‌?” என்று தோன்ற 
லாம்‌. ஆனால்‌, இதற்குமேல்தான்‌ அம்பாளின்‌ பரமாநுக்கிர 
ஹத்தைத்‌ தேடச்‌ செய்யும்‌ கேள்வியே பிறக்கும்‌. “இத்தனை. 
பணம்‌, அழகு, புத்தி எல்லாவற்றையும்‌ வைத்துக்கொண்டு 
இத்தனை காலம்‌ ஓட்டியாச்சு; இதிலெல்லாம்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 
என்ன மனநிறைவைக்‌ கண்டோம்‌? இதையெல்லாம்‌ வைத்‌ 
துக்கொண்டு எப்போது பார்த்தாலும்‌ சஞ்சலப்பட்டுக்‌ 
கொண்டே, ஒன்றை விட்டால்‌ இன்னொன்று என்று தாவிக்‌ 
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கொண்டே இருந்துவிட்டோம்‌. நிரந்தர செளக்கியத்தை, சாந்‌ 


தத்தை இவை எதனாலும்‌ பெற்றதாகத்‌ தெரியவில்லையே! . 


இதை எப்படிப்‌ பெற்றுக்கொள்வது?' என்கிற கேள்வி 
பிறக்கும்‌. நடுநடுவே நமக்கு இந்தக்‌ கேள்வி தோன்றினாலும்‌, 
அடுத்த க்ஷணமே மாயை நம்மை இழுத்துக்கொண்டு 
போகிறது. ஆனால்‌ நாமாக இப்படி நினைக்காமல்‌ அம்பாளை 
உபாஸித்ததன்‌ பலனாக, அவள்‌ இப்படி நம்மை நினைக்கப்‌ 
பண்ணுகிறபோது, அந்த நினைப்பு நாளுக்குநாள்‌ மேலும்‌ 
மேலும்‌ தீவிரமாக ஆகும்‌. “பணம்‌ வேணும்‌, படிப்பு 
வேணும்‌, அழகு வேணும்‌, ஆயுசு வேணும்‌” என்பதெல்லாம்‌ 
மேலும்‌ மேலும்‌ நம்மைப்‌ பாசத்தில்‌ கட்டிப்‌ பிரமையில்தான்‌ 
தள்ளிக்‌ கொண்டிருந்தது என்றெ அறிவு உண்டாகும்‌. பாசம்‌ 
என்றால்‌ கயிறு, பாசத்தில்‌ கட்டப்படுவது பசு. கயிற்றைப்‌ 
போட்டுத்‌ தறியில்‌ கட்டின பசு மாதிரி, ஒரு குறிப்பிட்ட 
தூரத்துக்கு மேல்‌ போக முடியாமல்‌, அதற்குள்‌ கிடைக்கிற 
தாற்காலிக இன்பங்களையே மேய்ந்துகொண்டு, அசட்டுத்‌ 
தனமாக 'இதுவே எல்லாம்‌' எண்று திருப்திப்பட்டுக்கொண்டி 
ருக்கிறோம்‌. இந்தக்‌ கட்டை அறுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
அப்புறம்‌ பரம சுதந்திரம்‌. இந்த இந்திரியங்களின்‌ சின்ன 
செளக்கியங்களுக்கு அப்புறம்‌ அகண்டமான, சாசுவதமான 
ஆத்ம ஆனந்தம்‌! பாசம்‌ போய்‌, நாம்‌ பசுவாகக்‌ கட்டுப்பட்டுக்‌ 
இடந்த நிலையும்‌ போய்விட்டால்‌, அப்புறம்‌ நாம்‌ 
பரப்ரம்மம்தான்‌. பணம்‌, புத்தி, ஆயுள்‌, , அழகு ஆதிய 
சிற்றின்பங்களுக்குத்‌ தவித்த மனஸில்‌ இவற்றின்‌ கட்டுக்களே 
வேண்டாம்‌ என்கிற வைராக்கியம்‌ உண்டானால்‌, அப்புறம்‌ 
பேரின்ப மயமாவதற்கான ஸாதனைகளில்‌ இறங்கி, முடிவில்‌ 
அம்பாள்‌ அருளால்‌ பேரின்பமாகவே ஆகலாம்‌. 
அதைவிடப்‌ பெரிய பலன்‌ வேறில்லை. முடிந்த முடிவாக 
அம்பாள்‌, பக்தனை இந்தப்‌ பரமானந்த ரஸத்தில்‌ திளைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்குமாறு அநுக்கரஹம்‌ செய்கிறாள்‌ என்று 
ஆசார்யாள்‌ முடிக்கிறார்‌. 
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அம்பாளிடம்‌ நாம்‌ இன்னின்ன வேண்டும்‌ என்று 
சொல்லிப்‌ பிரார்த்திக்க வேண்டிய அவசியமே இல்லை, 
“உனக்கு நான்‌ சொல்லித்தான்‌ தெரிய வேண்டுமா? ஆனாலும்‌ 
மலயத்வஜ பாண்டியனின்‌ புத்திரியான ஹே மீனாக்ஷி! 
மனஸில்‌ உள்ள குறையை வாய்விட்டுச்‌ சொல்லாவிட்டால்‌, 
அது உள்ளுக்குள்ளே உறுத்திக்‌ கொண்டேயிருக்கிறது. 
அதனால்தான்‌ இப்படிப்‌ பிரார்த்தனை பண்ணுகிறேன்‌. 
உனக்குத்‌ தெரியாததைத்‌ தெரியப்படுத்துவற்காக அல்ல; 
எனக்கு உள்ளே கருணைக்கிழங்கு மாதிரி அரிப்பதைக்‌ 
கொஞ்சம்‌, சமனப்படுத்திக்‌ கொள்ளவே பிரார்த்தனை 
பண்ணுகிறேன்‌'” என்று நீலகண்ட தீக்ஷிதர்‌ “ஆனந்த ஸாகர 
ஸ்தவம்‌? என்றெ ஸ்தோத்திரத்தில்‌ சொல்கிறார்‌. 


நாம்‌ கேட்காவிட்டாலும்‌, அம்பாளை உபாஸித்து 

விட்டால்‌ அவளே அநேக அநுக்கரஹங்களைப்‌ பண்ணுகிறாள்‌: 
முதலாவதாக நல்ல புத்தி உண்டாகிறது. மனஸில்‌ நல்ல 

்‌ எண்ணங்களே உண்டாகின்றன. நல்லதைச்‌ செய்வதற்கான 

வழி புத்தியிலே பளீரென்று பிரகாசிக்கிறது. லோக க்ஷேமத்‌ 

தைச்‌ செய்வதற்கான திரவிய பலமும்‌ தானே கிடைக்கிறது. 

்‌ ட்‌ . 0 ப 
எல்லாரிடத்திலும்‌ சமமான அன்பு உண்டாகிறது. மனஸில்‌ 

இந்த அன்பு ஊறாமலே வாய்ப்பேச்சில்‌ இன்று 'சகோதர 

1 சகோதரிகளே” என்று பிரசங்கம்‌ பண்ணி சமத்துவத்தைப்பற்றி 
நிறையப்‌ பேசுகிறோம்‌. அம்பாளிடம்‌ பக்தி பண்ணாத 
வரையில்‌ இது அநுபவத்தில்‌ வராத வாய்ச்‌ சவடால்தான்‌; 
புரளிதான்‌. சாக்ஷாத்‌ இதறன அவதி தெரிந்துகொண்டாலே, 


பதுவை 


க்‌்‌ த ப ப ய்‌ முப அப்‌ உ பயப்பட பால்‌ 


கவை டம்‌ அலம்‌ 
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'உண்மையாக அவள்‌ ஒருத்திதான்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌ 
அம்மா; லோகத்தில்‌ உள்ள பசு, பட்சி உட்பட நாம்‌ இத்தனை 
பேரும்‌ அவள்‌ குழந்தைகள்தான்‌; அதனால்‌ நாம்‌ எல்லோரும்‌ 
வாஸ்தவமாகவே சகோதர சகோதரிகள்‌' என்ற உண்மையான 
அன்பு உணர்ச்சி உண்டாகிறது. அவளைத்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌ 
அதன்பின்‌ நமக்குள்‌ வெறுப்பு, துவேஷம்‌ வரவே 
வராது. தப்புக்‌ கண்டுபிடிக்க வராது. தப்பு நடக்கிறபோது 
கூட அதைப்‌ பரிவோடு திருத்துகிற மனப்பான்மை வருமே 
தவிர, தப்பைப்‌ பிரகடனம்‌ பண்ணிச்‌ சண்டையில்‌. இயங்கத்‌ 
தோன்றாது. அம்பாளை உபாஸிப்பதால்‌ லோகம்‌ முழுக்க 
ஒரு குடும்பம்‌ என்ற அன்பு உணர்ச்சி உண்டாகிறது. சத்துரு, 
சிநேகிதன்‌ என்கிற வித்தியாசமே காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌ 
பெற்றவர்களுக்கு இராது என்கிறார்‌ மூகர்‌. 

எல்லாம்‌ சமமாகத்‌ தெரிகிற ஞானநிலையின்‌ உச்சிக்கே 
அம்பாளின்‌ அநுக்கிரகம்‌ நம்மைக்‌ கொண்டு சேர்க்கிறது. 
அவள்‌ அம்மா அவளுடைய குழந்தைகளே நாம்‌ எல்லாரும்‌ 
என்பதற்கு மேலே ஒருபடி போய்‌-அம்மா, குழந்தை என்கிற 
வித்தியாசம்கூடப்‌ போய்‌--எல்லாமே அவள்தான்‌ என்று 
தெரிகிறது. 'ஒரு சக்திதான்‌ இத்தனையும்‌ ஆகியிருக்கிறது; 
ரூபங்களில்தான்‌ பேதம்‌, உள்ளே இருக்கிறது ஒன்று 
தான்‌' என்கிற பரம அத்வைத ஞானம்‌ சித்திக்கிறது. இதைத்‌ 
தான்‌ மூகர்‌ சொல்கிறார்‌-—“சிவ சிவ பச்யந்து ஸமம்‌?” என்றெ 
சுலோகத்தில்‌, காமாக்ஷியின்‌ கருணா கடாக்ஷ வீக்ஷண்யம்‌ 
பெற்றவனுக்குக்‌ காடும்‌ வீடும்‌ சமமாகத்‌ தெரிகின்றன; 
சத்துருவும்‌ மித்ரரும்‌ சமமாகத்‌ தெரிகின்றனர்‌” என்கிறார்‌. 


அம்பாளைத்‌ தாயாராகவும்‌ நம்மைக்‌ குழந்தையாகவும்‌ 
வைத்துக்கொண்டு உபாஸிக்க ஆரம்பித்தாலும்‌ அவளே 
காலக்கிரமத்தில்‌ இந்த இரண்டும்கூட ஒன்றேதான்‌ என்கிற 
பரம ஞானத்தை அநுக்கிரஹம்‌ செய்கிறாள்‌. இதை 
ஆசாரியாள்‌ ஒரு ச்லேஷை (சிலேடை) மூலம்‌ மகாக்‌ அ 
லஹரி”யில்‌ சொல்கிறார்‌. 


868 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


“பவானி, உன்னுடைய அடிமை நான்‌'' என்று பக்தன்‌ 
துதிக்க ஆரம்பிக்கிறானாம்‌. “பவாநி த்வம்‌—”, 


“பவானி 
உன்னுடைய", 


('த்வம்‌' என்றால்‌ 'உன்‌') என்று இவன்‌ 
சொல்லுகிறபோதே, அம்பாள்‌ இவனுக்கு “பவானித்வம்‌” 
என்றெ நிலையை அருக்கிர௫த்து விடுகிறாள்‌ என்று சிலேடை 
பண்ணாகிறார்‌. முதலில்‌ இவன்‌ பிரார்த்திக்கிறபோது 'பவானி' 
என்றால்‌ அம்பாள்‌. பரமசிவனுக்கு முக்கியமான எட்டுப்‌ 
பெயர்களில்‌ ஒன்று பவன்‌ என்பது. பவனின்‌ பத்தினி பவானி. 
மறுபடி, '“பவானித்வம்‌ என்ற இந்த இரண்டு வார்த்தைகளை 
இவன்‌ சொன்ன மாத்திரத்தில்‌, அம்பாள்‌ 'பவானித்வம்‌” 
நிலையை அநுக்ரெஹம்‌ செய்வாள்‌'' என்னும்‌ போது, 
'பவானி என்றால்‌ ஆதிவிடுகிறேன்‌' எண்று அர்த்தம்‌. “ர்க்க 
ஸ-மங்கலீ பவ” என்கிறோமே, இங்கே 'பவ' என்றால்‌ ஆவாய்‌” 
என்று அர்த்தம்‌. 'பவானி' என்றால்‌ 'ஆகிறேன்‌”. 'பவானித்‌ 
வம்‌: என்றால்‌ 'நீயாவே நான்‌ ஆகிவிடுகிறேன்‌'; எல்லாம்‌ 
பிரம்மம்‌ என்கிற அத்வைத ஞானம்‌ உண்டாகி இப்படிச்‌ 
சொல்கிறான்‌ பக்தன்‌. தாஸனாக இருக்கப்‌ பிரார்த்தித்‌ 
தவனைத்‌ தானாகவே ஆக்கிக்கொண்டு விடுகிறாள்‌ அம்பிகை. 
“பவானி, உன்‌ தாஸனாக என்னைத்‌ துளி கடாக்ஷியம்மா” 
என்று பிரார்த்திக்க ஆரம்பித்த பக்தன்‌ மூன்றாவது வார்த்தை - 
யைச்‌ சொல்வதற்குக்கூட அவகாசம்‌ தராமல்‌, “பவானி, 
உன்‌!” (பவானித்வம்‌) என்று அவன்‌ சொல்லும்போதே 
அம்பாள்‌ இடைமறித்து, ''ஆமாமப்பா பவானித்வம்தான்‌; 
அதாவது நானும்‌ நீயும்‌ ஒன்றே தானப்பா'' என்கிற பரம 
ஞானத்தை வழங்கி விடுகிறாள்‌. 'பவானித்வம்‌”” என்றால்‌ 
“பவானியின்‌ தன்மை? என்றும்‌ அர்த்தம்‌. பக்தனே 
பவானித்வம்‌ பெற்று பராசக்தியோடு தன்மயமாகி விடுகிறான்‌. 


மரக பவட டட படக 


வாக்குவன்மை வருக்ஷிப்பாள்‌ 


ஐகன்மாதாவாக இருக்கிற அம்பாளைப்பற்றி அநேக 
மகான்கள்‌, கவிகள்‌, ஸ்தோத்திரங்கள்‌ செய்திருக்கறொர்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஸ்தோத்திர கிரந்தங்களுக்குள்‌ மூன்று மிகவும்‌ 
சிரேஷ்டமானவை. முதலாவது 'ஸெளந்தர்ய லஹரி. ஸ்ரீ சங்கர 
பகவத்‌ பாதர்கள்‌ கைலாஸத்துக்குப்‌ போனபோது சாக்ஷாத்‌ 
பரமேசுவரன்‌ தாமே, அம்பிகையைப்‌ பற்றிச்‌ செய்திருந்த 
ஸெளந்தர்ய லஹரி சுவடிக்கட்டை நம்‌ ஆசாரியாளுக்குக்‌ 
கொடுத்து அநுக்ரெகித்தார்‌. அதில்‌ மொத்தம்‌ நூறு சுலோகங்கள்‌ 
இருந்தன. ஆசாரியாள்‌ கைலாஸத்திலிருந்து திரும்பி 


வரும்போது, வாசலில்‌ காவலிருந்த நந்திகேசுவரர்‌, .மகா. .... 


பெரிய சொத்து கைலாஸத்திலிருந்து போகிறதே . என்று 
நினைத்து, ஆசார்யாள்‌ கொண்டு வந்த சுவடியிலிருந்து தம்‌ 
கைக்குக்‌ இடைத்ததை அப்படியே உருவிக்‌ கொண்டுவிட்டார்‌. 
முதல்‌ 41 சுலோகங்கள்‌ மட்டுமே ஆசார்யாள்‌ கையில்‌ 
நின்றன. பாக்கி 59 சுலோகங்கள்‌ நந்திகேசுவரர்‌ கைக்குப்‌ 
போய்விட்டன. அப்புறம்‌ ஆசாரியாள்‌ தாமே அந்த 59 
சுலோகங்களையும்‌ கடல்‌ மடை திறந்த மாதிரிப்‌ பாடிப்‌ 
பூர்த்தி செய்துவிட்டார்‌. இவ்விதத்தில்தான்‌ இப்போது நூறு 
சுலோகங்களோடு உள்ள 'ஸெளந்தர்ய லஹரி: உருவாயிற்று. 

அதில்‌ முதல்‌ நாற்பத்தொரு சுலோகங்கள்‌ மந்திர சாஸ்திர 
சூக்ஷ்மங்கள்‌, குண்டலினி யோக தத்வங்கள்‌, ஸ்ரீ வித்யா 


ரகசியங்கள்‌ முதலியவற்றைச்‌ சொல்கின்றன. அதில்‌. ந்த்‌ 
- உபாஸகர்களுக்கு ரொம்பவும்‌ உபயோகமான கள்‌. 


இருக்கின்றன. ஆனாலும்‌ பின்னாலுள்ள, அரிய வ 


870 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


லிருந்து வந்த 59 சுலோகங்களின்‌ அழகே அழகு! இந்த 
சுலோகங்களில்‌ அம்பாளின்‌ சிரஸிலிருந்து பாதம்‌ வரையில்‌ 
அங்கம்‌ அங்கமாக வர்ணிக்கிறார்‌. கம்பீரத்துக்கும்‌ சரி, 
மாதுர்யத்துக்கும்‌ சரி, இந்த வாக்குத்தான்‌ சிகரம்‌ என்று 
சொல்றெமாதிரி அப்படிப்பட்ட அற்புதமான சுலோகங்கள்‌ 
இவை. பழங்காலத்தில்‌ செய்த அத சுந்தரமான விக்கிரகங்களிலும்‌ 
சிற்பங்களிலும்‌ நகத்தளவு பங்கமானால்கூட, பிற்காலத்தவர்‌ 
களால்‌ அதே மாதிரி வேலைப்பாட்டோடு செய்து ஒட்டுப்‌ 
போட முடியவில்லை. இந்த மாதிரிதான்‌, ஆசாரியாளின்‌ 
ஸெளந்தர்ய லஹரி சுலோகத்தில்‌ ஒரு வார்த்தையை எடுத்து 
விட்டு அதற்குப்‌ பதில்‌ இன்னொரு வார்த்தையை யாரும்‌ 
போட முடியாது. ஆதி ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ 59 சுலோகம்‌ 
நஷ்டமானதே நம்‌ பாக்கியம்தான்‌! நந்திகேசுவரர்‌ அதை 
உருவிக்‌ கொண்டிராவிட்டால்‌ ஆசார்யாளின்‌ இந்த அற்புத 
வாக்கு லோகத்துக்குக்‌ இடைத்திருக்காதல்லவா, என்று 
தோன்றுகிறது. இப்படிப்பட்ட கவித்வ பொக்கிஷமாக ஒரு . 
இரந்தத்தைச்‌ செய்து முடிக்கிறபோது, ஆசார்யாள்‌ ““இதில்‌ 
நான்‌ செய்தது என்ன அம்மா இருக்கிறது? எல்லாம்‌ நீ 
கொடுத்த வாக்கு. நீ தந்த வாக்கால்‌ உன்னையே துதித்தேன்‌”” 
என்று விநய சம்பத்துடன்‌ சொல்கிறார்‌. அவளைத்‌ துதிக்கிற 
.. கவித்வமும்‌ அவளது உபாஸனையாலேயே அவளருளால்‌ 


ஸித்திக்கிறது என்று தெரிவிக்கிறார்‌. 


அம்பாளைப்‌ பற்றிய முக்கியான மூன்று இரந்தங்களில்‌ 
இன்னொன்று “மூக பஞ்ச சத”. காமாக்ஷி அம்பாளின்‌ பொது 
வான மகிமை பற்றி 'ஆர்யா' என்ற விருத்தத்தில்‌ நூறு 
சுலோகங்கள்‌. அவளுடைய பாதார விந்தங்களின்‌ அழகைப்‌ 
பற்றி மட்டும்‌ நூறு சுலோகங்கள்‌, ஸ்துதிக்கு உகந்த அவளது 
குணங்களைப்‌ பற்றி நூறு சுலோகங்கள்‌, அம்பாளின்‌ கடாக்ஷ 
வீக்ஷண்யத்தைப்‌ பற்றி மாத்திரம்‌ நூறு சுலோகங்கள்‌, 
அவளுடைய புன்சிரிப்பின்‌ ஸெளந்தர்யத்தைப்‌ பற்றியே நூறு 
- கலோகங்கள்‌ என்றிப்படி மொத்தம்‌ ஐந்நறு சுலோகங்களைப்‌ 
.. பொழிந்து விட்டார்‌ மூகர்‌: நூறு சுலோகங்கள்‌ கொண்ட 


கத்தத்‌: 
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வாக்குவன்மை வருஷிப்பாள்‌ ப 871 
தொகுப்புக்கு “சதகம்‌? என்று பெயர்‌. தமிழில்கூட, 


்‌ “தொண்டை மண்டல சதகம்‌', “அறப்பளீசுவர சதகம்‌! 


என்றெல்லாம்‌ கேள்விப்பட்டிருப்பீர்கள்‌. நான்‌ மேலே 
சொன்ன ஐந்து நுறு சுலோகங்களுக்கு முறையே ஆர்யா சகம்‌, 
பாதாரவிந்த சதகம்‌, ஸ்துதி சதகம்‌, கடாக்ஷ சதகம்‌, மந்த 
ஸ்மித சதகம்‌ என்று பெயர்‌. ஐந்து நூறும்‌ சேர்ந்த நூலுக்கு 
மூக பஞ்ச சதீ' என்று பெயர்‌. ஆர்யா சதக முடிவில்‌ 
அம்பாளை ஆராதிக்கிறவனுக்கு அமிருதம்‌ போன்ற. வாக்கு 
சித்திக்கிறது என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


அம்பாளைப்‌ பற்றிய முக்கியமான ஸ்தோத்திரங்களில்‌ 
மூன்றாவது “ஆர்யா த்விசதி' என்பது. த்வி-இரண்டு, சதம்‌- 
நூறு. “ஆர்யா த்விசதி' என்ற இந்த ஸ்துதி ஆர்யா” என்ற 
விருத்தத்தில்‌ இருநூறு சுலோகங்கள்‌ கொண்டது. “லலிதா 
ஸ்தவ ரத்னம்‌ என்றும்‌ அதற்கு இன்னொரு பெயர்‌ உண்டு. 
அம்பாளுடைய பிரஸாதத்தைப்‌ பரிபூரணமாகப்‌ பெற்ற 
துர்வாச மஹரிஷி செய்த நூல்‌ இது. இந்த ஸ்தோத்திரத்தைப்‌ 
பாராயணம்‌ பண்ணினாலே நல்ல வாக்கு உண்டாகும்‌ 
என்பது கண்கூடு. ஸ்ரீ காமாக்ஷி ஆராதனை இரமத்தைச்‌ 
செய்தவரே : துர்வாஸர்தான்‌. :பட்டாரிகை' எனப்படும்‌ 
பராசக்தியின்‌ மூன்று முக்கிய உபாஸகர்களுக்கு மட்டுமே 
'பட்டாரகர்‌” என்ற பட்டம்‌ உண்டு. இந்தப்‌ பட்டம்‌ 
பெற்றவர்களில்‌ ஒருத்தர்‌ சாக்ஷாத்‌ ஈசுவரன்‌; இன்னொருத்தர்‌ 
காளிதாஸன்‌; மூன்றாமவர்‌ துர்வாஸர்தான்‌. காமாக்ஷி 
ஆலயத்தில்‌ இவருக்கு பிம்பம்‌ இருக்கிறது. 

அம்பாளைப்‌ பற்றிய இந்த மூன்று பிரதானமான 
ஸ்தோத்திரங்களும்‌ அவள்‌ அருளால்‌ நல்ல வாக்கு 
சித்திக்கறது என்கின்றன. 

ஆனால்‌ முடிந்த முடிவாக இந்தத்‌ துதிகள்‌ எல்லாம்‌ 
அம்பாள்‌ உபாஸனையின்‌ முக்கிய பலனாக ஞானம்‌ ஸித்திக்‌ 
இறது என்பதையே சொல்கின்றன. அஞ்ஞானம்‌ நீங்கி, 


- 


ஆ. ட்ட: 


2 பமல வத்தல்‌ 
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ஞானம்‌ வருவதுதான்‌ மோக்ஷம்‌. இதை . அம்பாள்‌ 
அநுக்கிரகிக்றொள்‌. 

அம்பாளின்‌ பாதத்தில்‌ பிரம்மா, விஷ்ணு, ருத்திரன்‌ 
ஆகிய திரிமூர்த்திகளும்‌ நமஸ்காரம்‌ பண்ணிக்கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அதனால்‌ இவள்‌ பாதத்தில்‌ நாம்‌ பண்ணுகிற 
அர்ச்சனை அவர்களுடைய சிரஸுக்கும்‌ பண்ணிய அர்ச்சனை 
யாகிறது என்று ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. “பவானி உன்‌ 
தாஸன்‌ நான்‌” என்று துதிக்க ஆரம்பிக்கிறவனுக்கு அம்பாளா 
கவே ஆகிவிடுகிற அத்வைத மோக்ஷத்தை “அவள்‌ அநுக்ரெ 
இத்து விடுகிறாள்‌ என்று சொல்கிற போதும்‌, அவளுடைய 
பாதத்தில்‌ விஷ்ணு, பிரம்மா, இந்திரன்‌ முதலானவர்களின்‌ 
கிரீடத்தில்‌ உள்ள ரத்தின மணிகளிலிருந்து எழுகிற ஒளி கற்பூர 
ஹாரத்தி செய்வதுபோல்‌ பிரகாசிக்கிறது என்கிறார்‌. இப்படி 
எல்லா தேவர்களும்‌ அவள்‌ பாதத்தில்‌ டெப்பதாகச்‌ 
சொல்வதற்குத்‌ தாத்பரியம்‌ ஒருதேவதை உசத்தி, இன்னொன்று 
தாழ்த்தி என்பதல்ல. எல்லா சக்திகளும்‌-—மநுஷ்யர்களின்‌ 
சக்தி, மிருகங்களின்‌ சக்தி, தேவர்களின்‌ சக்தி, இயற்கையில்‌ 
காண்கிற பல சக்தி, இவை எல்லாமும்‌ மூலமான ஒரு 
சக்தியின்‌ இவலைகளே என்பதுதான்‌ தாத்பரியம்‌. இதைத்‌ 
தான்‌ ஸயன்ஸிலும்‌ ஒரே “எனர்ஜி” (௧சாஓy) பல விதமான 
அணுக்களாக (௮1௦6) அலைகளாக (We) ஆகியிருக்கிறது 
என்கிறார்கள்‌. அந்த மூல சக்தியை அன்போடு ஆராதித்தால்‌ 
அதுவும்‌ அன்போடு அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறது. மற்ற தனித்‌ 
தனித்‌ தேவதைகளுக்கு இருக்கிற சக்தி எல்லாமும்‌ இதனிட 
மிருந்து வந்ததுதான்‌. எனவே அந்தச்‌ சக்தியை அம்பாளாக 
ஆராதிக்கிறபோது எல்லா தேவதைகளின்‌ அநுக்கிரஹத்தை 
யும்‌ பெற்றுவிடலாம்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ எல்லாம்‌ 
அந்த ஒரே சுக்தியிடமிருந்து உண்டானவைதாம்‌. அதனால்‌, 
அவர்களைப்‌ பூஜிப்பதால்‌ பிரம்ம, விஷ்ணு ருத்திரர்களையும்‌ 
பூஜித்ததாகிறது. இவள்‌ ஆராதனையே ஸரஸ்வதி, லக்ஷ்மி 
ஆகியவர்களுக்கும்‌ வழிபாடாறெது; வித்யை, செல்வம்‌ 
ன்‌ ட ட்‌ பக த்‌ CAC 


வாக்குவன்மை வருஷிப்பாள்‌ 0 873 
தால்‌ கிடைக்காததில்லை. சாஸ்திரங்கள்‌ இதிலே பல 
பலன்களைக்‌ குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்கின்றன. அம்பாளை 
உபாஸிப்பதால்‌ மிகவும்‌ உத்தமமான வாக்கு சித்திக்கிறது. 
கவித்வத்தை விசேஷமாக அநுக்கிரகிக்கிறாள்‌. காளிதாஸர்‌ 
பூர்வத்தில்‌ ரொம்பவும்‌ புத்தி மந்தமாக இருந்தார்‌ என்றும்‌, 
உஜ்ஜயினியில்‌ காளியின்‌ அநுக்ரெகம்‌ கிடைத்தே அவர்‌ கவி 
சிரேஷ்டரானார்‌ என்றும்‌ கதை கேட்டிருப்பீர்கள்‌. ஊமையாக 
இருந்த மூகரும்‌ அவளருளாலேயே க்ஷணத்தில்‌ மகா 
கவியானார்‌. 


தான்‌ பெற்ற இன்பத்தை உலசமும்‌ பெறும்படி செய்வது 
வாக்கு வழியாகத்தானே? இதனால்தான்‌ மகா பெரியவர்‌ 
களுக்கு அம்பாள்‌ அருள்‌ செய்தது மட்டுமின்றி, அந்தப்‌ 
பேரருள்‌ அசடுகளான நமக்கும்‌ பாயவேண்டும்‌ என்ற 
கருணையிலேயே அந்த மகான்கள்‌ தம்‌ அநுபவத்தைப்‌ 
பாடுவதற்கான வாக்குவன்மையும்‌ வருஷித்தாள்‌. 


கவித்வம்‌, சங்தம்‌ முதலிய கலைகள்‌ எல்லாம்‌ 


கேட்கிறவர்கள்‌ ஆனந்திப்பதே பாடுகிறவனுக்கும்‌ 
ஆனந்தத்தைத்‌ தந்து மேலும்‌ ஒஉற்சாகப்படுத்தும்‌. 
அப்போதுதான்‌ வித்வானுக்கு மேலே மேலே கற்பனை 


உட்கார்ந்திருந்தால்‌, வித்வானுக்கு சுபாவத்தில்‌ இருக்கிற 


பிரதிபா சக்தியும்‌ போய்விடும்‌. அம்பிகை. ஆனந்தத்தோடு 
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உத்ஸாகப்‌ படுத்தப்‌ படுத்த ஸரஸ்வதி பரமாற்புதமாக கானம்‌ 
பண்ணிக்கொண்டே போகிறாள்‌. அம்பாள்‌ ரொம்பவும்‌ 
சந்தோஷப்பட்டுத்‌ தலையை ஆட்டிக்கொண்டு “பேஷ்‌ பேஷ்‌” 
என்று வாய்‌ விட்டுச்‌ சொல்லி விடுகிறாள்‌. அவ்வளவுதான்‌! 
அம்பாளுடைய அந்த வாக்கின்‌ மாதுரியத்தில்‌ ஸரஸ்வதியின்‌ 
வீணா நாதம்‌ அத்தனையும்‌ ஒன்றுமில்லை என்றாகி 
விடுகிறதாம்‌. “இப்படிப்பட்ட மதுரவாக்குக்‌ கொண்டவளுக்கு 
முன்பா என்‌ வித்தையைக்‌ காட்டினேன்‌?” என்று வெட்கப்பட்டுக்‌ 
கொண்டு ஸரஸ்வதி தன்‌ வீணையை உறையில்‌ போட்டு மூடி 
வைத்து விடுகிறாளாம்‌. “விபஞ்ச்மா காயந்தீ?”? என்று 
ஆரம்பிக்கிற ஸெளந்தரிய லஹரி சுலோகம்‌ இந்த 
சம்பவத்தை நாடகம்‌ போட்டுக்‌ காண்பிக்கிற மாதிரி 
வர்ணிக்கிறது. அம்பாளை உபாஸிப்பதால்‌ நம்‌ ஆனந்தத்தைப்‌ 
பிறர்க்கும்‌ தர வைக்கற ஸங்கேதம்‌ முதலான சகல 
கலைகளிலும்‌ எளிதில்‌ ஸித்தி பெறலாம்‌ என்பது அர்த்தம்‌. 


அம்பாளை வழிபடுவதால்‌ குருபக்தி, பதிபக்தி 
இவையும்‌ விசேஷமாக விருத்தியாகும்‌. 


உ டல - 


பதிபக்தியும்‌ குருபக்தியும்‌ 
வழங்கும்‌ தேவி 


அம்பாளை உபாஸிப்பதால்‌ பதிபக்தி உண்டாவது 
ரொம்பவும்‌ நியாயம்தான்‌. ஏனென்றால்‌ அவளே மகா பதி 
விரதையாக இருக்றெவள்‌. பிரியம்‌ வைக்க முடியாதவரிடம்‌ 
மகாப்‌ பிரியமும்‌, விசுவாசமுமாக இருப்பதுதான்‌ விசேஷம்‌. 
சகல ஐசுவரியமும்‌ உள்ள வைகுண்டத்தில்‌ அலங்காரப்‌ 
பிரியராக ரூபலாவண்யத்தோடு இருக்கிற மஹாவிஷ்ணு 
விடத்தில்‌ மஹாலக்ஷ்மி பிரியமாக இருப்பதில்‌ சுவாரஸ்யம்‌ 
இல்லை. மயானவாசியாக, புலித்தோலைக்‌ கட்டிக்கொண்டு 
கபால மாலை போட்டுக்‌ கொண்டு, ஊரெல்லாம்‌ பிச்சை 
எடுக்கிற பரமேசுவரனிடத்தில்‌ அம்பாள்‌ மாறாத அன்போடு 
இருப்பதே விசேஷம்‌. தாக்ஷாயணியாக அம்பாள்‌ பிறந்த 
போது அவளது பிதாவான தக்ஷன்‌ ஈசுவரனை மதிக்க 
வில்லை. இதைக்‌ கண்டு பொறுக்க முடியாத தாக்ஷாயணி 
தகப்பனுடைய யாகசாலையில்‌, “என்‌ பர்த்தாவை மதிக்காத 
தக்ஷனுக்குப்‌ பெண்ணாகப்‌ பிறந்து, தாக்ஷாயணி என்று வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிற இந்தச்‌ சரீரமே எனக்கு வேண்டாம்‌”' 
என்று பிராணனை விட்டாள்‌. யாக குண்டத்திலேயே 
உயிரைத்‌ தியாகம்‌ செய்தாள்‌ என்று கதை. தாக்ஷாயணிக்கு 
'ஸதி' என்றே இயற்பெயர்‌. 'தக்ஷனின்‌ புத்ரி! என்றெ அர்த்தத்தில்‌ 
“தாக்ஷாயணி: என்ற காரணப்‌ பெயரும்‌ ஏற்பட்டது. 
இதனால்தான்‌ வெள்ளைக்காரர்கள்‌ பதிவிரதத்தின்‌ உச்சியாக 
2. டன்கட்டை ணுகிறதை '5பர9' (ஸதி) என்றே சொன்னாள்‌: 


ஸதி என்றாலே 'கற்புக்கரசி' என்று அர்த்தமாகிவிட்டது. 


2] 
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அதற்கப்புறம்‌ தாக்ஷாயணியே பர்வத ராஜபுத்திரியாக 
ஜனித்து பார்வதி என்று பேர்‌ பெற்றாள்‌. சம்ஹார மூர்த்தியும்‌, 
கோர மசானவாசியுமான பரமேசுவரனிடம்‌ இப்போதும்‌ 
அவளுடைய அன்பு மாறவே இல்லை. அவரையே மறுபடியும்‌ 
பதியாக அடையவேண்டும்‌ என்று சின்னஞ்சிறு வயசிலேயே 
உக்கிர தபஸ்‌ செய்தாள்‌ பார்வதி. கடைசியில்‌ ஈசுவரனைக்‌ 
கல்யாணம்‌ செய்து கொண்டாள்‌. இவளைக்‌ கல்யாணம்‌ 
பண்ணிக்கொண்ட விசேஷத்தால்‌, : 'கோர கோர தரேப்ய:'' 
என்று வேதம்‌ சொல்கிற கோரருத்திரனும்‌, பரம மங்கள 
ஸ்வரூபியாக, சிவமாக ஆனார்‌. அவளுக்கு “சிவா 
என்ற பேர்‌ உண்டாயிற்று. 


அம்பாளைவிட மங்கள வஸ்து இல்லை. “ஸர்வ மங்கள 
மாங்கல்யே” என்பார்கள்‌. அவளுடன்‌ சேர்ந்திருப்பதாலே 
பரமேசுவரனும்‌ மங்கள ஸ்வரூபியாகிறார்‌. மங்களமே 
வடிவான அம்பிகை மகா சுமங்கலி. அவளுடைய செளமங்கலி 
யத்துக்கு எப்படி. பங்கம்‌ உண்டாக முடியும்‌? இதனால்தான்‌ 
ஆலஹால விஷம்‌ சாப்பிட்டுக்கூடப்‌ பரமேசுவரன்‌ செளக்கிய 
மாகவே இருக்கிறார்‌ என்று ஆசார்யாள்‌ 'ஸெளந்தர்ய லஹரி' 
யில்‌ கூறுகிறார்‌. காதில்‌ தோடு, நெற்றியில்‌ குங்குமம்‌, 
கழுத்தில்‌ கருகுமணி இத்யாதி மங்கள சின்னங்களெல்லாம்‌ 
சுமங்கவி லக்ஷணம்‌. அம்பாளும்‌ காதில்‌ தாடங்கம்‌ அணிந்தி 
ருக்கிறாள்‌. சாதாரண பனை ஓலையைத்தான்‌ தாடங்கமாகப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. “தாலீபலாச தாடங்கம்‌' என்று 
இதை ஸ்தோத்திரங்கள்‌ சொல்கின்றன. பழைய காலத்தில்‌ 
எல்லோருமே படாடோபம்‌ இல்லாமல்‌ எளிமையிலேயே 
சுபிட்சமாக இருந்தார்கள்‌ என்பதற்கு இது ஒரு திருஷ்டாந்த 
மாகத்‌ தோன்றுகிறது. அம்பாளைப்‌ போலவே எல்லா 
ஸ்இரீகளும்‌ பனை ஓலைதான்‌ போட்டுக்கொண்டிருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. இதனால்தான்‌ பிற்காலத்தில்‌ வைரத்தோடு 
- போட்டுக்கொள்றெ டாம்பீகம்‌ வந்தபின்கூட, அதை 'வைர 


்‌ ன்‌ த ஓலை' என்றே சொல்றே வழக்கம்‌ உண்டாகியிருக்கிறது. 


me 


ந்‌ 
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அம்பாளுடைய தாடங்கத்துக்கு வருவோம்‌. மங்களச்‌ 
சின்னமான தாடங்கம்‌ அவள்‌ காதிலிருந்து இறங்கக்கூடாது. 
அப்படியானால்‌ பரமேசுவரன்‌ எக்காலத்திலும்‌ ஜீவிக்கத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. இதனால்தான்‌ அவர்‌ ஆலஹால விஷம்‌ உண்டும்‌ 
கூட அது அவரைப்‌ பாதிக்கவில்லை. “இது உன்‌ தாடங்க 


. மகிமையம்மா!” என்கிறார்‌ ஆசாரியாள்‌. திருவானைக்காவில்‌ 


அகிலாண்டேசுவரியின்‌ தாடங்கத்திலேயே ஸ்ரீ சக்ர, சிவ 
சக்ரப்‌ பிரதிஷ்டை செய்து, அவளை ஸெளம்ய 
மூர்த்தியாக்கின ஆசார்யாள்‌, இப்படி. இங்கே 
“தவ ஜனனி தாடங்க மஹிமா! என்கிறார்‌! 


விஷத்தைச்‌ சாப்பிட்டும்‌ பரமேசுவரன்‌ சொஸ்தமாக 
இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌, எந்த விஷத்தையும்‌ முறிக்கிற 
மருந்தாக அமிருதமாக அம்பிகை அவரோடு சேர்ந்து இருப்பது 
தான்‌. வேத வாக்கியமான 'ஸ்ரீ ருத்ர'த்தில்‌ இப்படித்தான்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. “'ருத்ரனாக கோரமாக இருக்கிற 
உனக்கு “சிவா” என்று ஒரு மங்கள சரீரம்‌ இருக்கிறது. இந்த 
“சிவா” தான்‌ லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ மருந்து. (சிவா விச்வா 
ஹபேவுஜீ.) லோகத்துக்கு மட்டும்தான்‌ அது மருந்தா? 
இல்லை, ருத்ரனான உனக்கும்கூட 'சிவா'தான்‌ மருந்து (சிவா 
ருத்ரஸ்ய பேஷஜீ)'' என்று வேதம்‌ சொல்கிறது. கோர 
ஸ்வரூபியையும்‌ தன்‌ பதிவிரத்யத்தால்‌ ' மங்களமாக்கி, 
அவரை என்றென்றும்‌ ஜீவிக்கும்படி. செய்கிறவளை ஸ்திரீகள்‌ 
ஆராதித்தால்‌ பதிபக்தியும்‌, தீர்க்க ஸெளமங்கல்யமும்‌ 
ஸித்திக்கும்‌. 

பெண்களுக்குப்‌ பதியேதான்‌ குரு. பழைய காலத்தில்‌ 
காமம்‌ உள்ளே புகுமுன்‌ காயத்ரீ புகுந்துவிடவேண்டும்‌ என்று 
கருதி எட்டு வயசுக்குள்‌ புருஷப்‌ பிள்ளைகளுக்கு உபநயனம்‌ 
செய்து குருவிடம்‌ சேர்த்தார்கள்‌: அதே வயசில்‌ பெண்களுக்குக்‌ 
கல்யாணம்‌ செய்து புருஷனிடம்‌ சேர்த்தார்கள்‌. 
அவனையே குருவாகவும்‌ தெய்வமாகவும்‌ இவளுக்கு வைத்‌ 
தார்கள்‌. பிற்பாடுதான்‌ காமம்‌ ஏற்பட்டு, அவனை அவள்‌ 


878 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


பதியாகப்‌ பார்ப்பதே! எனவே குருபக்தியும்‌, பதிபக்தியும்‌ 
பெண்களுக்கு ஒன்றேதான்‌. பதிவிரதா சிரோமணியான 
அம்பாளை ஆராதிக்கிற பெண்களுக்கு அவள்‌ தீர்க்க ஸெள 
மங்கலியத்தைத்‌ தருகிறாள்‌. ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தில்‌ கோபிகா 
ஸ்இரீகள்‌ மார்கழி மாதம்‌ முழுதும்‌ இனம்‌ அதிகாலையில்‌ ஆற்றங்‌ 
கரையில்‌ அம்பாளை பூஜித்து, ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மாவை 
அடைந்தார்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. பிற்பாடு 
ருக்மணியும்‌ அம்பாளை ஆராதனை செய்தே பகவானை 
பர்த்தாவாக அடைந்தாள்‌ என்று வருகிறது. தமிழ்நாட்டிலும்‌ 
சங்க காலத்திலேயே 'அம்பாவாடல்‌' என்கிற பேரில்‌ கன்னிப்‌ 
பெண்கள்‌ கல்யாணமாவதற்கு அம்பாளை வழிபட்டார்கள்‌ 
என்று தெரிகிறது. இதற்குப்‌ 'பாவை நோன்பு! என்ற பேர்‌ 
இருக்கிறது. இன்னமும்‌ கன்னிப்‌ பெண்கள்‌ கல்யாணமாவ 
தற்காக கெளரி பூஜை பண்ணுகிறார்கள்‌. ஆந்திர 
தேசத்தில்‌ அவ்வழக்கம்‌ அதிகம்‌ இருக்கிறது. 


எப்பேர்ப்பட்ட பர்த்தா வந்தாலும்‌, அவனையே தெய்வ 
மாகப்‌ பாவித்துத்‌ தன்னை சரணாகதி செய்துவிட வேண்டும்‌ 
என்பதுதான்‌ உத்தம பதிவிரதா லக்ஷணம்‌. ஏதோ ஓரிடத்தில்‌ 
மனஸை பரிபூரணமாக அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட வேண்டும்‌. 
பிறகு அதை மாற்றக்கூடாது என்பதுதான்‌ முக்கியம்‌. அந்த 
ஓரிடம்‌ உத்தம வஸ்துவாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதில்லை. அது எப்படி வேண்டுமானாலும்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ 
போகட்டும்‌; அதனிடத்தில்‌ நம்‌ மனஸைப்‌ பூரணமாகச்‌ 
சமர்ப்பித்துவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ நமக்கென்று தனியாக 
எதுவுமே செய்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்பதே இல்லாமல்‌ 
போய்விடுகிறது. இது தன்னலனை அடியோடு இழந்து 
கொள்கிற நிலை. இப்படி அகங்காரம்‌ அடியோடு போய்‌ 
விட்டதனால்‌ மோக்ஷமார்க்கத்துக்கு வாசலைத்‌ திறந்து விட்டாற்‌ 
போலாகிறது. நாம்‌ சரணாகதி பண்ணுவதுதான்‌ இதில்‌ 
முக்கியம்‌. அது எந்தப்‌ பாத்திரத்தைக்‌ குறித்து என்பது! 
அவ்வளவு முக்கியமல்ல. ஒரு ஸ்திரீ எப்படிப்பட்ட புருஷன்‌ 
இடைத்தாலும்‌ அவனிடம்‌ சரணாகதி செய்து, பதிவிரதையாக 
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இருந்து, அவனையே பரமேசுவரனாக நினைத்து விட்டாளா 
னால்‌, நிச்சயமாக அந்தப்‌ பரமேசுவரன்‌ இந்தப்‌ புருஷன்‌ 
மூலமே அவளுக்கு அநுக்கிரஹம்‌ பண்ணிவிடுவார்‌. மகா 
குரூபமும்‌, விபரீத குணமும்‌ படைத்த பதியிடம்‌ அதி 
விசுவாசத்தோடு இருந்த நளாயினிக்கு சூரியனையே 
உதிக்காமல்‌ நிறுத்தி வைக்கிற சக்தி உண்டாயிற்று. பதிவிரதை 
பூஜிக்கிற அந்தப்‌ பதிக்கு ஒரு சக்தியும்‌ இராது! நளாயினியின்‌ 
பதியால்‌ சூரியனை உதிக்காமல்‌ நிறுத்தி வைக்க முடியுமா? 
முடியாது. பரமேசுவராம்சம்‌ 'லவலேசம்கூடத்‌ தனக்கு 
இருப்பதாக ஒரு பதிக்குத்‌ தெரியாதபோதுகூட அவனை 
ஈசுவரனாக மதிக்கிற இவளுக்குச்‌ சகல சக்தியும்‌ வந்துவிடுகிறது. 
குரூபியிடமும்‌, குணஹீனனிடமும்கூடப்‌ பதிபக்தி பாராட்டு 
வதுதான்‌ விசேஷம்‌. “அவர்‌ இயற்கையாகவே நல்லவராக 
இருந்தால்‌ நம்‌ தியாகத்தைக்‌ காட்ட வழி ஏதுமில்லை. 
அதற்காகவே பகவான்‌ இப்படிக்‌ குணஹீனனான புருஷனாக 
நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌'' என்று நினைக்க வேண்டும்‌. 
இப்படிப்பட்ட பதியை அநுசரிப்பதால்‌ ஏற்படுகிற 
அவமானமும்‌ கொஞ்ச காலம்தான்‌ .இருக்கும்‌. 'தனியாக 
நமக்கென்று மான்‌ அவமானம்‌ என்ன இருக்கிறது?! என்று 
இவள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. மொத்தத்தில்‌ விஷயம்‌, 
“தனக்காக ஒன்றைப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வது” என்பது 
அடிபட்டுப்‌ போனால்‌, அப்புறம்‌ மோக்ஷம்‌ சமீபம்தான்‌. 


குரு விஷயமும்‌ இப்படித்தான்‌. நல்லவர்‌ என்று 
நினைத்துத்தான்‌ ஒருவரை குருவாக வரிக்கிறோம்‌. பிற்பாடு 
அப்படியில்லை. என்று - தெரிந்தாலும்கூட, விடாமல்‌ 
சிசுரூஷை செய்தால்‌ நம்‌ மனசு சுத்தமாகிவிடும்‌ என்று 
எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. “எல்லாமாக ஆகியுள்ள 
பரமேசுவரன்தான்‌ இங்கே இப்படி ஆகியிருக்கிறார்‌' என்கிற 
பாவத்தை உண்டாக்கிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. தகாத இடம்‌ 
என்று தோன்றுகிறபோதும்‌ சிசுரூஷையைக்‌ குறைக்காம . 
லிருந்தால்‌ ஜாஸ்தி பலன்‌ என்றுகூடத்‌ தோன்றுகிறது. 
நன்றாக இருக்கிற - ஒன்றிடம்‌ பிரியம்‌ வைப்பதில்‌ 
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விசேஷம்‌ என்ன இருக்கிறது? கெட்டதிடமும்‌' அதே 
பிரியத்தை வைத்துவிட்டால்‌, நம்‌ பிரியத்தாலேயே 
கெட்டதும்‌ நல்லதாகலாம்‌--கோரமான ருத்திரன்கூட 
அம்பாளால்‌ மங்கள ஸ்வரூபியான மாதிரி. 


குரு ஸ்வரூபமாக வருகிறவளும்‌ அவள்தான்‌. இந்த 
மாயாலோகம்‌ அவளால்தான்‌ நடக்கிறது. அதிலிருந்துசைதூக்கி 
விடுவதற்காக அவளே குருவாக வருகிறாள்‌. குண்டலினி 
யோக சாதகர்கள்‌ தங்கள்‌ சிரஸின்‌ உச்சியில்‌ பிராண 
சக்தியைக்‌ கொண்டுவந்து அங்கே பூரண சந்திரனில்‌ அம்பாள்‌ 
பாதத்தைத்‌ தரிசிக்கிறார்கள்‌; இதையே குரு பாதுகை என்றும்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. காளிதாஸரும்‌, '“தேசிக ரூபணே தர்சிதாப்யு 
தயாம்‌”'--ஆசாரிய வடிவில்‌ தன்‌ மகிமையைக்‌ 
காட்டுகிறவள்‌' என்று அம்பாளை ஸ்துதிக்கிறார்‌. 


“ஈசுவரன்‌ மயானத்தில்‌ வசிக்கிறாரா, வசிக்கட்டும்‌; பேய்‌ 
்‌ பிசாசுகளோடு கூத்தடிக்கறாரா, அடிக்கட்டும்‌; சம்ஹார 
தாண்டவம்‌ பண்ணுகிறாரா; பண்ணட்டும்‌; ஊர்‌ ஊராகப்‌ 
பிச்சை எடுக்கிறாரா, எடுக்கட்டும்‌ அவர்‌ எப்படியிருந்தாலும்‌ 
அவருக்கே இருதயத்தை அர்ப்பணம்‌ செய்வேன்‌' என்று 
அவரிடமே தீவிரமாக அன்பு வைத்து, தக்ஷ யக்ஞத்தின்‌ தன்‌ 
பிராணனையே தியாகம்‌ செய்த அம்பாள்தான்‌, இப்படிப்‌ 
பட்ட பதிபக்தியை, குருபக்தியை அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறாள்‌. 


அம்பாள்‌ இருக்க 
அஹம்பாவம்‌ ஏன்‌? 


“நாம்‌ இதைச்‌ சாதித்தோம்‌, அதைச்‌ சாதித்தோம்‌” என்று 
அகம்பாவப்பட கொஞ்சம்கூட நியாயம்‌ இல்லை. நாம்‌ 
எதையும்‌ சாதிப்பதற்கான புத்தியோ, தேக பலமோ எங்கிருந்து 
வந்தது? இந்தப்‌ பிரபஞ்ச காரியங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ 
செய்கிற ஒரு மகா சக்தியிடமிருந்தே நம்முடைய, சக்தி 
சுவாசம்‌ கூட விட முடியுமா? ஒருநாள்‌, இத்தனை சாதித்ததாக 
எண்ணிக்‌ கர்வப்படுகிற நம்மைவிட்டுச்‌ சுவாசம்‌ போய்‌ 
விடுகிறது. அதைப்‌ பிடித்து வைத்துக்‌ கொள்கிற சாமர்த்தியம்‌ 
நமக்குக்‌ கொஞ்சம்கூட இல்லை. அப்போது நம்‌ சக்தி 
எல்லாமும்‌ சொப்பனம்‌ மாதிரிப்‌ போய்விடுகிறது. கொஞ்சம்‌ 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்கூட, சக்தி சமுத்திரமாக இருக்கப்‌ 
பட்ட அம்பாளின்‌ ஒரு சிறு துளி அநுக்கிரகத்திலேயே 
நடக்கிற காரியங்களை, நம்முடையதாக நினைத்து அகம்பாவப்‌ 
படுவது அசட்டுத்தனம்தான்‌ என்று தெரியும்‌. எத்தனைக்‌ 
கெத்தனை : இதை அநுபவத்தில்‌ தெரிந்துகொண்டு 
அம்பாளுக்கு முன்‌ ஒரு துரும்பு மாதிரி அடங்கிக்‌ 
இடக்கிறோமோ அத்தனைக்கத்தனை அவள்‌ அநுக்கிரஹமும்‌ 
அதிகம்‌ கடைக்கும்‌. 


அவதார புருஷர்களாக வந்தவர்களும்‌ இந்த அடக்கத்தை 
நமக்கெல்லாம்‌ போதிப்பதற்காக ரொம்பவும்‌ விநய 


சம்பத்தோடு வாழ்ந்து காட்டியிருக்றார்கள்‌. or 
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இப்படித்தான்‌ தர்மத்துக்கும்‌, சத்தியத்துக்கும்‌, சாஸ்திரத்துக்‌ 
கும்‌ அடங்கி மநுஷ்யன்‌ மாதிரியே நடந்து காட்டினார்‌. 
அவருடைய விநயத்தை நினைக்கிறபோது எனக்குத்‌ தோன்றுகிற 
ஓர்‌ எண்ணத்தைச்‌ சொன்னால்‌ உங்களுக்கு விசித்திரமாக 
இருக்கும்‌. எல்லாரும்‌ ராமர்‌ பிறந்த காலத்தில்‌ நாம்‌ பிறக்க 
வில்லயே என்று வருத்தப்படுகிறார்கள்‌ அல்லவா? எனக்கோ 
நான்‌ அப்படிப்‌ பிறக்காமல்‌ போனதே நல்லதுதான்‌ என்று 
இருக்கிறது. ஏன்‌ தெரியுமா? ராமர்‌ தாம்‌ ஒரு க்ஷத்திரியர்‌ 
என்பதால்‌ அடக்கத்தோடு வேத வித்துக்களையும்‌, ரிஷிகளை 
யும்‌ ஆசாரியர்களையும்‌ விழுந்து விழுந்து நமஸ்கரித்தார்‌. 
அவர்‌ காலத்தில்‌ ஒரு மடாதிபதியாக 
இருந்தால்‌, அவர்‌ வந்து நமஸ்கரிக்கும்‌ படியாக ஆகிவிடும்‌. 
அது எத்தனை தர்மசங்கடமாயிருக்கும்‌! இப்போதோ அவரை 
நான்‌ நமஸ்காரம்‌ செய்து சந்தோஷப்பட முடிறெது. 


எதற்குச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றால்‌, சாக்ஷாத்‌ நாராயண 
னான ராமசந்திரமூர்த்தி விநயமே வடிவமாக இருந்தார்‌. 
அவதாரம்‌ என்பதால்‌ ஜனங்களுக்கு எட்டாத கொம்பிலே 
இருக்கவேண்டும்‌ என்றில்லாமல்‌ மநுஷ்யராகவே நடித்தார்‌. 
பொது ஜனங்களுக்கு இருக்கிற துக்கம்‌ கஷ்டம்‌ எல்லாம்‌ கூடத்‌ 
தமக்கு இருக்கிற மாதிரி நடித்தார்‌. - ஸீதையைப்‌ பிரிந்ததற்‌ 
காக அழுதார்‌; லக்ஷ்மணன்‌ மூர்ச்சித்தபோது புலம்பினார்‌. 
சமுத்திர ராஜனிடம்‌ ரெளத்ராகாரமாகக்‌ கோபம்‌ கொண்டார்‌. 
ஜனங்களுக்கு, 'இவரும்‌ தங்கள்‌ மாதிரி ஒருத்தர்‌” என்று 
பிடிமானம்‌ உண்டாவதற்கே அவதார புருஷர்களும்‌ கோபம்‌, 
பயம்‌, துக்கம்‌ எல்லாம்‌ வந்த மாதிரி ஓரொரு சந்தர்ப்பங்களில்‌ 
காட்டிக்‌ கொள்வார்கள்‌: கைகால்‌ ஆடுகிற மாதிரி, மனசும்‌ 
அதனுடைய சாதாரண சுபாவப்படி கொஞ்சம்‌ ஆடிவிட்டுப்‌ 
போகட்டுமே என்று விட்டுவிடுவார்கள்‌. ஆனால்‌ உள்ளூற 
இவர்கள்‌ இந்த உணர்ச்சி பேதங்களால்‌ பாதிக்கப்படாமல்‌ 
சாந்தமாகவே இருப்பார்கள்‌. உள்ளூறத்‌ தங்கள்‌ ஈசுவரத்தை 
உணர்ந்தபோதிலும்‌ வெளியே மநுஷ்யர்‌ போல இருப்பார்கள்‌. 
மற்றவர்களுக்கு வழிகாட்டுவதற்காக அடக்கமாக இருப்பார்கள்‌. 


TT. 


ட்ட டப்ப 


அம்பாள்‌ இருக்க அஹம்பாவம்‌ ஏன்‌? 0 883 
ராமரே அடக்கமானவர்‌ என்றால்‌, புத்தி, தேகபலம்‌ 
எல்லாவற்றிலுமாக சக்திமானாக இருந்த ஆஞ்சநேயரே 
அடங்கி அடங்கி இந்த ராமனுக்கும்‌ தாஸனாக இருந்து 
கொண்டே அசாத்தியத்தை எல்லாம்‌ லகுவாக சாதித்தார்‌. 


இவர்களைப்‌ போலவேதான்‌ நம்‌ ஆதிசங்கர பகவத்‌ 
பாதாளும்‌. அவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஒரு பெரிய அவதாரம்‌ 
இதுவரைக்கும்‌ ஆவிர்பவித்தது உண்டா என்று தோன்று 
இறது. பரமேசுவராவதாரமான ஆசார்யாள்‌, சொற்ப காலமே 
இந்தப்‌ பூமியில்‌ வாழ்ந்த போதிலும்‌, லோகம்‌ முழுக்கச்‌ 
சேர்ந்தாலும்‌, செய்யமுடியாத காரியங்களை சாதித்துவிட்டார்‌. 
ஆசேது ஹிமாசலம்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணித்‌ தனியொரு 
மநுஷ்யராக இருந்துகொண்டு வைதிக மதத்தைப்‌ புனர்‌ 


- உத்தாரணம்‌ பண்ணினார்‌. அத்வைத ஸ்தாபனம்‌, ஷண்மத 


ஸ்தாபனம்‌ எல்லாம்‌ பண்ணினார்‌. ஞானியாக, பக்தராக, 
கவியாக, மகாபுத்திமானாக, ஏகப்பட்ட காரியம்‌ சாதிக்றெ 
சக்திமானாக, பரம கருணாமூர்த்தியாக- இப்படி எல்லாமாக 
வும்‌ இருந்திருக்கிறார்‌. அவருடைய பாதபங்கஜத்தில்‌ சகல 
ஞானிகளின்‌ சிரசுகளும்‌ வண்டுகள்‌ மாதிரி மொய்த்துக்‌ 
கொண்டு இடந்தன என்று கம்போடியா தேசத்தில்‌ உள்ள 
எண்ணூறு வருஷங்களுக்கு முற்பட்ட ஒரு கல்வெட்டு 
அழகான ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ சொல்கிறது. 
நிச்சேஷ மூர்த்தாலி மாலா லீடாங்க்ரி பங்கஜாத்‌ 


“பதவான்‌” என்றே அவரை அக்கல்வெட்டு சொல்கிறது. 
அப்படிப்பட்டவர்‌ அம்பாளிடம்‌ எத்தனை அடக்கத்துடன்‌ 
பக்தி செலுத்தினார்‌ என்பது ஸெளந்தர்ய லஹரியின்‌ 
கடைசி சுலோகத்திலிருந்து தெரிகிறது. : 

“ஸெளந்தர்ய லஹரி'போல்‌ ஒரு கிரந்தத்தைச்‌ செய்கிற 
வருக்கு எத்தனை அஹம்பாவம்‌ வேண்டுமானாலும்‌ ஏற்படு 
வதற்கு நியாயமுண்டு. பூலோகம்‌ ஏற்பட்ட நாளாக இதற்கு 
முந்தியோ, பிந்தியோ இவ்வளவு பூரணமான ஸெளந்தரியம்‌ 
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உள்ள வாக்கு தோன்றியதும்‌ இல்லை. இனி தோன்றப்‌ 
போவதும்‌ இல்லை என்று சொல்லும்படி, எத்தனை முறை 
கேட்டாலும்‌ அலுக்காத அழகு வாய்ந்ததாக. இருப்பது 
'ஸெளந்தர்ய லஹரி. இப்படிப்பட்ட நிரந்தத்தைச்‌ செய்த 
ஸ்ரீ ஆசார்யாளுக்கோ தாம்‌ அதைப்‌ பண்ணினோம்‌ என்ற 
(அகங்காரம்‌ எள்ளளவும்‌ ஏற்படவில்லை. ஸ்தோத்திரத்தைப்‌ 
பூர்த்தி செய்து அம்பாளின்‌ சரண கமலத்தில்‌ அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணுகிற நூறாவது சுலோகத்தில்‌ மிகவும்‌ விநயமாகச்‌ 
சொல்கிறார்‌: (ப்ரதீப்‌ ஜ்வாலாபி: என்று தொடங்கும்‌ 
சுலோகம்‌). 


அம்மா, வாக்கு ஸ்வரூபிணியான உன்னை வாக்கி 
னால்‌ துதிக்கிறேனே, இது எப்படி இருக்கிறது? சூரியனுக்கு 
கர்ப்பூர ஹாரத்தி காட்டுகிற மாதிரிதான்‌ இருக்கிறது” என்று 
ஆரம்பிக்கிறார்‌. சூரிய தேஜஸ்‌ எங்கே? கர்ப்பூரத்தின்‌ அற்ப 
ஒளி எங்கே! சூரியனால்தான்‌ கர்ப்பூரத்துக்கு எரிகிற சக்தியே 
உண்டாகிறது. நாலு நாள்‌ வெயில்‌ அடிக்காவிட்டால்‌ கர்ப்பூரம்‌ 
லேசில்‌ பிடித்துக்கொள்வதில்லை. ஸங்க்ராந்தியன்று 
சூரிய பூஜை செய்து, அந்தத்‌ தேஜோமயத்துக்குக்‌ கர்ப்பூரம்‌ 
காட்டுகிறோமே. அதனால்‌ சூரியனையா விளக்கிக்‌ காட்டு 
கிறோம்‌? சூரிய ஒளியில்‌ கர்ப்பூரத்தின்‌ சுபாவமான பிரகாசம்‌ 
கூடத்‌ தெரியாமல்‌ அது மங்கிப்போவதைத்தான்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
அம்பாளைத்‌ தாம்‌ வாக்கால்‌ வர்ணிக்கப்‌ பார்த்தது 
அப்படிப்பட்ட காரியம்தான்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆசார்யாள்‌. 

இன்னோர்‌ உதாரணம்‌ சொல்கிறார்‌: '“சந்திர காந்தக்கல்‌ 
லானது சந்திரனுக்கு அர்க்கிய ஜலம்‌ விடுகிற மாதிரி உன்னை 
இந்த வாக்கால்‌ துதிக்கிறேன்‌” என்கிறார்‌. சந்திர காந்தக்கல்‌ 
என்பது பூர்ணிமை சந்திரன்‌ உதிக்கிற சமயத்தில்‌ அந்த 
நிலவை உள்ளே வாங்கிக்கொண்டு ஜலமாகக்‌ கக்கும்‌ 
என்பார்கள்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ இப்படி ஒன்று உண்டோ 
இல்லையோ கவிகள்‌ சம்பிரதாயமாக (0064௦ 1801௦0) இதைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லி வருகிறார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட சந்திரகாந்தக்‌ 


ட்ட 
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கல்‌ சந்திரனைப்‌ பூஜை செய்கிறேன்‌: என்று ஆரம்பித்து, பதினாறு 
உபசாரங்களில்‌ ஒன்றாக “அர்க்கியம்‌ ஸமர்ப்பயாமி' என்று 
நீர்‌ வார்க்கிறபோது, நிலவின்‌ சக்தியிலேயே பிறந்த ஜலத்தை 
அர்க்யெமாக வடித்தால்‌ எப்படி இருக்கும்‌? அம்பாளின்‌ 
அநுக்ரெகமே தமக்குள்‌ பிரவேசித்து இந்த வாக்கை 
வடித்திருக்கிறது என்று ஆசார்யாள்‌ இங்கே சொல்லாமல்‌ 
சொல்கிறார்‌. 


மூன்றாவதாக இன்னொரு திருஷ்டாந்தம்‌. 


' சமுத்திரத்துக்கு அதன்‌ தீர்த்தத்தையே எடுத்து ஸ்நானம்‌ 
செய்விக்கிற மாதிரி, உன்னை இந்த ஸ்துதியால்‌ புகழ்கிறேன்‌” 
என்கிறார்‌. ராமேசுவரத்துக்குப்‌ போனால்‌ சேதுவில்‌ சமுத்திர 
பூஜை செய்வார்கள்‌. அப்போது பூஜா அங்கமாக 
சமுத்திரத்துக்கு அபிஷேகம்‌ பண்ணுவார்கள்‌-- அந்தப்‌ 
பெரிய சமுத்திரத்திலிருந்தே துளிபோல எடுத்து,. அதற்கே 
ஸ்நானம்‌ செய்வார்கள்‌. வாக்‌ சமுத்திரமாக இருக்கிற 
அம்பிகைக்கு அதிலிருந்தே கொஞ்சத்தை எடுத்து, துதி 
செய்வதாக ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. அந்த ஜலம்‌ பூஜை 
செய்கிறவருக்கா சொந்தம்‌? சமுத்திரத்துக்கே சொந்தமானதை 
எடுத்து அதற்கே மீண்டும்‌ தருகிறாராம்‌! 


அவள்‌ கொடுத்த வாக்காலேயே அவளைத்‌ துதிக்‌ 
கிறோமே ஒழிய, இதில்‌ தாமாகச்‌ செய்தது எதுவுமே 
இல்லை என்று அடக்கத்துடன்‌ சாக்ஷாத்‌ ஈசுவராவதாரமான 
ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. 

சந்திரன்‌ இல்லாவிடில்‌ எப்படி சந்திர காந்தக்‌ கல்‌ ஜலம்‌ 
வடிக்காதோ அப்படி அவளருளின்றி இந்த வாக்கில்லை. 
பெரிய சமுத்திரத்திலிருந்து கையளவு ஜலம்‌ எடுக்கிற மாதிரி 
வாக்கு சாகரத்திலிருந்தே இந்த வாக்கை எடுத்திருக்கிறோம்‌. 
இதனால்‌ அவள்‌ மகிமையை விளக்கியதாக நினைப்பது, 
கர்ப்பூரத்தால்‌ சூரியனைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுப்பதாக 
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எண்ணுகிற பரிஹாஸத்துக்குரிய செயல்தான்‌' என்ப 
தெல்லாம்‌ சுலோகத்தின்‌ தாத்பரியம்‌. 

அவதார புருஷர்களும்‌ அம்பாளிடம்‌ இப்படி அடங்கிப்‌ 
பேசுகிறார்கள்‌. அப்படியிருக்க நமக்கு எதைப்‌ பற்றியும்‌ 
அகங்காரம்‌ கொள்ள ஏது நியாயம்‌? நாம்‌ நன்றாக எழுது 
இறோம்‌, பேசுகிறோம்‌, பாடுகிறோம்‌, வேறு ஏதோ காரியம்‌ 
செய்கிறோம்‌ என்று உலகம்‌ புகழ்‌ மாலை போடுகிறது. அதே 
சமயத்தில்‌ நமக்குத்‌ தலைக்கனம்‌ ஏறத்தான்‌ தொடங்கும்‌. 
அப்போது நமக்குத்‌ தகுதி உண்டா என்று யோசிக்க வேண்டும்‌. 
எந்த இடத்திலிருந்து நம்‌ சக்தி, வந்ததோ, அந்த அம்பாள்‌ 
இருக்க, புகழுக்குப்‌ பாத்திரராகி அகம்பாவப்பட நமக்குக்‌ 
கொஞ்சம்கூட உரிமையில்லை என்று உணர வேண்டும்‌. 
வருகிற பெருமையை எல்லாம்‌ அவற்றுக்குரிய பராசக்தியின்‌ 
பாதார விந்தங்களிலேயே அர்ப்பணம்‌ செய்து விடவேண்டும்‌. 
பெருமைப்‌ பூரிப்பில்‌ இருப்பதைவிட, இப்படி அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணிப்‌ பாரம்‌ இல்லாமல்‌ லேசாக ஆவதுதான்‌ 
நமக்கே பரம செளக்கியமாயிருக்கும்‌. 'நமக்கு அகம்பாவமே 
இல்லை' என்ற எண்ணம்‌ வந்து அதில்‌ ஒரு பூரிப்பு உண்டாகி 
விட்டால்‌, அதுவும்கூட அகம்பாவம்தான்‌. எனவே, 
அகம்பாவம்‌ தலை தூக்க இடமே தராமல்‌ சர்வ 
ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்டும்‌. எத்தனை கண்குத்திப்‌ 
பாம்பாக இருந்தாலும்‌, துளி இடுக்குக்‌ இடைத்தால்கூட 
ஏதோ ஒரு ரூபத்தில்‌ நமக்கே தெரியாமல்‌ அஹம்பாவம்‌ 
உள்ளே புகுந்து விடும்‌. இது போகவும்‌ அவள்‌ அருள்தான்‌ 
வழி. அவளையே வேண்டி இப்படியாக நம்‌ புகழை 
எல்லாம்‌ அம்பாளுக்கு அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட்டால்‌, 
நமக்கு ஒரு குறைவுமில்லாமல்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ அவள்‌ 
அநுக்கிரஹம்‌ கிடைக்கும்‌. 


அசாரியாள்‌ காட்டும்‌ 
அம்பாள்‌ 
நம்முடைய ஆசாரியர்களான ஸ்ரீசங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ 


அம்பிகையை ஸ்தோத்திரம்‌ செய்யும்‌ அநேக கிரந்தங்களை 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ணியிருக்கறார்கள்‌. ஸெளந்தரிய லஹரியைத்‌ 


தவிர, 'ஆனந்த லஹரி, “தேவி புஜங்கம்‌', த்ரிபுர. 


ஸாந்தரி மானஸ பூஜா ஸ்தோத்திரம்‌”. த்ரிபுர ஸுந்தரி வேத 
பாத ஸ்தவம்‌” - இந்த மாதிரி பெரிய ஸ்தோத்திரங்களும்‌ 
“அன்ன பூர்ணாஷ்டகம்‌', “அம்பாஷ்டகம்‌' மாதிரி சின்னச்‌ 
சின்ன ஸ்தோத்திரங்களும்‌ தேவீபரமாகச்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 
இவைகளை நாம்‌ பாராயணம்‌ பண்ணிக்கொண்டிருந்தாலே 
போதும்‌. அம்பாளின்‌ அநுக்கரக வெள்ளத்தில்‌ ஆனந்தமாக 
மிதந்து கொண்டிருக்கலாம்‌. பரம அற்புதமான வாக்கிலே 
இவை அமைந்திருக்கின்றன. ஆனாலும்‌, இவற்றைச்‌ செய்த 
ஆசார்யாளோ துளீகூடக்‌ கர்வப்படாமல்‌, எல்லா சக்திகளுக்கும்‌ 
ஆதாரமாக, சக்தி சமுத்திரமாக இருக்கப்பட்ட அம்பாளை 
நிரம்பவும்‌ விநயத்தோடு துதிக்கிறார்கள்‌. தமக்கு 
அவளுடைய அநுக்கிரஹத்தைக்‌ கோருகிற யோக்கியதை 
கொஞ்சம்கூட இல்லை என்கிற நைச்சியமான எண்ணம்‌ 


தொனிக்க அநேக இடங்களில்‌ பேசுகிறார்‌. “ஸெளந்தர்ய 


லஹரி'யில்‌ குறிப்பாக இரண்டு இடங்களில்‌ இந்த அதி 
விநயமான மனோபாவம்‌ நம்‌ மனஸைத்‌ தொடுகிற மாதிரி 
வெளியாகியிருக்றெது. இவற்றில்‌ ஓரிடத்தில்‌ (த்ருசா தீராக்‌ 
யஸ்யா) அம்பாளின்‌ கடாக்ஷத்தைப்‌ பிரார்த்திக்றொர்‌: மற்றதில்‌ 


(தருதனாம்‌ மூர்த்தானோ) அவளுடைய சரணாரவிந்த 


1 ததி 
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ஸ்பரிசத்தை வேண்டுகிறார்‌. அம்பாளுடைய கடைக்கண்‌ 
வீச்சைத்‌ தம்மீது திருப்புமாறு கேட்றெபோது, “என்னையும்‌ 
கூட (மாமபி) கடாக்ஷித்து அருள்வாய்‌ அம்மா” என்று 
கேட்டுக்கொண்ட மாதிரியே, மற்றைய இடத்திலும்‌ “என்‌ 
சிரசிலும்‌ கூட (மமாபி சிரஸி) உன்‌ திருவடிகளை வைத்து 
அநுக்கிரஹம்‌ பண்ணு தாயே” என்கிறார்‌. இரண்டு இடங்களிலும்‌ 
இந்த '“அபி'' என்ற சொல்லையே பிரயோகம்‌ செய்திருக்‌ 
கிறார்‌. ““தமக்கும்கூட'' அவளது அநுக்கிரஹம்‌ வேணும்‌ 
என்று சொல்வதிலிருந்தே, நியாயப்படி பார்த்தால்‌ நமக்கு 
அதைப்‌ பெறத்‌ தகுதி இல்லை என்று நினைப்பது 
ஸ்பஷ்டமாகத்‌ தெரிகிறது. “எந்த யோக்கியதையும்‌ 
இல்லாமலே உன்‌ அருளைக்‌ கேட்கிறேனம்மா'” என்று 
சொல்லாமல்‌ சொல்கிறார்‌. 


ஞானத்திலாகட்டும்‌, பக்தியிலாகட்டும்‌, புத்தியிலா 
கட்டும்‌, வாக்கு வன்மையிலாகட்டும்‌, காரிய சக்தியிலாகட்டும்‌, 
கருணையிலாகட்டும்‌, நம்‌ ஆசாரியாளைப்போல பூரண 
யோக்கியதை உள்ளவர்கள்‌ அவருக்கு முந்தியும்‌ இல்லை, 
பிந்தியும்‌ இல்லை. அப்படியிருந்தாலும்‌ நமக்கெல்லாம்‌ வழி 
காட்டியாக நாம்‌ அம்பாளை எப்படி அடக்கத்துடன்‌ பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌ என்று, நமக்குச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுக்கிற 
மாதிரி மாமபி, மமாபி, (என்னையும்கூட கடாக்ஷி! 
எனக்கும்‌ கூட திருவடியைத்‌ தா) என்கிறார்‌. 


யோக்கியதை இல்லாமல்‌ கேட்கலாமா என்றால்‌ 

நியாயப்படி அது சரியில்லைதான்‌. ஆனால்‌, நியாய அநியாயங்‌ 

களைப்‌ பார்க்காமல்‌, நல்லதையே செய்து கொண்டிருக்கிற 
அன்பு மயமான வஸ்துக்களும்‌ இருக்கின்றனவே என்று 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. “*நல்ல பூர்ணிமை நிலா ராஜாவின்‌ 
நிலா முற்றத்தில்‌ மட்டுமா விழுகிறது? காட்டிலே இருக்கிற 
கள்ளிப்‌ புதர்மேலேகூடத்தானே அமிருதமாகப்‌ பொழிகிறது! 
... சந்திரிகை எப்படி யோக்கியதை பார்க்காமல்‌, சல இடங்களிலும்‌ 
ன்‌ சமமாக விழுந்து குளிர்ச்சியும்‌ பிரகாசமும்‌ தருகிறதோ, 
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அப்படியே உன்‌ கடாக்ஷ வெள்ளமானது தகுதி வாய்ந்த 


உத்தம அதிகாரிகளின்‌ மேல்‌ மட்டுமில்லாமல்‌ என்‌ மேலும்‌ 
கூட விழுந்து என்னையும்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணி வைக்கலாகாதா? 
ஞானத்தின்‌ பிரகாசத்திலும்‌ காருண்யத்தின்‌ குளிர்ச்சியிலும்‌ 
என்னை முழுக்கக்கூடாதா?”” என்கிறார்‌, “த்ருசா 
த்ரா£யஸ்யா' என்ற சுலோகத்தில்‌. 


இப்படியே அம்பாளுடைய ண கமலங்களைத்‌ துதிக்திற 
போது “வேதங்கள்‌ தங்கள்‌ சிரசுக்கு ஆபரணமாக எந்த 
உன்‌ பாதங்களைத்‌ தாங்குகின்றனவோ, அந்தப்‌ பாதங்களை 
என்‌ ரெசிலும்கூட வைப்பாய்‌ அம்மா?” என்கிறார்‌. 


இப்படிக்‌ கேட்பது நியாயமில்லையே என்றால்‌, 
'நியாயம்‌-அநியாயம்‌ என்பவை காரிய--அகாரியங்களை எடை 
போடுகிறபோதுதான்‌..தயை என்பதோ இப்படி குணாகுணங்‌ 
களை எடைபோட்டுப்‌ பார்ப்பதில்லை. நீயோ தயையே 
வடிவமானவள்‌. எனவே, அந்த தயையால்‌ என்‌ தலைமீதும்‌ 
கூட உன்‌ திருவடிகளை வைப்பாய்‌! என்கிறார்‌. (தயயா 
தேஹி சரணெள) 

வேதத்தின்‌ சிரசில்‌ அம்பாளின்‌ பாதம்‌ இருக்கிறது 
என்பதில்‌ ஓர்‌ உள்ளர்த்தம்‌ உண்டு. உபநிஷத்துக்களுக்கே 
சுருதி சிரஸ்‌, வேதங்களின்‌ முடி என்கிற பெயர்‌ இருக்கிறது. 
முன்பே நான்‌ ஞானாம்பிகையைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிறபோது 
கேநோபநிஷத்தில்‌ அவளுடைய ஆவிர்பாவத்தைப்‌ பற்றி 
வருறெது - என்று சொல்லியிருக்கிறேன்‌. தேவர்கள்‌ அகம்பாவம்‌ 
அடைந்தபோது, அதைப்‌ போக்கி அவர்களுக்கு ஞானம்‌ 
தருவதற்காக அம்பிகை தோன்றியதைக்‌ கேநோபநிஷத்‌ 
சொல்கறைது. இங்கே ஆசார்யாள்‌ அதை மனஸில்‌ கொண்டே 
சொல்வதாகத்‌ தெரிகிறது. அகம்பாவ நிவிருத்தி தானே 
ஞானத்துக்கு வழி என்று அந்த உபநிஷத்திலிருந்து தெரிகிறது. 
அதற்கு ஏற்றாற்போல்‌ இங்கேயும்‌ அகம்பாவமே 
இல்லாமல்‌ ரொம்பவும்‌ அடங்கி “மமாபி? “எனக்கும்கூட 
திருவடி ஸ்பரிசத்தை அநுக்ரெகிப்பாயம்மா'' என்கிறார்‌. 


890 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


ஒவ்வொரு காரியத்துக்கும்‌ நேராக, முக்கியமான ஒரு 
பலன்‌ இருப்பதோடு, வேறு சில பலன்களும்‌ ஏற்படுகின்றன. 
இந்தப்‌ பலன்களை உத்தேசிக்காவிட்டாலும்கூட, அவை 
பாட்டுக்கு உண்டாகி விடுகின்றன. கேநோபநிஷத்தில்‌ 
அம்பாளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லியிருப்பதில்‌ இப்படியே 
ஞானோபதேசம்‌ என்கிற நேர்‌ உத்தேசத்தோடு, வேறு ஒரு 
பிரயோஜனமும்‌ நமக்குக்‌ கிடைக்கிறது. இது ஆத்ம ஞானத்‌ 
துக்கோ அம்பாள்‌ தத்துவத்துக்கோ சம்பந்தமில்லாதது 
என்றாலும்கூட, இதிலும்‌ ஒரு முக்கியத்துவம்‌: நவீன காலத்‌ 
தவர்களுக்கு இருப்பதால்‌ இவ்விஷயத்தைச்‌ சொல்கிறேன்‌. 


இக்கால ஆராய்ச்சியாளர்களில்‌ ரொம்பப்‌ பேர்‌, “புராண 
காலத்தில்தான்‌ பரமேசுவரன்‌, பார்வதி, விஷ்ணு, பிள்ளையார்‌ 
முதலிய தேவதா ரூபங்கள்‌ ஏற்பட்டன. புராணங்களுக்கு 
முற்பட்ட உபநிஷத்துக்களில்‌ இவர்களைப்‌ பற்றிய பேச்சே 
இல்லை. அரூபமான ஞான தத்துவத்தை மட்டும்தான்‌ 
உபநிஷத்துக்கள்‌ சொல்கிண்ன, என்கிறார்கள்‌: ஆனால்‌ இங்கே 
கேநோபநிஷத்திலோ, “ஹைமவதியான உமா என்கிற ஸ்திரீ 
வந்து தோன்றினாள்‌” என்று பரம ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. , “ஸ்திரீ, 'ஹைமவதி', “உமா” என்பதெல்லாம்‌ 
உபநிஷத்து மூலத்திலேயே வருகிற வார்த்தைகள்‌. பிரம்மம்‌ 
யக்ஷ்மா£க நின்ற அதே ஆகாசத்தில்‌, மகா சோபையோடு 
இவள்‌ நின்றாள்‌ என்கிறது. இரண்டும்‌ ஒன்றே என்பது 
உட்பொருள்‌. “ஸ்திரீ' என்று சொன்னதால்‌ ஆண்‌, பெண்‌ 
கடந்த அரூப தத்துவத்தை மட்டுமே உபநிஷத்துக்கள்‌ தெய்வ 
மாகக்‌ கொண்டிருந்தன என்று சொல்வதை நிராகரித்ததாக 
ஆூறது. அவளை, “உமா: என்று சொன்னதோடு நில்லாமல்‌ 
“ஹைமவதி: என்றும்‌ சொன்னதால்‌ ஹிமவானின்‌ புத்திரியாக 
அவள்‌ அவதரித்த விருத்தாந்தமும்‌ உபநிஷத்‌ காலத்திலேயே 
-வழக்கிலிருந்ததாக ஏற்படுகிறது. (ஹிமவானின்‌ புத்திரி 
த 1; ட ரல பு புத்திரி பார்வதி.) இன்றைய 
தின்‌ வழிபாடு புராண. காலத்துக்கு 
த ம 
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என்பதற்கு அழுத்தமான உட்சான்று (internal evidence) 
கேநோபநிஷத்தில்‌ கிடைக்கிறது. 


உபநிஷத்தில்‌ ஞானம்‌ தந்தவளாகச்‌ சொல்லப்பட்ட 
அம்பாளின்‌ பாதத்தைத்‌ தம்‌ தலையில்‌ வைக்குமாறு, 
ஆசார்யாள்‌ பிரார்த்திக்கிறார்‌. இங்கே அம்பாளே குரு ஸ்வரூபிணி 
என்பது உறுதியாகிறது. குரு பாதுகை எப்போதும்‌ சிரஸில்‌ 
இருந்து கொண்டிருப்பதாக மந்திர சாஸ்திரங்கள்‌ 
சொல்கின்றன. இவ்விடத்தில்‌ எப்போதும்‌ குருவின்‌ 
திருவடி தீக்ஷை கிடைத்துக்‌ கொண்டேயிருக்கிறது. 


ஞான குருவாக கேநோபநிஷத்தில்‌ தோன்றி, வேத 
முடிக்கு அணிகலனாகத்‌ தன்‌ பாதங்களை வைத்திருக்கிறாள்‌ 
அம்பிகை. அந்தப்‌ பாதங்களுக்கு உள்ள மற்ற மகிமைகளையும்‌ 
இந்த சுலோகத்தில்‌ ஆசார்யாள்‌ கூறுகிறார்‌. பெரியவர்கள்‌, 
மகான்கள்‌, ஆசாரியார்கள்‌ ஆகியோரின்‌ பாதங்களுக்கு ஜலம்‌ 
வார்த்து உபசாரம்‌ செய்யவேண்டும்‌. ஷோடசோபசாரம்‌ 
என்கிற பதினாறு உபசாரங்களில்‌, பாதங்களில்‌ ஜலம்‌ 
விடுவதைப்‌ “பாத்யம்‌” என்பார்கள்‌. அம்பாளுக்குப்‌ “பாத்ய 
மாகப்‌' பசுபதியின்‌ ஜடையிலிருந்து கங்கா தீர்த்தம்‌ எப்போதும்‌ 
பெருகிக்கொண்டேயிருக்கிறதாம்‌. சாக்ஷாத்‌ பரப்பிரம்ம 
சக்தியாக இருக்கப்பட்ட்‌ அவளுடைய சரண கமலங்களில்‌, . 
பூத லோகங்களுக்கெல்லாம்‌ பிரபுவானதால்‌ பசுபதி என்று 
பேர்‌ படைத்த ஈசுவரனும்‌ நமஸ்க்ரிக்கிறான்‌ என்பது தாத்பரியம்‌. 
ஈசுவரன்‌ அப்படி இவள்‌ பாதத்தில்‌ தலையை வைத்து 
நமஸ்கரிக்கும்போது அவனுடைய ஜடையிலிருந்து கங்கா 
ஜல்ம்‌ பாதத்தில்‌ விழுமல்லவா? இதைத்தான்‌ “பாத்யம்‌ 
தருவதாகச்‌ சொல்கிறார்‌. ஈசுவரனுக்கு அந்த பிரபுத்வ 
சக்தியும்‌ மூலமான பிரம்ம சக்தியிடமிருந்துதானே 
உண்டாயிற்று? அதனால்‌ அவருங்கூட அகம்பாவமில்லாமல்‌ 
இங்கே வந்து நமஸ்கரிக்கிறார்‌. 


உத்தம ஸ்திரீகள்‌ பாதங்களில்‌ வத்‌ என்றெ 
செவ்வரக்குக்‌ குழப பூசியிருப்பார்கள்‌. அம்பாள்‌ 


ச்‌ 
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பாதத்தை அலங்கரிக்கவோ வேறு சிவப்பு ஜோதி ஒன்று 
இருக்கிறது என்கிறார்‌. 'ஹரி' எனப்படும்‌ சாக்ஷாத்‌ நாராயணனின்‌ 
சிரஸில்‌ குடியிருக்கிற சூடாமணியின்‌ பிரகாசமே, 
அம்பாளின்‌ பாதத்துக்கு லாக்ஷ£ரஸமாக இருக்கிறது” என்றொர்‌ 
ஆசார்யாள்‌. ஜகத்‌ பரிபாலன கர்த்தாவான மகாவிஷ்ணு 
அவரது பரிபாலன சக்தியும்‌ பராசக்தியிடமிருந்தே வந்தது 
என்பதால்‌ அடக்கத்தோடு அவளுடைய சரண கமலங்களில்‌ 
நமஸ்கரிக்கிறார்‌; அப்போது அவருடைய சிரோ பூஷணம்‌ 
அம்பாளுக்குப்‌ பாத பூஷணமாறறெது. மஹாவிஷ்ணுவின்‌ 
இரீடத்திலே டால்‌ அடிக்கிற சிவப்பு மணி அம்பாளின்‌ 
பாதத்தில்‌ செங்குழம்பு பூசின மாதிரி இருக்கிறது. 


தேவர்கள்‌, ஸ்ரீ மகாவிஷ்ணு, பரமேசுவரன்‌ எல்லோரும்‌ 
அகம்பாவமே இல்லாமல்‌ ஆராதனை செய்த அம்பாள்‌, நம்‌ 
அகம்பாவத்தைப்‌ போக்கி ஞான அநுக்கிரஹம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. அதற்கு வழியாக, அவளுடைய சரணார 
விந்தங்களை நம்‌ ஆசார்யாள்‌ போல நாமும்‌ தியானம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. 


அம்பாளுடைய பாதிவ்ரத்தியப்‌ பணிவைப்‌ பல இடங்‌ 
களில்‌ சொன்ன ஆசார்யாள்‌, இங்கே அவளை ஈசுவரனே 
நமஸ்கரித்ததாகச்‌ சொல்கிறாரே என்றால்‌, இது எல்லாமே 
லீலைதான்‌. இருவரும்‌ ஒன்றேதான்‌. ஒரு பாவத்தில்‌ இவள்‌ 
நமஸ்கரிக்கிறாள்‌. இன்னொன்றில்‌ அவர்‌ நமஸ்கரிக்கிறார்‌. 
இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌. என்றாலும்‌, அவரை சாந்தமான ஸத்‌ 
வஸ்துவாகவும்‌, இவளை சக்திமயாமான சித்தாகவும்‌ 
- விசேஷிப்பது வழக்கம்‌. 

.... “ஸெளந்தர்ய லஹரி'யின்‌ முதல்‌ சுலோகத்திலேயே 
அம்பாளுடைய இந்த அபாரமான சக்தியை ஆசார்யாள்‌ 
சொல்கிறார்‌. (வெ: சக்த்யா யுக்தோ) '“சக்தியாகற அம்மா! 
பரமேசுவரனான சிவனும்‌ உன்னுடன்‌ சேர்ந்திருந்தால்தான்‌ 
காரியம்‌ செய்வதற்குத்‌ திறமை உள்ளவராவார்‌. உன்னோடு 
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முடியாது. அதற்கான சாமர்த்தியம்‌, சத்தி அவருக்குக்‌ கிடையாது” 
என்கிறார்‌. தன்னைத்‌ தவிர வேறு ஏதுமே இல்லாததால்‌, 
எதையுமே அறிந்து கொள்ள முடியாமல்‌ இருப்பது பிரம்மம்‌. 
இருந்தாலும்‌ லோகத்தில்‌ இத்தனை தினுசான அறிவுகள்‌ 
வந்து விட்டன. பிரம்மம்‌ எங்குமாக எல்லாமாக இருப்பதால்‌ 
அது அசைவதற்கு இடம்‌ ஏது? ஆனாலும்‌, பிரம்மாண்டம்‌ 
முழுக்க சூரியன்‌, நகஷத்திரங்களிலிருந்து தொடங்கி அணுவுக்குள்‌ 
இருக்கிற எலெக்ட்ரான்‌ வரையில்‌ எல்லாம்‌, எப்போது 
பார்த்தாலும்‌ . அசைந்து கொண்டேயிருக்கின்றன. நம்‌ 
மனஸோ கேட்கவே வேண்டாம்‌--எப்போது பார்த்தாலும்‌ 
அசைவுதான்‌! இத்தனை அறிவுகளும்‌ அசைவுகளும்‌ எப்படியோ 
பிரம்மத்தில்‌ வந்துவிட்ட மாதிரி இருக்கின்றன! அது 
தான்‌ மாயா காரியம்‌; அல்லது பிரம்ம சக்தியின்‌ பிரபாவம்‌/ 
பிரம்மத்தை சிவன்‌ என்றும்‌ அதன்‌ சக்தியை அம்பாள்‌ 
என்றும்‌ சொல்கிறபோது, இதையே ஆசார்யாள்‌, ““அம்மா/ 
நீதான்‌ சிவனையும்‌ ஆட்டிவைக்கறொய்‌, அசைய: வைக்கிறாய்‌!” 
என்கிறார்‌. இறுதியில்‌ இல்லாமல்‌ போகிற லோகம்‌ 
அவளால்தான்‌ வந்தது. மாயா-எது இல்லையோ அதுவே 
மாயா. நமக்கு மாயையைப்‌ போக்குகிறவளும்‌ அவள்தான்‌. 


நாம்‌ பார்க்கிற ரூபமெல்லாம்‌ அவள்‌ செய்ததுதான்‌; 
அவளேதான்‌. இருந்தாலும்‌ விசேஷமாகச்‌ சில ரூபங்களில்‌ 
தியானித்தால்‌ நம்‌ மனசு லயிக்றெது. எல்லா ரூபத்துக்கும்‌ 
இடம்‌ தருகிற அகண்ட அரூப ஆகாசமாக இருக்கிறவளே 
பிராண சக்தியாக, மூச்சுக்காற்றாக இருக்கிறாள்‌. அக்னி, 
ஜலம்‌, பூமி எல்லாம்‌ அவள்‌ வடிவம்தான்‌. இதையெல்லாம்‌ 
அநுபவிக்கிற நம்‌ மனசு அவள்தான்‌. 'மனஸ்தவம்‌” என்கிற 
சுலோகத்தில்‌ ஆசார்யாள்‌ இதையெல்லாம்‌ சொல்கிறார்‌. 


இதற்கு முன்‌ சுலோகத்தில்‌ (சரீரம்‌ த்வம்‌) இரவும்‌ பகலும்‌ 
அம்பாளின்‌ ரூபங்கள்தான்‌ என்பதை ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. ட்‌ 
தாயார்‌ குழந்தைக்குப்‌ பால்‌ கொடுக்கிற மாதிரி சூரியன்‌, 
சந்திரன்‌ என்றி இரண்டால்‌ லோகத்துக்கு உணவு அளிக்றோள்‌ 
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என்கிறார்‌. சூரியனிடமிருந்துதான்‌ தாவரப்‌ பிரபஞ்சம்‌ 


க்ளோரோஃபில்‌ உண்டாக்குகிறது. தாவரத்தைச்‌ சாப்பிட்டே, 
அல்லது தாவரத்தைச்‌ சாப்பிடுகிற பிராணிகளைச்‌ 
சாப்பிட்டோதான்‌ எல்லோரும்‌ உயிர்‌ வாழ்கிறோம்‌. (அசைவ 
உணவு உண்டுறவர்களும்‌ தாவரத்தைச்‌ சாப்பிடும்‌ ஆடு, மாடு, 
பன்றி போன்றவைகளின்‌ ஊனைத்தான்‌ உண்பார்கள்‌. மாம்ஸ்‌ 
பக்ஷிணிகளான நாய்‌, பூனை, புலி, சிங்கம்‌ இவற்றின்‌ ஊனை 
உண்பதில்லை.) சூரியன்‌ தாவரங்களை வளர்க்கிற மாதிரி, 
சந்திரன்தான்‌ மூலிகைகளை விசேஷமாக வளர்க்கின்றான்‌. 
அம்பாள்‌ சூரிய வெப்பத்தாலும்‌, சந்திரனின்‌ நிலவாலும்‌ 
உலகம்‌ முழுவதற்கும்‌ தன்‌ பாலைப்‌ பொழிகிறாள்‌ என்று 
இதையே ஆசார்யாள்‌ சொல்கிறார்‌. இதெல்லாம்‌ 
அவளுடைய ரூபங்கள்‌. 

நம்‌ முதுகெலும்புக்குக்‌ 8ழேயிருந்து சிரசு உச்சிக்கு 
யோக சாஸ்திரப்படி குண்டலினி சக்தியை எழுப்பிக்‌ 
கொண்டு போகிற போது அம்பாள்‌ தாமரைத்‌ தண்டை 
உடைத்தால்‌ வருகிற நூலிழை மாதிரி அத்தனை மெல்லிய 
தாக மேலெழும்பிப்‌ போகிறாள்‌ என்று மந்திர சாஸ்திரத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. '“பிஸதந்து தநீயஸீ'” என்று இதையே 
ஸஹஸ்ர நாமமும்‌ சொல்கிறது. இத்தனை சூக்ஷ்மமாக 
இருந்தாலும்‌ அதுவே கோடி சூரியப்‌ பிரகாசமாக இருக்கும்‌; 
அதே சமயத்தில்‌ உஷ்ணம்‌ துளிக்கூட இல்லாமல்‌ கோடி 
சந்திரன்‌ மாதிரி குளிர்ச்சியாக இருக்கும்‌. 


இந்த ரூபங்களைத்‌ தவிர சகல சப்தமாகவும்‌, வாக்கா 
கவும்‌ இருக்கிறாள்‌. விசேஷமாக மந்திர சப்தங்களாக 
இருக்கிறாள்‌. இதெல்லாமே சூக்ஷ்ம ரூபங்கள்‌. 


நம்‌ போன்ற சாதாரண ஜனங்களுக்காக ஸ்தூலமாகவே 
லலிதா, துர்க்கா, புவனேசுவரி என்று பல. ரூபங்களில்‌ 
இருக்கிறாள்‌. இந்த ரூபங்கள்‌ நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிற 
மாதிரி புண்ணிய கேஷத்திரங்களில்‌ பரமாநுக்கரஹம்‌ பண்ணி 
வரும்‌ விக்கரஹங்களாக உள்ளன. 


ஜபம்‌ 
1 அனிய 
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வடக்கே ஹிமாசலத்தில்‌ பர்வத ராஜகுமாரியாகப்‌ 
பிறந்தவள்‌ தென்கோடியில்‌ கன்யாகுமரியாக நிற்கிறாள்‌. 
மலையாளத்தில்‌ பகவதியாகவும்‌, கர்நாடகத்தில்‌ சாமுண்‌ 
டேசுவரியாகவும்‌, தமிழ்நாட்டில்‌ தொண்டை மண்டலத்தில்‌ 
காமாக்ஷியாகவும்‌, சோழ தேசத்தில்‌ அகிலாண்டேசுவரி 
யாகவும்‌, பாண்டிய நாட்டில்‌ மீனாக்ஷியாகவும்‌, ஆந்திர 
தேசத்தில்‌ ஞானாம்பாளாகவும்‌, மகாராஷ்டிரத்தில்‌ துளஜா 


'பவானியாகவும்‌, குஜராத்தில்‌ அம்பாஜியாகவும்‌, 


பஞ்சாபில்‌ ஜ்வாலாமுகியாகவும்‌ காஷ்மீரத்தில்‌ க்ஷீர 
பவானியாகவும்‌, உத்தரப்பிரதேசத்தில்‌ விந்த்ய வாஸினி 
யாகவும்‌, : வங்காளத்தில்‌ காளியாகவும்‌, அஸ்ஸாமில்‌ 
காமாக்யாவாகவும்‌--இப்படி தேசம்‌ முழுவதிலும்‌ பல 
ரூபங்களில்‌ கோயில்‌ கொண்டு, எப்போதும்‌ அநுக்ரெ 
ஹம்‌ பண்ணி வருகிறவள்‌ அவளே! 


இன்னல்‌ தருவதும்‌ 
அவள்‌ இன்னருளே! 


அம்பாள்‌ கருணாமயமானவள்‌, அருளே உருவானவள்‌ 
என்கிறோம்‌. லலிதா ஸஹஸ்ரநாமத்தின்‌ முடிவில்‌ அவளை 
“ஒரு காரணமும்‌ இல்லாமல்‌ கருணை செய்கிறவள்‌: 
(அவ்யாஜ கருணாமூர்த்தி) என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


ஆனால்‌ லோகத்தில்‌ கணக்கு வழக்கே இல்லாமல்‌ 
ஜி ற்‌ இருக்ண்றன. “குத்தான்‌ தெரியும்‌. ஜனங்களுக்‌ 


. எத்தனை இனுசான கஷ்டங்கள்‌ இருக்கின்றன என்று. 


என்னிடம்‌ வருகறவர்களெல்லாம்‌ ஏதாவது கஷ்டத்தைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. பூஜை, புனஸ்காரம்‌, க்ஷேத்திராடனம்‌, 
இர்த்தாடனம்‌ செய்றெவர்களுக்கும்‌ சொல்லி முடியாத கஷ்டங்கள்‌ 
வருஇன்றன. இந்தச்‌ சமயத்தில்‌ சில பேர்‌ ரொம்பவும்‌ மனசு 
வெதும்பி ஐயோ! நான்‌ இத்தனை பூஜை பண்ணினேனே, 
பக்தி வைத்தேனே, அம்பாள்‌ எனக்குக்‌ கஷ்டத்தையேதானே 
கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌! கருணாமூர்த்தி, கருணா 
மூர்த்தி என்று அவளைச்‌ சொல்கிறார்களே, என்‌ விஷயத்தில்‌ 
அவளுக்குக்‌ கண்‌ இல்லையே” என்று துக்கப்படுகிறார்கள்‌. 
அம்பாளிடம்‌ கோபம்கூட அடைந்து விடுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
என்னைக்‌ கேட்டால்‌ கஷ்டம்‌ தருவதே அம்பாளின்‌ கருணை 
தான்‌; பார்க்கப்போனால்‌ இதுதான்‌ பெரிய கருணை என்று 
தோன்றுகிறது. 


நாம்‌ இப்போது செய்கிற நல்லதை மட்டும்‌ நினைத்துப்‌ 


பார்த்து நமக்குக்‌. AI வருவது நியாயமா என்று பிரலாபிக்‌ 
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கிறோம்‌. தெய்வத்தை நொந்து கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ எப்படிப்‌ 
பட்டவர்களாக இருந்தாலும்‌ நாம்‌ ஒவ்வொருத்தரும்‌ 
நல்லது மட்டும்தானா செய்திருக்கிறோம்‌? நம்மை நாமே 
அலசிப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டால்‌ நாம்‌ எத்தனை தப்புகள்‌ 
பண்ணியிருக்கிறோம்‌. காரியத்தில்‌ செய்யாவிட்டால்கூட 
மனஸினால்‌ எத்தனை மகாபாவங்களைப்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கிறோம்‌ என்பது தெரியும்‌. இதெல்லாம்‌ இப்போதைய-- 
அதாவது இந்த ஜன்மத்து- விஷயம்‌. இதற்கு முன்‌ ஜன்மங்களில்‌ 
நாம்‌ என்ன செய்தோம்‌ என்று நமக்குத்‌ தெரியாது. இந்த 
விதையைப்‌ போட்டால்‌ இந்தப்‌ பயிர்‌ வரும்‌ என்கிறது 
அம்பாள்‌ போட்ட சட்டம்‌. பூர்வ ஜன்மங்களில்‌ வினையை 
விதைக்கிறோம்‌; அதற்கு அவள்‌ தருகிற பலனை, கஷ்டத்தை 
இப்போது அறுவடை செய்கிறோம்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ நம்‌ 
தோஷங்கள்‌, பாவம்‌ நமக்குப்‌ பூரணமாகத்‌ தெரிந்துவிட்டால்‌ 
அம்பாள்‌ நமக்குத்‌ தருகிற இத்தனை கஷ்டமும்கூடப்‌ 
போதாது என்றுதான்‌ ஆகும்‌. அப்போது நாமே பச்சாதாபப்‌ 
படுவோம்‌. 'இத்தனை கஷ்டத்துக்கிடையில்‌ அவளை நினைத்துக்‌ 
கதிமோக்ஷம்‌ தேடிக்‌ கொள்கிற வழி கொடுத்திருக்க 
நாளே! இது அதிகப்படி (68) கருணை அல்லவா! நமக்கு 
லாயக்கு இல்லாவிட்டாலும்‌ அவளாகப்‌ பொழியும்‌ கருணை 
யல்லவா! இதைப்‌ புரிந்துகொண்டு சந்தோஷப்படாமல்‌, 
அவளையே குறை சொல்வது எத்தனை அநியாயம்‌? 
ஏற்கனவே பண்ணின தப்பெல்லாம்‌ போதாது என்று, 
அவளையே குறை சொல்கிற இந்தப்‌ பெரிய தப்பையும்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌!” என்று உணருவோம்‌. 


குழந்தை மண்ணைத்‌ தின்கிறது. அம்மாக்காரி அதன்‌ 
கைகளைத்‌ துணி போட்டுக்‌ கட்டுகிறாள்‌. அதற்கு மகா . 
கோபம்‌ வருகிறது. “அம்மாவாம்‌, அம்மா! கொஞ்சம்கூட 
இரக்கம்‌ இல்லாதவள்‌. இவள்தான்‌ நமக்குப்‌ பரம துரோகி, 
என்று நினைக்கறது. காரணம்‌ இல்லாமலா அம்மா கட்டிப்‌ 
போட்டாள்‌? குழந்தையைப்பற்றி அவளுக்கு இல்லாத 
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அக்கறையா? குழந்தை தனக்குத்‌ தானே சச்துருவாக இருந்து 
கொண்டு, அம்மாவை சத்துரு என்று நினைக்கிறது! 


நாம்‌ எத்தனை பெரியவர்களாக இருந்தாலும்‌ 
என்னென்ன புரட்டுகள்‌ புரட்டினாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ இந்தக்‌ 
குழந்தை மாதிரிதான்‌ இருக்கிறோம்‌. நம்முடைய பழைய 
தப்புக்கு அவள்‌ தண்டனை தருவது நமக்குக்‌ கஷ்டமாக 
இருக்றெது. அதிலிருந்து விடுபட முடியவில்லை. நமக்கு 
அந்த சக்தி இல்லை. கட்டிப்‌ போட்டுவிட்டாள்‌ என்று குற்றம்‌ 
சொல்கிறோம்‌. குழந்தை மண்ணைத்‌ தின்னப்போகிற மாதிரி 
நம்‌ அதே பழைய தப்புக்களைப்‌ பண்ணாமலிருப்பதற்காகத்‌ 
தான்‌ கஷ்டம்‌ என்கிற கட்டை ஜகன்மாதா போட்டிருக்கிறாள்‌. 
கஷ்டம்‌ வந்தால்‌, 'நாம்‌ பூர்வத்தில்‌ பண்ணின பாவத்தா 
லேயே இது வந்தது; ஆனபடியால்‌ இந்த ஜன்மத்தில்‌ தப்பு 
பண்ணினாலும்‌ இதுமாதிரியே கஷ்டங்கள்‌ இனியும்‌ வந்து 
கொண்டேயிருக்கும்‌; அப்படித்‌ தப்புப்‌ பண்ணாமலிருக்க 
புத்தி தர வேண்டும்‌ என்று அம்பாளைப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ 
கொண்டேயிருப்பதுதான்‌ நமக்கு விமோசனம்‌ என்று தெளிய 
வேண்டும்‌. 

நாம்‌ நல்லது என்று நினைக்கற செளக்கியங்களை 
அம்பாள்‌ தருகிறபோது மட்டும்‌ கருணை என்று நினைக்க 
றோம்‌. அவற்றைப்‌ பெற நமக்கு யோக்கியதை இல்லாத 
போதுகூட அவள்‌ அநுக்கிரகிப்பதால்‌ இதை காரணமில்லாத 
கருணை என்கிறார்கள்‌. கஷ்டமோ ஒரு காரணத்துக்காக 
உண்டான கருணை. நாம்‌ பூர்வத்தில்‌ செய்த தப்பு அதற்குக்‌ 
காரணம்‌. இந்த மாதிரி இனிமேல்‌ நாம்‌ செய்யக்கூடாது என்று 
உணர்த்துவதற்காக, நம்மை நாமே நல்லவர்களாக்கிக்‌ கொள்‌ 
வதற்காக கஷ்டத்தைத்‌ தருகிறாள்‌. நல்லது என்று நாம்‌ 
நமக்கே உண்டாகலாம்‌. எனவே, நமக்கு செளக்கியம்‌ 
தந்து நல்லதைச்‌ செய்கிற கருணையைவிட, நம்மையே 
-. நல்லவர்களாக்கிக்‌ கொள்ளச்‌ செய்வதைக்‌ காரணமாகக்‌ 
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கொண்டு கஷ்டத்தைத்‌ தரும்‌ கருணைதான்‌ விசேஷமானது 


- என்று எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. காரணமில்லாமல்‌ நல்லதைக்‌ 


கொடுப்பது அவளுடைய ஸ்வபாவமான கருணை என்றால்‌, 
நம்மைச்‌ சோதித்துத்‌ இருத்த வேண்டும்‌ என்ற காரணத்தோடு 
அவள்‌ கஷ்டத்தைக்‌ கொடுக்கிறாளே, இந்தக்‌ காரணக்‌ 
கருணை அதைவிட உயர்ந்தது என்று தோன்றுகிறது. நாம்‌ 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்தான்‌ பார்க்கிறோம்‌. இதற்கு முந்தியோ 
பிந்தியோ நமக்குத்‌ தெரியவில்லை. அதனால்‌ இந்தச்‌ சின்ன 
இடைவெளிக்குள்‌ ஏற்படுகிற கஷ்டத்தைப்‌ பார்த்து நமக்குக்‌ 
கெடுதல்‌ என்று நினைத்து விடுகிறோம்‌. முக்காலமும்‌ 
தெரிந்து பார்த்தோமானால்‌, அவள்‌ நமக்குக்‌ கொஞ்சம்கூடக்‌ 
கெடுதலே செய்வதில்லை என்று புரியும்‌. 


கழுதை மேலே உப்புப்‌ பொதி போட்டுக்கொண்டு 
ஒருத்தன்‌ வேற்று ஊர்‌ சந்தைக்குப்‌ போனான்‌. அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ உப்பு மூட்டையை மாட்டு மேலே, கழுதை மேலே 
தான்‌ போட்டுக்கொண்டு போவார்கள்‌. அப்படி போனான்‌ 
இந்த வியாபாரி. போகிறபோது வழியில்‌ திடீரென்று மழை 
பிடித்துக்கொண்டு வெளுத்துக்‌ கட்டி விட்டது. உப்புப்‌ 
பொதி என்ன ஆகிறது? எல்லாம்‌ அப்படியே கரைந்து 
போயிற்று. வியாபாரிக்கு ஸ்வாமி மேலே மகா கோபம்‌ வந்து 
விட்டது 'ஏழை என்‌ வயிற்றில்‌ இப்படி இந்தத்‌ தெய்வம்‌ 
அடித்துவிட்டதே. கருணையில்லாத சாமியை இனிமேல்‌ 
கும்பிடுவதில்லை' என்று முடிவு பண்ணி விட்டான்‌. வீட்டுக்குத்‌ 
திரும்ப நடையைக்‌ கட்டினான்‌. வருகிற வழி காட்டு 
வழி. இருந்தாலும்‌, இவன்‌ மாதிரி பல வியாபாரிகள்‌ கூட 
வந்த தைரியத்தில்‌ காட்டு வழியாக வந்தான்‌. காட்டிலே 
திருடர்கள்‌ இவர்களை எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டு மறைந்திருந்‌ 
தார்கள்‌. 


“சந்தையிலே. விற்பனை நடத்தி வியாபாரிகள்‌ நிறையப்‌ 


“பணம்‌ கொண்டு வருவார்கள்‌; துப்பாக்யொல்‌ சுட்டு அவர்‌ 


களிடம்‌ இருக்கிற பணத்தை எல்லாம்‌ பிடுங்கக்கொள்ளலாம்‌” 


900 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


என்று திருடர்கள்‌ ஆசையாகக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. 
துப்பாக்கி வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறவர்களிடம்‌ வியாபாரிகள்‌ 


எத்தனை பேர்‌ சேர்ந்திருந்தாலும்‌ என்ன செய்ய முடியும்‌? ' 


எல்லாரும்‌ நடுநடுங்கிப்‌ போனார்கள்‌. அந்தக்‌ காலத்திலே 
தோட்டா துப்பாக்கி கிடையாது. வெடிமருந்து கெட்டித்துத்‌ 
தான்‌ அதை வைத்துச்‌ சுடுவார்கள்‌. துப்பாக்கிச்‌ சூட்டுக்கு 
ஆளே அகப்பட்டாலும்‌ சரி; இல்லாவிட்டாலும்‌ அவரவரும்‌ 
உடைமைகளைப்‌ போட்டுவிட்டுத்‌ திக்குக்கு ஒருத்தராக ஓடி 
விடுவார்கள்‌. எப்பழு.யானாலும்‌ திருடர்களுக்கு வேட்டை 
தான்‌! இன்றைக்கும்‌ இப்படி மருந்து போட்டுச்‌ சுட்டார்கள்‌. 
ஆனால்‌ மருந்து வெடிக்கவேயில்லை. பெரிதாக மழை பெய்‌ 
இருந்தது அல்லவா? தோட்டாவாக இருந்தால்‌ எந்த மழைக்கும்‌ 
ஈரம்‌ தாக்காது. மருந்து அப்படியில்லை. ஈரம்‌ ஜாஸ்தியா 
னால்‌ வெடிக்காது. துப்பாக்கியால்‌ சுட்டதெல்லாம்‌ வெறும்‌ 
புஸ்வாணமாயிற்று. இப்போது ஆயுத பலம்‌ இல்லாத திருடர்‌ 
களுக்குப்‌ பயம்‌ எடுத்தது. வியாபாரிகள்‌ பணத்தைப்‌ போட்டு 
விட்டு ஓடுவதற்குப்‌ பதில்‌, திருடர்களே துப்பாக்கிகளைப்‌ 
போட்டுவிட்டு ஓட்டம்‌ பிடித்தார்கள்‌. முதலில்‌ சொன்னேனே, 
அந்த வியாபாரிக்கு இப்போதுதான்‌ தெய்வத்தை 
நிந்தித்தது எத்தனை தப்பு என்று தெரிந்தது. 'மழை வந்ததால்‌ 
உப்புதான்‌ போச்சு; மழை வராவிட்டால்‌ உயிரே போயிருக்கும்‌. 
இந்த மழையினால்‌ சின்னக்‌ கஷ்டத்தை தந்து, அதே 
காரணத்தால்‌ பெரிய கஷ்டத்திலிருந்து தப்புவித்தாய்‌. உன்‌ 
கருணையை என்னவென்று சொல்வது?” என்று ரொம்பவும்‌ 
மனசு உருகி வேண்டிக்‌ கொண்டான்‌. இப்படிக்‌ கதை. 


முந்தி என்ன, பிந்தி என்ன என்று தெரியாமல்‌ கஷ்டம்‌ 
வருகிற சமயத்தை மட்டும்‌ பார்க்கிறோம்‌. அம்பாளுக்குக்‌ 
கருணை இருந்தால்‌ ஏன்‌ கஷ்டம்‌ வருகிறது என்று கேள்வி 
போடுகிறோம்‌. முந்தி நாம்‌ செய்த கர்மம்‌, பிந்தி நமக்கு 
இந்தக்‌ கஷ்டத்தாலேயே வரப்போகிற நன்மை இவை மட்‌ 
டும்‌ தெரிந்துவிட்டால்‌ நாம்‌ இப்படிச்‌ செய்யமாட்டோம்‌. 


ல ட்‌. 2 ~ பப்பட்‌ 
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அது தெரியாதபடி மனிதனை வைத்திருக்கிறாள்‌. அதுவும்‌ 
அவள்‌ விளையாட்டுத்தான்‌. 


இதெல்லாம்‌ தெரியாத போதே மநுஷ்யனுக்கு இத்தனை 
ஆணவம்‌, அகங்காரம்‌ இருக்கிறதென்றால்‌ திரிகாலமும்‌ 
தெரிந்தால்‌ இவனுடைய அஜித்ரமத்துக்கு எல்லையே இல்லாமல்‌ 
போய்விடும்‌. இவன்‌ அடங்கிக்‌ கிடக்கவேண்டும்‌ என்றே 
இப்படி வைத்திருக்கிறாள்‌. ஆனால்‌ இந்த ஸ்திதியிலும்‌ கூட 
“நமக்கு முந்தியும்‌ தெரியவில்லை, பிந்தியும்‌ தெரியவில்லை 
என்பதையாவது நாமே தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. முக்காலமும்‌ 
தெரிந்த மகான்கள்‌ சொல்கிறதை நம்பலாம்‌. சகல ஜகத்‌ 
வியாபாரமும்‌ காரண காரிய ரீதியில்‌ சட்டம்‌ போட்ட மாதிரி 
நடக்கிறதைப்‌ பார்த்தே, 'நம்‌ மநுஷ்ய வாழ்க்கையும்‌ 
இப்படித்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌; நாம்‌ கஷ்டப்படுகிறோம்‌ 
என்றால்‌ அதற்குக்‌ காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌; இனிமேல்‌ 
இந்தக்‌ கஷ்டம்‌ வரக்கூடாது என்றால்‌ அவள்தான்‌ கதி” என்று 
புத்தி பெறலாம்‌! 


அம்பாள்‌ நம்மைக்‌ கஷ்டப்படுத்தி ஸந்தோஷப்‌ 
படுபவள்‌ அல்ல. இப்படி. நாம்‌ நினைக்கவே கூடாது. எல்லாக்‌ 
காலத்திலும்‌ நமக்குப்‌ பந்துவாக, சகாயமாக இருப்பது தாயும்‌ 
தந்தையுமாய்‌, அம்மையப்பனாக இருக்றெ அவள்தான்‌. 
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பரப்பிரம்மத்தின்‌ சக்திதான்‌ அம்பாள்‌. ஒரு வஸ்துவின்‌ 
சக்தி அந்த வஸ்துவோடு இரண்டறக்‌ கலந்த விஷயம்‌. வஸ்து 
இல்லாமல்‌ அந்த சக்தி இல்லை. சக்தி இல்லாவிட்டால்‌ அந்த 
வஸ்துவும்‌ இல்லை. ஆனபடியால்‌ பிரம்மமேதான்‌ சக்தி. 
பிரம்மத்தை ஈசுவரன்‌ என்றால்‌ அந்த ஈசுவரனோடு இரண்டறக்‌ 
கலந்திருக்கிறவள்‌ அம்பாள்‌. பூவும்‌ வாசனையும்‌ தனித்தனி 
யாய்‌ இருக்க முடியுமா? பால்‌ வேறு, அதன்‌ வெளுப்பு வேறு 
என்று இருக்க முடியுமா? தேன்‌ "வேறு, அதன்‌ தித்திப்பு வேறு 
என்று பிரிக்க முடியுமா? இப்படியே ஈசுவரனில்‌ பிரிவறத்‌ 
தோய்ந்திருக்கிறாள்‌ அம்பாள்‌. பரமேசுவரனும்‌ பராசக்தியும்‌ 
பிரிக்க முடியாமல்‌ ஒன்றாயிருக்றெ ஆதி தம்பதி; சகல 
சிருஷ்டிக்கும்‌ தந்தையும்‌ தாயும்‌ அவர்கள்‌ தாம்‌. . 

தாய்‌ வேறு, தந்த வேறு என்று ஒரேயடியாகப்‌ பிரித்துச்‌ 
சொல்ல முடியாமல்‌, அம்மையப்பனாக, தாயுமானவராக 


இருக்கிற ஸ்வரூபம்‌ அது. இரண்டும்‌ இரு ரூபமாக இல்லா - 


மல்‌ ஒன்றாகக்‌ கலந்த சிவ-சக்இகளே அர்த்தநாரீசுவரத்‌ இருக்‌ 
கோலம்‌. நமக்கு அம்மா, அப்பா என்று இரண்டு ரூபங்கள்‌ 
அநுக்கிரஹத்துக்கு வேண்டியிருக்கின்றன. நம்மைக்‌ 
கண்டித்து உபதேசித்து ஞானத்தைக்‌ கொடுக்கிற தகப்பனார்‌ 
வேண்டும்‌. நம்மிடம்‌ எப்போதும்‌ அன்பு கொண்டு ரக்ஷிக்றெ 
தாயாரும்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வேறுவேறாகப்‌ 
. பிரிந்திருந்தாலோ தத்வ ரீதியில்‌ சரியாக இல்லை. இதனால்‌ 
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தான்‌. ஈசுவரனும்‌ அம்பாளும்‌ ஒரே சரீரத்தில்‌ ஒரு பாதி அவர்‌, 


மறுபாதி இவள்‌ என்று அர்த்தநாரீசுவரராக ஆவிர்பவித்‌ 
திருக்கிறார்கள்‌. 


“சம்பு என்கிற சத்தியம்‌ அருவமானது; அதன்‌ உருவமே 
நீதான்‌? (சரீரம்‌ த்வம்‌ சம்போ:) என்று நம்‌ ஆசார்யாள்‌ 
அம்பாளைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்கிறார்‌. ' அரூபம்‌ ரூபமானதே 
அவளது சக்தியால்தான்‌. ஆனாலும்‌ சுத்த ஞான மயமாக 
இருக்கப்பட்ட அரூபமான பிரம்மம்‌, அதன்‌ அநுக்கிரஹ 
ரூபமான அம்பாள்‌ இரண்டையும்‌, தந்தையாகவும்‌ தாயாக 
வும்‌ பார்க்க வேண்டும்போல்‌ நமக்கு ஆசையாக இருக்கிறது. 
இதற்காகத்தான்‌ பரமேசுவரனுக்கும்‌ ஒரு ஸகல ரூபம்‌ இருக்கிறது. 
அப்புறம்‌ தாயார்‌, தகப்பனார்‌ என்று முழுவதும்‌ பிரிந்து 
விடாமல்‌ ஒரு பொது ரூபமும்‌ நமக்கு வேண்டியிருக்கிறது. 
இதற்காகவே இருவரும்‌ சேர்ந்து வலப்பாதி பரமேசுவரனாக 
வும்‌ இடப்பாதி அம்பாளாகவும்‌ அர்த்தநாரீசுவர ரூபம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌: பாஸிடிவ்‌, நெகடிவ்‌ என்கிற 
இரண்டாக ஒரே எலெக்ட்ரிஸிடி இருப்பதுபோல்‌ ஒரே பரம 
சத்தியம்‌ அர்த்தநாரீசுவர ரூபம்‌ கொண்டிருக்கிறது. 


அர்த்தநாரீசுவரக்‌ கோலத்தை பார்க்கிறபோது, பிறப்புக்‌ 
குக்‌ காரணமான காமனைத்‌ தகனம்‌ செய்த' நெற்றிக்‌ கண்ணில்‌ 
பாதி சம்பந்தம்‌ அம்பாளுக்கு இருக்கிறது. இறப்புக்குக்‌ காரண 
மான காலனை உதைத்து ஸம்ஹாரம்‌ பண்ணின இடது காலோ 
முழுக்கவும்‌ அவளுடையதாக இருக்கிறது. இதிலிருந்து, 
ஜனன மரணச்‌ சுழலிலிருந்து ஜீவனை விடுவிக்கிறவள்‌ 
அவள்தான்‌ என்று தெரிகிறது. | ள்‌ 


சிவமும்‌ சுத்தியும்‌ பிரிக்க முடியாதவை என்பதையறிந்து, 
ஸ்வாமி அம்பாள்‌ இருவரிடத்திலும்‌ ஒரே போன்ற பக்தி 
வைக்கவேண்டும்‌. . ஒருத்தரை ஒதுக்கி மற்றவரிடம்‌ மட்டும்‌ 
பக்தி வைத்தால்‌ போதாது என்பார்கள்‌. இரண்டு பேரிடமும்‌ 
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சேர்ந்து அன்பு வைக்கிற போதுதான்‌, அவர்‌ அவளுக்கு 
ஆதாரமாக இருக்கப்பட்ட அவளுடைய பதி, அவள்‌ அவரை 
விட்டு நீங்க முடியாத அவளுடைய சக்தி என்கிற ஞானம்‌ 
நீங்காமல்‌ இருக்கும்‌. இருவரில்‌ ஒருத்தரை ஒதுக்கிவிட்டால்‌ 
இந்த ஸதி- பதி உறவு மறந்துபோய்‌, பக்தி விபரீதமாகிறது. 
சூர்ப்பனகை சீதையைத்‌ துவேஷித்து ராமரிடம்‌ மட்டும்‌ 
வைத்த அன்பும்‌, ராவணன்‌ ராமரைத்‌ துவேஷித்து ஸீதா 
தேவியிடம்‌ மட்டும்‌ வைத்த அன்பும்‌ விபரீதமாகிக்‌ காமமாக 
ஆயின என்று உங்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. பலனும்‌ விபரீதமா 
கவே ஆயிற்று. இப்படி விபரீத பலன்கள்‌ இல்லாமல்‌, பூரண 
அநுக்ரஹம்‌ வேண்டுமானால்‌, அம்பாளும்‌ ஈசுவரனும்‌ அர்த்த 
நாரீசுவரராக இருப்பதை எந்நாளும்‌ மறக்காமல்‌ பக்தி 
செலுத்த வேண்டும்‌. அவர்‌ 'மாதொரு பாகன்‌”, அவள்‌ பாகம்‌ 
பிரியாள்‌' என்பதை நினைவு கொண்டு இருவரிடமும்‌ 
அன்பு வைக்க வேண்டும்‌. 


அர்த்தநாரீசுவர ரூபத்தில்‌ எந்த இடது பக்கம்‌ அம்பாளு 
டையதாக இருக்கிறதோ, அதுவே சங்கரநாராயண மூர்த்தத்‌ 
தில்‌ மஹாவிஷ்ணுவுடையதாக இருக்கறது. இதிலிருந்து 
அம்பாளேதான்‌ மஹாவிஷ்ணு என்றாகிறது. திருவையாற்றில்‌ 
உள்ள ஈசுவரனை பற்றித்‌ துதிக்கிறபோது, அவருக்கு 
ஹரியைத்‌ தவிர வேறு பத்தினி இல்லையென்று அப்பர்‌ 
ஸ்வாமிகள்‌ சொல்கறார்‌. 
'அரியலால்‌ தேவியில்லை 
ஐயன்‌ ஐயாறனார்க்கே? 


அம்பாளும்‌ மஹாவிஷ்ணுவும்‌ ஒன்றேதான்‌ என்றெ 
தத்துவத்தையே புராண ரீதியில்‌ சொல்கிறபோது அவளை 
நாராயண ஸஹோதரி என்கிறோம்‌. ்‌ 

அர்த்தநாசேவரர்‌ ஆகட்டும்‌, சங்கர நாராயணர்‌ ஆகட்டும்‌, 
இரண்டிலும்‌ வலது பக்கம்‌ பரப்பிரம்ம ஸ்வரூபமான 
பரமேசுவரனே இருக்கிறார்‌. வலது என்பதை எலெக்ட்ரிஸிடி 
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யில்‌ பாஸிடிவ்‌ என்று வைத்துக்கொண்டால்‌ இடது பக்கம்‌ 


நெகடிவ்‌ ஆகிறது. பாஸிடிவ்‌ சக்தி ஒரு மையக்கருவாக 
(Nucleus) இருக்க, நெகடிவ்‌ சக்தி அதைச்‌ சுற்றி அதிவேகமாகச்‌ 
சுழன்றுகொண்டிருப்பதாக அணு விஞ்ஞானிகள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
உலகம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆதாரமாக, ஆனால்‌ காரியமே 
யில்லாமல்‌ இருக்கிற நிர்குணமான பிரம்மத்தை மைய 
மாக, ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு உலகத்தை எல்லாம்‌ சிருஷ்டித்து 
நடத்திக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்து வருகிற சகுணமான சக்தி 
இயங்குவது பாஸிடிவைச்‌ சுற்றி நெகடிவ்‌ சுழலுகிறதுதான்‌. 
இதுவே ஆராதனைக்காக ஒரு மூர்த்தியாக வருகிறபோது, 
மத்திய நீயூக்ளியஸ்‌--சுற்றி வருகிற சக்தி என்று இல்லாமல்‌ 
வலது பக்கம்‌, இடது பக்கம்‌ என்று இரண்டு கூறுகளாக 
திவ்ய ஆகாரம்‌ (வடிவம்‌) எடுத்துக்‌ கொள்கிறது. இதில்‌ 
வலது பாஸிடிவ்‌, செயலில்லாத ஆதாரப்‌ பிரம்மம்‌; இட்து 
நெகடிவ்‌, சகல காரியங்களுக்கும்‌ மூலமான பிரம்மத்தின்‌ 
சக்தி. இடது கூறு அர்த்தநாரீசுவர ஸ்வரூபத்தில்‌, ஸ்திரீ 
ரூபமாகி அம்பாளாயிருக்றெது; சங்கர நாராயண வடிவத்தில்‌ 
புருஷ ஆகாரம்‌ கொண்டு ஸ்ரீ மகா விஷ்ணுவாக இருக்கிறது. 


திருமங்கையாழ்வார்‌ பெருமாளைப்‌ பற்றிப்‌ பாடுகிற 
போது, 


“பிறை தங்கு சடையானை வலத்தே வைத்து” 


என்றோர்‌. பெருமாள்‌ தமக்கு வலப்‌ பாதியில்‌ ஈசுவரனை 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ என்றால்‌, ஈசுவரனின்‌ இடப்‌ 
பாகத்தில்‌ பெருமாள்‌ இருக்கிறார்‌ என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. 

கரியமில! கேவல ஞான மயமாக இருக்கிற 
பிரம்மத்தைப்‌ பரமேசுவரன்‌ என்றால்‌, சகல ஜகத்‌ காரணமா 
கிற மாயா தத்வத்தையும்‌, இதிலிருந்து விடுவிக்கிற காருண்‌ 
யத்தையும்‌ அம்பாள்‌ என்றோ மகாவிஷ்ணு என்றோ சொல்‌ 
கிறோம்‌.  பரமேசுவரனுடைய சக்தி அவள்‌; : ஸாக்ஷாத்‌ 
நாராயணனே அவள்‌. 
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இதைப்‌ பெளராணிகமாகச்‌ சொல்கிறபோது, அவளை 
ஈசுவரனுக்கு பத்தினி என்றும்‌, மகாவிஷ்ணுவுக்குத்‌ தங்கை 
என்றும்‌ பார்க்கிறோம்‌; அம்பாளை “சிவ சக்தி ஐக்ய ரூபிணி: 
என்று சொல்லி முடிக்கிற லலிதா ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ . 
இன்னோர்‌ இடத்தில்‌ 'பத்மநாப ஸஹோதரி' என்று கூறியிருக்‌ 
கிறது. அம்பாளைத்‌ தவிர வேறெந்த தேவதா பேதத்தையும்‌ 
பாடாத ஸ்ரீ சியாமா சாஸ்திரிகள்‌, தம்‌ ர்த்தனங்களிலெல்லாம்‌ 
அவளை “சியாம இிருஷ்ண ஸ்ஹோதரி' என்றே 
அழைத்து, இதையே தம்‌ முத்திரையாக வைத்திருக்கிறார்‌. 


கிருஷ்ணாஷ்டமியின்‌ போதே யசோதைக்குப்‌ பெண்ணா 
கப்‌ பிறந்த விஷ்ணு மாயை அவள்தான்‌. ஸ்ரீ ராமநவமியின்‌ 
போதோ, அவள்‌ ஞானாம்பிகையாக அவதரித்த வஸந்த 
நவராத்திரி நிகழ்கிறது. விஷ்ணு” அவதரித்த போதே 
இவளும்‌ அவதரித்தாள்‌ என்றால்‌ இரண்டும்‌ ஒன்று அல்லது 
உடன்பிறப்புக்கள்‌ தானே! 


ஆண்டாள்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மாவைக்‌ கல்யாணம்‌ 
செய்து கொள்வதாக சொப்பனம்‌ கண்டு, அதைப்‌ பாசுரமாகப்‌ 
பாடியிருக்கிறாள்‌. அதிலே வைதிகப்‌ பிராம்மண சம்பிரதாயப்‌ 
படி, தனக்கு நாத்தனார்‌ கூரைப்‌ புடவை கட்டி மாலை 
போட்டு முகூர்த்தப்‌ பந்தலுக்கு. அழைத்து வந்ததாகச்‌ 
சொல்கிறபோது, இருஷ்ணனின்‌ சகோதரியான அம்பாளே 
இப்படி நாத்தனார்‌ ஸ்தானம்‌ வகித்ததாக ஆண்டாள்‌ பாடியி 
ருக்கிறாள்‌: 

“மந்திரக்‌ கோடி உடுத்தி மணமாலை. 

அந்தரி சூட்டக்‌ கனாக்‌ கண்டேன்‌ தோழிநான்‌!” 

(அந்தரி என்றால்‌ அம்பாள்‌) 

இப்படி அம்பாளை ஒரு பக்கம்‌ ஈசுவரனோடு அபேதமா 

கவும்‌, இன்னொரு பக்கம்‌ ஸ்ரீ மஹாவிஷ்ணுவோடு 


அபேதமாகவும்‌, ஒருத்தருக்குப்‌ பத்தினி, இன்னொருத்தருக்கு 
சகோதரி என்று பாவித்துப்‌ பழகிவிட்டால்‌, அப்புறம்‌ 
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ஈசுவரனுக்கும்‌ பெருமாளுக்குமிடையே உசத்தி-தாழ்த்தி 
சொல்லவே மாட்டோம்‌. சைவ, வைஷ்ணவம்‌ பிணக்கு 


அறுந்தே போகும்‌. 


காரியமில்லாத நிலையில்‌ இருக்கிற ஒரே வஸ்து காரிய 
மாகிறபோது பல ரூபங்களாகிறது; இந்த ரூபங்களிடையே 
ஒன்றுக்கொன்று உசத்தி-தாழ்த்தி இல்லை; அதே மாதிரி 
இந்த ரூபங்களுக்கும்‌ இவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமாக 
இருக்கப்பட்ட ஒரே ஸத்யத்துக்கும்‌ இடையிலும்‌ வேறு 
பாடே இல்லை. இந்த ஞானம்‌ நமக்கு வந்துவிட்டால்‌, நம்‌ 
மதத்தில்‌ சண்டை, சச்சரவு, அபிப்பிராய பேதம்‌, பிணக்கே 
யில்லாமல்‌ ஆகும்‌. ஈசுவர பத்தினியாகவும்‌, பத்மநாப 
ஸ்ஹோதரியாகவும்‌ இருக்கிற அம்பாள்தான்‌ இந்த சமரஸ 
பாவனையை நமக்கு அநுக்கிரகிக்க வேணும்‌. 

அம்பிகையின்‌ ரூபங்கள்‌ பல தினுசாகக்‌ கோயில்களில்‌ 
இருக்கின்றன. அதிலே ஒன்று சிவாலயங்களில்‌ கோஷ்ட 
தேவதையாக இருக்கிற துர்க்கை. சிவன்‌ கோயில்களில்‌ 
கர்ப்பக்ருஹத்தைச்‌ சுற்றி விநாயகர்‌, தக்ஷிணாமூர்த்தி, மஹா 
விஷ்ணு (அல்லது லிங்கோத்பவர்‌), பிரம்மா, துர்க்கை ஆகிய 
மூர்த்திகள்‌ இருக்கின்றன. இவர்களில்‌ தக்ஷிணாமூர்த்திக்குப்‌ 
பத்தினி இடையாது. இது அம்பாளின்‌ சம்பந்தமில்லாமல்‌ 
ஸ்வச்சமாகத்‌ தான்‌ மட்டுமே ஸ்வாமி இருக்கிற கோலம்‌. 
இப்படியே துர்க்கைக்கும்‌ .பதி ஸ்தானத்தில்‌ எவரையும்‌ 


சொல்லத்‌ தெரியவில்லை. தனி அம்பாளாக அவள்‌ இருக்கிறாள்‌. , 


தக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ கைகளில்‌ ஜபமாலையும்‌ சுவடியும்‌ 
இருக்கும்‌. இவர்‌ வெள்ளை வெளேர்‌ என்று இருப்பார்‌. 
இதே மாதிரி ஒரே வெளுப்பாக ஜபமாலையும்‌, சுவடியும்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஸ்திரீ தேவதை ஸரஸ்வதி. 


சகோதரர்கள்‌ ஒரேமாதிரி இருக்கிறார்கள்‌: அதனால்‌ ஸரஸ்வதி, 


சிவனின்‌ சகோதரி, இருவரும்‌ ஞர்ன மூர்த்திகள்‌. பிரம்மா 
தாமரைப்‌ பூவில்‌ அமர்ந்திருக்கிறார்‌. அவரது வர்ணம்‌ உருக்கி 
விட்ட தங்கத்தின்‌ நிறம்‌. இதேமாதிரி ஸ்வர்ண வர்ணத்தோடு 
தாமரைப்‌ பூவில்‌ அமர்ந்திருக்கிறாள்‌ மஹாலக்ஷ்மி, பிரம்மா 


பிரஜைகளை சிருஷ்டித்துக்‌ கொண்டேயிருக்கிறார்‌ என்றால்‌, ' 
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லக்ஷ்மியோ ஐசுவரியத்தைப்‌ பெருக்கிக்கொண்டேயிருக்‌ 
கிறாள்‌. இவர்கள்‌ இருவரும்‌ உடன்பிறந்தவர்கள்‌. 
இப்போது புருஷ சம்பந்தமில்லாமல்‌ தனியாக இருக்கிற 
அம்பாளான துர்க்கையம்மன்‌ எப்படியிருக்கிறாள்‌? நீலமேக 
சியாமளமாக இருக்கிறாள்‌. கையிலே சங்கும்‌ சக்கரமும்‌ 
வைத்திருக்கிறாள்‌. மகிஷாசுரன்‌ போன்ற பல ராக்ஷ்தர்களை 
சம்ஹரித்திருப்பவள்‌ இவள்தான்‌. இதையெல்லாம்‌ பார்த்தால்‌ 
ஸ்ரீ மஹாவிஷ்ணுவே இவளுடைய சகோதரர்‌ என்று 
சொல்லாமலேயே புரியும்‌. இதே வர்ணம்‌, இதேமாதிரி சங்கு 
சக்கரம்‌, அசுரர்களை சம்ஹரிப்பதற்காக என்றே திரும்பத்‌ 
திரும்ப அவதாரங்கள்‌ எல்லாம்‌ மகாவிஷ்ணுவிடமே காணப்‌ 
படுகின்றன. பரம கருணையினால்‌ இருவரும்‌ இப்படி துஷ்ட 
நிக்ரகம்‌ செய்கிறார்கள்‌. இந்த மாயப்‌ பிரபஞ்சத்தை லீலா 
விநோதமாக நடத்துவது இந்த இருவரும்தான்‌. மாயோன்‌, 
மாயோன்‌ என்றே அவரைச்‌ சொல்வார்கள்‌. இது சங்க 
காலத்திலிருந்து தமிழ்நாட்டில்‌ உள்ள பெயர்‌. மாயாவி, மாயா 
நாடக சூத்திரதாரி என்று புராணங்கள்‌ சொல்லும்‌. 
அவளையோ மஹாமாயை என்றே சொல்கிறோம்‌. மற்ற சகோதர 
ஜோடிகளைவிட இந்த இரண்டு பேரும்‌ ரொம்பவும்‌ நெருக்கமாக 
இருக்கிறார்கள்‌-ஒன்று என்றே . சொல்லிவிடலாம்போல்‌! 
மேலே நான்‌ சொன்ன துர்க்கைக்கு ““விஷ்ணு துர்க்கை”' 
என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. லோகத்திலும்‌ அம்பாள்‌ 
விஷ்ணுவின்‌ சகோதரி என்பது சகலருக்கும்‌ தெரிந்திருக்கிற 
அளவுக்கு ஸரஸ்வதி சிவசகோதரி என்பதோ, லக்ஷ்மி 
பிரம்‌:மாவின்‌ சகோதரி என்பதோ பிரசாரமாயிருக்கவில்லை. 


மாயம்‌ செய்வதை முக்கியமாக பெண்பாலாகவே கருதுவது 
மரபு. மஹாவிஷ்ணுவிடத்தில்‌ இந்த அம்சம்‌ தூக்கலாக 
. இருக்கிறது. அதனால்தான்‌ அவர்‌ அமிருதத்தைப்‌ பங்&டு 
்‌ பண்ணினபோது மோஹினியாக அவதாரம்‌ பண்ணினார்‌. 
இவர்‌ அம்பாளின்‌ இன்னொரு ரூபம்‌ என்பதற்கு ரொம்பவும்‌ 
பொருத்தமாக மோஹினியைப்‌ பரமேசுவரனே கல்யாணம்‌ 
செய்துகொண்டிருக்கிறார்‌. விஷ்ணு க்ஷேத்திரங்களில்‌ ஜகத்‌ 
த்‌ இருக்கிறது இருப்பதி. வேங்கடரமண ஸ்வாமி 
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யைப்‌ பார்த்தாலும்‌ ரொம்ப அம்பாள்‌ சம்பந்தமாக இருக்கும்‌. 
அங்கே பெருமாளுக்குப்‌ புடவைதான்‌ உடுத்துகிறார்கள்‌. 
சுக்ரவாரத்தில்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. மற்றப்‌ 
பெருமாள்‌ கோயில்களில்‌ கருடன்‌ இருக்கிறது பல 
இடங்களில்‌. 'இங்கு மட்டும்‌ சிம்மங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
சிம்மம்‌ அம்பிகையின்‌ வாகனம்‌. 

அம்பாளும்‌, மகாவிஷ்ணுவும்‌, பரமேசுவரனும்‌ மூன்று 
ரத்தினங்கள்‌. “ரத்ன த்ரய பர்க்ஷா' என்றே ஸ்ரீ அப்பைய 
தீக்ஷிதர்‌ ஒரு கிரந்தம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. இந்த மூன்றும்‌ ஒரே 
பரம சத்தியத்தின்‌ மூன்று ரூப பேதங்கள்தான்‌. அம்பாள்‌ மற்ற 
இரண்டு பேரோடும்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கி 
றாள்‌-—ஒருத்தருக்குப்‌ பத்தினியாகவும்‌ இன்னொருத்தருக்கு 
ஸகோதரியாகவும்‌ இருக்கிறாள்‌: இந்த மூன்று மூர்த்திகளிடமும்‌ 
உயர்வு தாழ்வு கற்பிக்காத பக்தி வேண்டும்‌. எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அடிப்படையாக இருக்கிற சத்தியம்‌ (1ஙம்‌) சிவம்‌ என்றும்‌, 
அதுவே பலவாகத்‌ தெரிகிறதற்குக்‌ காரணமான சக்தி (080) 
அம்பாள்‌ அல்லது விஷ்ணு என்றும்‌ புரிந்து கொண்டு 
பக்தி செலுத்த வேண்டும்‌. 


அம்பாளுக்கும்‌ மஹாவிஷ்ணுவுக்கும்‌ பேதமில்லை 
என்பதைத்‌ தத்துவ ரீதியில்‌ சொன்னேன்‌. இப்போது உங்களுக்குத்‌ 
தெரியாத ஒரு கதை சொல்கிறேன்‌. ராமாயணம்‌ உங்கள்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ தெரிந்த கதைதான்‌. ஆனால்‌ அந்தத்‌ தெரிந்த 
கதையையே உங்களுக்குத்‌ தெரியாத மாதிரி சொல்கிறேன்‌. 
வால்மீதி, கம்பர்‌, துளச தாஸர்‌ எழுதியவை தவிர, ஆனந்த 
ராமாயணம்‌, அற்புத ராமாயணம்‌, துர்வாஸ ராமாயணம்‌ 
என்றெல்லாம்‌ பல இருக்கின்றன. அதில்‌ ஏதோ ஒன்றில்‌ இந்த 
விஷயம்‌ இருக்கிறது. ' 

அம்பாள்தான்‌ ஸ்ரீராமனாக அவதரித்தாள்‌ என்பது கதை; 
ஈசுவரனே ஸீதையாக உடன்‌ வந்தார்‌. ஸ்ரீராமன்‌ நல்ல பச்சை 
நிறம்‌. “மரகதமணி வர்ணன்‌” என்பார்கள்‌. அக்‌ 
“மாதா மரகத சியாமா' என்கிறார்‌ காளிதாஸர்‌. முத்துஸவா. 


தக்ஷ்தரும்‌ 'மரகதச்சாயே' என்று மீனாக்ஷியைப்‌ பற்றிப்‌ பாடுகிறார்‌. 
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சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரத்தைத்‌ தாண்டி மூல காரணமாக 
இருக்கிறபோது பராசக்தி செக்கச்‌ செவேல்‌ என்று இருந்த 
போதிலும்‌, மும்மூர்த்திகளில்‌ ஒருத்தருக்குப்‌ பத்தினியாடிப்‌ 
பார்வதியாக இருக்கிறபோது பச்சையாகத்தான்‌ இருக்கிறாள்‌. 
இவள்தான்‌ ஸ்ரீ ராமசந்திர மூர்த்தியாக வந்தாள்‌. 
பரமேசுவரன்‌ ஸீதா தேவியானார்‌. 


பழைய காலத்தில்‌ சின்ன வயசிலேயே குழந்தைகளுக்குக்‌ 
கல்யாணம்‌ செய்வார்கள்‌. அப்போது ஹோமம்‌ முதலிய 
கர்மங்களால்‌ குழந்தைகளுக்கு அலுப்புத்‌ தட்டிவிடப்‌ போகிறதே 
என்று குஷிப்படுத்துவதற்காக விளையாடல்‌, ஊஞ்சல்‌, 
நலங்கு, ஊர்வலம்‌ என்றெல்லாம்‌ வைத்திருந்தார்கள்‌. 
ஊர்வலத்தின்போது கல்யாணப்‌ பெண்ணுக்குப்‌ பிள்ளை 
வேஷமும்‌, மாப்பிள்ளைக்குப்‌ பெண்‌ வேஷமும்‌ போடுவார்கள்‌. 
இந்தமாதிரி, லோகத்தில்‌ ராக்ஷஸ பயத்தைப்போக்கி விளை 
யாட்டாக ஊர்வலம்‌ வருவதற்கு அம்பாள்‌ ராமனாகவும்‌, 
ஈச்வரன்‌ ஸீதையாகவும்‌ வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌. 
இது ஒருத்தருக்கும்‌ தெரியாது. ஸ்ரீ ராமனும்‌ ஸீதையும்கூட 
இதை- மறந்தே போனதுபோல்‌ இருந்தார்கள்‌. ஆனால்‌ 
ரொம்பவும்‌ உணர்ச்சி வேகம்‌ ஏற்பட்டால்‌ மனஸின்‌ 
அடியிலே எங்கோ மறைந்திருப்பதுகூட வெளியிலே 
வெடித்துவிடுகிறது அல்லவா? இப்படி ஒரு கட்டம்‌ 
ராமாயணத்தில்‌ வருகிறது. 


ஸ்ரீராமன்‌ ஸிதையை விட்டுவிட்டுக்‌ காட்டுக்குப்‌ 
போவது என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிவிடுகிறார்‌. அப்போது 
தேவிக்கு உணர்ச்சி பீறிக்கொண்டு வந்துவிடுகிறது. 
“காட்டிலே துஷ்டர்‌ பயம்‌, மிருக பயம்‌ இருக்கிறது என்பதால்‌ 
பெண்டாட்டியை அழைத்துப்போக மறுக்கிறாரே, இவரும்‌ 
ஓர்‌ ஆண்‌ பிள்ளையா” என்று ஸ்வாதீனத்தில்‌ அவளுக்கு 
மகா கோபம்‌ வர, அந்த வேகத்தில்‌ ஓர்‌ உண்மையைச்‌ 
சொல்லி விடுகிறாள்‌. 


“உம்மை மாப்பிள்ளையாக வரித்த என்‌ பிதா ஜனகர்‌ நீர்‌ 
..... புருஷ வேஷத்தில்‌ வந்திருக்கிற ஒரு ஸ்திரீ (ஸ்த்ரியம்‌ புருஷ 


ட த்‌ ம 
ப துய்‌ ச 


தனிய பித்‌ ல்‌  உ ளை 
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விக்ரஹம்‌) என்பதைத்‌ தெரிந்துகொள்ளாமல்‌ போனாரே”? 
என்று ராமரைப்‌ பார்த்துச்‌ சண்டை போடுகிறாள்‌ ஸீதாதேவி. 
இது சாக்ஷாத்‌ வால்மீகி ராமாயண வசனம்‌. 


ஸ்ரீ ராமனுக்கு அவர்‌ அம்பாள்தான்‌ என்பதை இப்படி 
சூக்ஷ்மமாக ஞாபகப்படுத்திவிட்டாள்‌ ஸீதை. உடனே 
அவருக்கு அவதாரக்‌ காரியம்‌ நினைவு வந்தது. ராக்ஷஸ சம்ஹாரம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ என்ற நினைப்பு வந்ததும்‌, அதற்கு 
அநுகூலமாகவே விளையாட்டு நடப்பதற்காக ஸீதையை 
அழைத்துக்‌ கொண்டு காட்டுக்குப்‌ போனார்‌. 


இவரால்‌ சம்ஹரிக்கப்பட வேண்டிய ராவணனோ 
பெரிய சிவபக்தன்‌. ஆதியில்‌ அவனுக்கு சிவனையே கைலா 
ஸத்திலிருந்து லங்கைக்கு இழுத்துக்கொண்டு வந்து அசோக 
வனத்தில்‌ வைத்து பூஜை செய்யவேண்டும்‌ என்று ஆசை. 
அதற்காகத்தான்‌ கைலாஸத்தைப்‌ பெயர்த்துப்‌ பார்த்தான்‌. 
அப்போது அம்பிகை பயந்து ஈசுவரனைக்‌ கட்டிக்கொள்ள 
அவர்‌ விரல்‌ நுனியால்‌ மலையை அழுத்திவிட்டார்‌. தப்பி 
னோம்‌ பிழைத்தோம்‌ என்று ராவணன்‌ லங்கைக்கு ஓடி. 
வந்தான்‌. மகா சிவ பக்தனாகையால்‌ அவனுக்குத்‌ தன்னுடைய 
ஈசுவரன்தான்‌ ஸீதையாக வந்திருக்கிறார்‌ என்று தெரிந்து 
விட்டதாம்‌. முன்பு அம்பாளால்தான்‌ தன்‌ காரியம்‌ கெட்டுப்‌ 
போச்சு என்கிற கோபத்தில்‌, இப்போது அவள்‌ தலையீடு 
இருக்கக்கூடாது என்றே ராமரை அப்புறப்படுத்திவிட்டு 
ஸீதையை தூக்கி வந்து அசோகவனத்தில்‌ வைத்தானாம்‌. 
ஆனாலும்‌ ராக்ஷஸ அறிவானதாலும்‌ அம்மையப்பனான 
ஜோடியில்‌ ஒன்றை விட்டு ஒன்றை மட்டும்‌ பிடித்துக்கொண் 


டதாலும்‌ ராவண்னுடைய அன்பு விகாரப்பட்டுக்‌ காமமா 


யிற்று. இருந்தாலும்‌ சிவபக்தியினால்‌ இவனுக்கு அவதார 
ரகசியம்‌ அவ்வப்போது துளி தெரிந்தது. ஆஞ்சநேயரைப்‌ 
பார்த்தவுடனே ராவணன்‌, “இவர்‌ யார்‌? நந்தியம்‌ பெருமானா?? 
என்று நினைக்கிறான்‌. 'இமேஷ பகவான்‌ நந்த?” என்பது 
வால்மீகி ராமாயண வசனம்‌. . ஸீதா ராமர்களின்‌ 


பரமதாஸனாக இருக்கப்பட்ட ஹநுமாரைப்‌ பார்த்ததும்‌ 


கைலாஸத்தில்‌ ஸ்வாமிக்கும்‌ அம்பாளுக்கும்‌ தாஸனாக 


| 
| 
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இருக்கற நந்திதான்‌ அவர்‌ என்பது புரிந்ததுபோல ராவணன்‌ 
பேசுகிறான்‌. 


அம்பாளே நாராயணன்‌ என்பதற்காக இந்தக்‌ கதை 
எல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌. இரண்டும்‌ ஒன்றாக இருக்கட்டும்‌! 
ஆனால்‌ நாராயணன்‌ என்கிற புருஷ ரூபம்‌ அம்பாளின்‌ ஸ்திரீ 
ரூபம்‌ இரண்டும்‌ நன்றாக இருக்கின்றனவே; இரண்டையும்‌ 
வைத்துக்கொள்ளலாமே என்று தோன்றுகிறது. அப்போது 
அவர்களை சகோதரர்களாக வைத்துக்கொள்ளலாம்‌. 
அம்பாளை நாராயண சகோதரி என்று சொல்வதற்குப்‌ 
புராணக்‌ கதைகள்‌ எல்லாம்‌ பக்கபலமாக இருக்கின்றன. 


அசைகள்‌ அத்தனை அனர்த்தத்துக்கும்‌ காரணம்‌. ஆசை 
தான்‌ “காமம்‌: என்பது. ஆசைப்பட்டது கிடைக்காவிட்டால்‌ 
குரோதம்‌, சோகம்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகின்றன. காமத்தில்‌ 
பிறப்பு உண்டாகிறது. குரோதத்தால்‌ நம்மை நாமே கொன்று 
கொள்கிறோம்‌. எனவே ஜனன மரணத்திலிருந்து விடுபட 
வேண்டுமானால்‌ நம்மைக்‌ காமமும்‌ குரோதமும்‌ . அண்ட 
விடக்கூடாது. மழை ஜலம்‌ உள்ளே புகவொட்டாமல்‌ நல்ல 
டஃபேடோ குடைத்துணி காப்பாற்றுறெது. அதை “வாட்டர்‌ 
ப்ரூஃப்‌” என்கிறோம்‌. இதே மாதிரி நமக்குக்‌ காம ப்ரூஃபாக, 
க்ரோத ப்ரூஃபாக, சோக ப்ரூஃபாக ஒரு கவசம்‌ இருக்றெதா 
என்றால்‌, இருக்கிறது. 

அம்பாளின்‌ இருபைதான்‌ அந்தக்‌ கவசம்‌. நமக்கு ரொம்பப்‌ 
பணம்‌ இருக்கலாம்‌, செல்வாக்கு இருக்கலாம்‌ 'பவிஷு”' 
இயாதி இருக்கலாம்‌. அழகு ஆரோக்கியங்கள்‌ இருக்கலாம்‌. 
இவையெல்லாம்‌ அம்பாள்‌ அநுக்கிரஹத்தால்‌ கிடைத்ததாக 
நாம்‌ சொல்லிக்கொள்ளலாம்‌. ஓரளவுக்கு அப்படிச்‌ சொல்வது 
வாஸ்தவமும்தான்‌. ஆனாலும்‌ ஆசையும்‌ வெறுப்பும்‌, 
பயமும்‌, துக்கமும்‌ மனஸிலிருக்கிற வரையில்‌ இதுகள்‌ 
எல்லாம்‌ கிடைத்துத்தான்‌ என்ன? ஆனபடியால்‌ உண்மையில்‌ 
அம்பாள்‌ அநுக்ரெஹம்‌ இருப்பதற்கு அடையாளம்‌ நம்மை, 
ஆசையும்‌, துவேஷமும்‌, பயமும்‌ அழுகையும்‌ தொடாமல்‌ 
இருப்பதுதான்‌. 
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துவேஷம்‌, பயம்‌, அழுகை இவைகளுக்கும்‌ மூலகாரணம்‌ 

'நான்‌', “நான்‌” என்று ஒன்றிடம்‌ ஆசைதான்‌; காமம்தான்‌. 

எனவே காமம்‌ ஒன்று தொலைந்தால்‌ போதும்‌, அத்தனை 

அனர்த்த பட்டாளமும்‌ தொலைந்து போனதாக ஆகிறது. 

அதன்பின்‌, இந்த உலகத்தில்‌, இந்தச்‌ சரீரத்தில்‌ நாம்‌ இருக்கிற 
போதே மோக்ஷ ஆனந்தம்தான்‌. 


காமேசுவரி என்றும்‌ காமாக்ஷி என்றும்‌ பெயர்‌ படைத்த 
பராசக்தியை மனமுருகிப்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ அவள்‌ நம்‌ 
காமத்தை அடியோடு துவம்ஸம்‌ செய்துவிடுறொள்‌: காமேசுவரி 
தான்‌ பஸ்மமாகிவிட்ட காமனை மறுபடி உண்டாக்கினவள்‌. 
அதன்பின்‌ காமதகனம்‌ செய்த பரமேசுவரனுக்குக்‌ காமம்‌ 
பொங்குகிற மாதிரி தன்‌ கண்களில்‌ பிரேமை பொங்கப்‌ 
பார்த்தவள்தான்‌ காமாக்ஷி. இவளுடைய அநுக்கிரஹத்தால்‌ 
நமக்குக்‌ காம ஜயம்‌ ஏற்படும்‌ என்றால்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
முரணாகத்‌ தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ முரண்‌ இல்லை.பரப்பி 
ரம்மம்‌ லோகப்‌ பிரக்ஞையே இல்லாமல்‌ இருந்துவிட்டால்‌, 
மாயா லோகத்தில்‌ .மாட்டிக்கொண்டிருக்கிற நாம்‌ எப்படி 
விடுபடுவது? நம்மை விடுவிக்கவே அதற்குக்‌ காருண்யம்‌ 
்‌ உண்டாகிறது. இந்தக்‌ கருணையைத்தான்‌ பரமேசுவரனுக்கு : 
உண்டான காமம்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. இந்தக்‌ கருணை 
உணர்வு அவருக்குப்‌ பிறப்பதற்குக்‌ காரணமாயிருந்த சக்தி 
- யையே காமாக்ஷி என்கிறோம்‌. ஸமஸ்த ஜீவராசிகளும்‌ 
க்ஷேமமாக இருக்கவேண்டும்‌ என்ற காமம்‌ தவிர, வேறு ஓர்‌ 
ஆசையும்‌ இல்லாத பரம அன்பு லீலை அது. 

காமனை எரித்த பரமேசுவரனின்‌ பாதியாக அவள்‌ 
இருப்பதால்‌-— நெற்றிக்‌ கண்ணில்‌ பேர்பாதி அவளுடையது 
அவள்‌ ஜீவப்பிரபஞ்சத்தின்‌ காமத்தை பஸ்பமாக்குகிறாள்‌. 
“இவனுக்குக்‌ காமமூட்டிய நீயே பக்தர்களின்‌ காமத்தை 
நாசம்‌ செய்கிறாய்‌?” என்று மூகர்‌ அடிக்கடி சொல்வார்‌. 

காம தகனம்‌ செய்த சிவத்தின்‌ சக்தி என்பதால்‌ காமத்தை 
அவள்‌ எரிக்கிறாள்‌: நாராயண சகோதரியாகவும்‌ இருக்கிறவள்‌ 
அவள்‌. நாராயணனோ சாக்ஷாத்‌ மன்மதனின்‌ பிதாவாக 
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இருக்கிறார்‌. பலபேருக்குப்‌ பிரம்மா மகாவிஷ்ணுவின்‌ 
பிள்ளை என்பது மட்டுமே தெரியும்‌. ஆனால்‌ மன்மதனும்‌ 
அவர்‌ பிள்ளைதான்‌. மோஹினியாக வந்தபோது அவர்‌ 
பரமேசுவரனிடமே ஐயப்ப சாஸ்தாவை ஒரு புத்திரனாகப்‌ 
பெற்றார்‌. சிவ க்கி சேர்ந்து பிறந்த சுப்ரமண்யர்‌ போன்றவர்‌ 
சிவ-விஷ்ணு சேர்ந்து ஜனித்த ஐயப்பன்‌. எனவே பரம 
ஞானமூர்த்தியாக இருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ பிரம்மாவோ ஜன்மா 
வுக்குக்‌ காரணமாயிருக்கறொர்‌. ஒரு ஜந்து ஜனிக்கக்‌ காரணமாக 
இருக்கிற காமத்தைத்‌ தூண்டுகிறவனே மஹாவிஷ்ணுவின்‌ 
இன்னொரு பிள்ளையான மன்மதன்‌. சகல ஜீவராசி 
களையும்‌ காமத்தில்‌ தள்ளி ஆட்டிப்படைக்கிற 
வல்லமை அவனுக்கு இருக்கிறது! 


எரிந்த காமனை மறுபடியும்‌ உயிர்ப்பித்த காமாக்ஷி 
காமத்தைப்‌ போக்குகிறாள்‌ என்றேன்‌. இதேமாதிரி காமனைப்‌ 
படைத்தவர்‌ மகாவிஷ்ணு என்றால்‌, நம்‌ காமங்கள்‌ போக 
அவர்‌ அநுக்கிரகிப்பாரார நிச்யம்‌ அநுக்கிரகிப்பார்‌ ஸ்ரீராமன்‌ 
யார்‌? மகாவிஷ்ணுவின்‌ அவதாரம்‌. “ராமன்‌ என்று சொன்‌ 
னால்‌ அங்கே காமன்‌ வரமாட்டான்‌, என்கிறோம்‌. 'ராம 
ராம ராம: என்று சொல்லிச்‌ சொல்லியே காமாதி அறுபசைகளை 
ஒழித்த மகான்கள்‌ பலர்‌ உண்டு. அவரும்‌ காமனும்‌ 
அப்பா--பிள்ளையாயிற்றே, ஏன்‌ இப்படி என்று கேட்கலாம்‌. 
அப்பாவிடம்‌ பிள்ளைக்கு உள்ள அபரிமித மரியாதையா 
லேயே, அவர்‌ இருக்கற இடத்துக்கு வரமாட்டான்‌; அங்கே 
தன்‌ வாலைச்‌ சுருட்டிக்‌ கொண்டுவிடுவான்‌. துளஸீதாஸர்‌ 
இப்படித்தான்‌ வேடிக்கையாப்‌ பெரிய தத்வத்தைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. சிவபெருமானிடம்‌ பயத்தினால்‌ அவரது 
அடியார்களைக்‌ காமன்‌ நெருங்கமாட்டான்‌. மஹாவிஷ்ணு 


விடம்‌ மரியாதையாலேயே அவரது பகம்‌ எட்‌ தன்‌ 
கைவரிசையைக்‌ காட்டமாட்டான்‌. 


நர யல ப்‌ என்பதாக மஹாவிஷ்ணு லட்‌ 


டனும்‌ 


சிவத்தின்‌ சக்தி; நாராயண ஸ்ஹோதரி ப 915 


அம்சமாயினும்‌ நரன்‌” என்ற பேருக்கு ஏற்றபடி, இவருக்கு 
மநுஷ்ய சுபாவத்தினால்‌ கோபம்‌ வந்து விட்டது. “ஹும்‌?” 
என்று ஓர்‌ உறுமல்‌ போட்டார்‌. அந்த ஹாுங்காரத்தினால்‌ 
எங்கே பஸ்மமாகி விடுவோமோ என்று பயந்து, அப்ஸரஸ்கள்‌ 
அவரைவிட்டு, நாராயணர்‌ தபஸ்‌ செய்கிற இடத்துக்கு 
ஓடி வந்தார்கள்‌. இங்கே வந்து தங்கள்‌ சாமர்த்தியத்தைக்‌ 
காட்ட ஆரம்பித்தார்கள்‌. நாராயணருக்கோ கொஞ்சம்கூடக்‌ 
காமமே கிடையாது. அது மட்டுமில்லை; நரர்‌ மாதிரி 
இவருக்குக்‌ கோபமும்‌ கிடையாது. எனவே சிரித்துக்‌ 
கொண்டே விளையாட்டாகத்‌ தமது தொடையைத்‌ தட்டி 
னார்‌. நாராயணரின்‌ தொடையிலிருந்தே ஊர்வசி(ஊரு- 
தொடை) தோன்றினாள்‌. அவளுடைய ஒப்பில்லாத ரூப 
லாவண்யத்தைக்‌ கண்டு,தேவலோக நாட்டிய ஸ்திரீகள்‌ வெட்ட, 
“இவரிடம்‌ நம்‌ சக்தி பலிக்கவே பலிக்காது” என்று உணர்ந்‌ 
தார்கள்‌. அப்ஸரஸ்களும்‌ .வெட்கும்படியான அத்தனை 
பெண்ணழகைத்‌ தமக்குள்‌ வைத்துக்கொண்டே அவர்‌ பரம 
பரிசுத்தமான தபஸ்வியாக இருந்திருக்கிறார்‌! அவரையே 
ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு, இவரிடமிருந்தே பிறக்கிற அழகு தன்‌ 
கைவரிசையை அவரிடமே .. காட்டமுடியுமா? இதுதான்‌ 
தாத்பரியம்‌. 2 


அதே மாதிரி, பிரம்மாவும்‌, மன்மதனும்‌ விஷ்ணுவிட 
மிருந்து வந்ததாலேயே அவர்‌ ஜன்மத்தை, காமத்தைப்‌ 
போக்குகிற சக்தி படைத்தவராக இருக்கிறார்‌. 

நாராயண சகோதரியான அம்பாள்‌ சிவனின்‌ சக்தியாகக்‌ 
காமனைப்‌ பொசுக்கினாள்‌. அவளே எரிந்துபோன காமனுக்குப்‌ 
புனர்ஜன்மா கொடுத்து அவனைப்‌ படைத்தாள்‌. அவனை ஆக்க, 
அழிக்க இரண்டுக்கும்‌ அவள்‌ சச்‌இ பெற்றவள்‌ என்பதிலிருந்து 
அவன்‌ அவள்‌ ஆதிக்கத்திலிருக்கிறவன்தான்‌ என்றாயிற்று. 
எனவே, அவளுடைய அடியார்களை அண்டமாட்டான்‌. 
இதனால்தான்‌ காமாக்ஷியை உபாஸிப்பவர்கள்‌ 
காம ஜயம்‌ செய்கிறார்கள்‌ 


916 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


நாம்‌ ஏதாவது கெடுதல்‌ வந்தால்‌ “சிவா சிவா?” 
என்கிறோம்‌. கேட்கக்கூடாததைக்‌ கேட்டால்‌, “சிவா சிவா” 
என்று காதைப்‌ பொத்திக்கொள்கிறோம்‌. மூகரோ ரொம்பவும்‌ 
நல்லதாக இருக்கிற ஓர்‌ அதிசயத்தைப்‌ பார்த்து, “ஆஹா. ஆஹா” 
என்று சொல்வதற்குப்‌ பதில்‌ '*சிவ சிவ”? என்கிறார்‌. 

சிவசிவ பசயந்தி ஸமம்‌ 

ஸ்ரீ காமாக்ஷி கடாச்ஷிதா: புருஷா: 


ஸ்ரீ காமாக்ஷியம்மாளின்‌ கடாக்ஷத்தைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ 
விஷயத்தில்‌ எத்தனை அதிசயங்கள்‌ நடந்துவிடுகின்றன! 
“திவ சிவ'' என்கிறார்‌. என்ன அதிசயம்‌ என்றால்‌, “நமக்கு 
எல்லாம்‌ வேறு வேறாகத்‌ தெரிகிறபோது அவர்களுக்கு 
எல்லாம்‌ சமமாகத்‌ தெரிகிறதே!' என்று வியக்கிறார்‌. 

சமத்துவம்‌ சமத்துவம்‌ என்று இந்தக்‌ காலத்தில்‌ வாய்ப்‌ 
பேச்சில்‌ நிறையச்‌ சொல்கிறோம்‌. ஆனால்‌ ஞானமில்லாமல்‌, 
வெறும்‌ பாலிடிக்ஸாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. காரியத்தில்‌ இது . 
முக்கால்வாசி பொய்யாகவே இருக்கிறது. 


காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌. பெற்றவனுக்கோ அத்வைத 
ஞானமே சித்தித்து விடுகிறது. அவனுக்குப்‌ பார்ப்ப 
தெல்லாம்‌ ஒரே பரம்பொருள்தான்‌. சத்தியமான சம தரிசனம்‌ 
அவனுக்குத்தான்‌ இருக்கிறது. 


அவனுக்குக்‌ காடும்‌ வீடும்‌ சமமாலவிட்டது என்கிறார்‌ 
மூகர்‌. 

அவனுக்குக்‌ குரோதம்‌ என்பது கொஞ்சம்கூட இல்லை. 
எனவே மித்திரனும்‌ சத்துருவும்‌ சமமாகி விட்டார்களாம்‌! 

- காமமும்‌ அவனை விட்டு அடியோடு அகன்றுவிட்டது. 
யுவதியின்‌ சிவந்த உதடும்‌, மண்ணாங்கட்டியும்‌ அவனுக்கு 
சமமாகிவிட்டன என்கிறார்‌ மூகர்‌. 


“லோஷ்டம்‌ ௪ யுவதி பிம்போஷ்டம்‌” 


. ௮ என்று 'பிராஸம்‌ போட்டு அழகோடு சொல்கிறார்‌. 


கைகள்‌ னது. அன்‌ 
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லோஷ்டம்‌--மண்ணாங்கட்டி; ஓஷ்டம்‌-—உதடு (உதடு 
பெரிதாகத்‌ தொங்கிக்கொண்டிருக்றெ பிராணிதான்‌ ஓஷ்ட்ரம்‌; 
இதுவே தமிழில்‌ ஓட்டை, ஒட்டகம்‌); 'பிம்பம்‌' என்றால்‌ 
கோவைப்‌ பழம்‌; 'பிம்போஷ்டம்‌'- கோவைப்பழம்‌ மாதிரிச்‌ 


சிவந்த உதடு. 


கதையில்‌ பகவான்‌ ''யோ£ ஸம லோஷ்டாச்ம காஞ்சன”. 
என்று சொன்னதை நினைப்பூட்டுகிற மாதிரியே, மூகரும்‌ 
சொல்கிறார்‌. பொன்னாசையை வைத்து, “பொன்னும்‌ 
மண்ணும்‌ யோடிக்குச்‌ சமம்‌: என்றார்‌ பகவான்‌. மூகர்‌ 
பெண்ணாசையை வைத்துப்‌ பேசுகிறார்‌. 

எத்தனை காமம்‌, குரோதம்‌, சோகம்‌, பயம்‌ இவற்றை 
உண்டு பண்ணுகிற வஸ்துவும்‌ அம்பாளை 
உபாஸிக்கிறவனைக்‌ கொஞ்சம்கூட அசைக்காது. 

காமக்குரோதாதிகள்‌ இல்லாமல்‌ எப்போது பார்த்தாலும்‌ 
அவளையே தியானித்துக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ அதுவேதான்‌ 
மோக்ஷம்‌. “அவள்‌ வேறு, நாம்‌ வேறு” என்றெ பாவனையும்‌ 
போய்‌, அவளே நாமாக முடிகிற அந்த நிலையே மோக்ஷம்‌. 

ஆரம்ப நிலையில்‌ அவள்‌ வேறு என்றே பாவிக்கலாம்‌. 
அப்போது அவளுடைய சூணாறவிந்தங்களையே கெட்டியாகப்‌ 
பிடித்துக்கொண்டு அவளைப்‌ பிரார்த்தித்தபடி இருக்க 
வேண்டும்‌; கொஞ்சம்‌. கொஞ்சமாக நம்மை அவளிலேயே 
கரைக்க வேண்டும்‌. 

நாம்‌ கொஞ்சம்‌ பிரயாசைப்பட்டாலும்‌ போதும்‌. 
அவளே நம்மைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக. உயர்த்தி 
ரக்ஷிப்பாள்‌. நமக்கும்‌ அவளுக்கும்‌ இருக்கிற 
வேறுபாட்டையும்‌ தகர்த்துத்‌ தானாகவே ஆக்கிக்‌ 
கொள்வாள்‌. 


1 தெ.கு. 59 
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நம்‌ தேசத்தில்‌ மட்டும்‌ என்றில்லை; லோகம்‌ முழுக்க 
துர்ப்பிகூம்‌ அதிகமாகி வருகிறது. மெஷின்கள்‌ நிறையச்‌ 
செய்து விடலாம்‌. ஃபாக்டரிகள்‌ நிறைய வைத்து விடலாம்‌. 
ஆனால்‌ பயிர்‌ பச்சைகள்‌ வளர்வது நம்‌ கையில்‌ இல்லாமல்‌ 
இருக்கிறது. தானிய ஸம்ருத்தி (செழிப்பு) இருந்தாலொழிய, 
வயிறு நிரம்பினால்‌ அன்றி, பாக்கி என்ன சுபிக்ஷம்‌ செய்து 
கொண்டாலும்‌, மொத்தத்தில்‌ துர்பிக்ஷமாகத்தான்‌ இருக்கிறது. 
பயிர்‌ பச்சை விளைச்சலுக்கு நம்முடைய அகட விகட 
சாமர்த்தியங்களால்‌ பிரயோஜனமில்லை. என்ஜினீயர்‌ 
அணை” கட்டலாம்‌. ஆனால்‌, மழையைப்‌ பெய்விக்க 
அவரால்‌ முடியாது.  ஜகன்மாதாவான அன்னபூர்ணேசுவரியை 
எல்லாரும்‌ மனஸாரப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொண்டால்தான்‌ 
விமோசனம்‌ உண்டு. அவளே நாம்‌ செய்கிற மகாபாபங்களை 
க்மித்துத்‌ தானிய ஸம்ருத்தியை , அநுக்கிரடிப்பாள்‌. 
துர்பிக்ஷம்‌ போக அவளே பிச்சை போடுவாள்‌. 


நம்முடைய ஆசார்யாள்‌ ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌ 
காசியில்‌ இருந்தபோது, அன்னபூர்ணி மீது ஒரு 
ஸ்தோத்திரம்‌ பாடியருளினார்‌. 


அதில்‌ சுலோகத்துக்குச்‌ சுலோகம்‌ முடிவிலே, 
“கருணையின்‌ பற்றுக்கொம்பாக இருக்கிற அம்மாவே, 
அன்னபூர்ணேசுவரியே : பிச்சை / போடு: என்று 
உருக்கமாக வேண்டிக்‌ கொள்கிறார்‌. 


செல்பி கு] ஓ ப] 
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“பிக்ஷ£ம்‌ தேஹி க்ருபாவலம்பனகரீ 
மாதா அன்னபூர்ணேச்வாீ” 


“தேஹி-போடு' என்றால்‌ அவருக்கில்லை. அவருக்குப்‌ 
பிக்ஷை ஜாம்‌ ஜாம்‌ என்று நடந்துகொண்டிருந்திருக்கும்‌! 
தவிரவும்‌ நம்‌ ஆச்சார்யாளுக்குச்‌ சரீராபிமானம்‌, உதரபோஷணம்‌, 
தான்‌ என்கிற எண்ணம்‌ லவலேசம்கூடக்‌ கிடையாது. 
கிரகசன்‌ என்ற காபாலிகன்‌ அவரிடம்‌, '“ஒரு சக்கரவர்த்தி 
அல்லது சந்நியாசியின்‌ தலையைப்‌ பலி கொடுத்தால்‌ தனக்குக்‌ 
கபாலியின்‌ தரிசனம்‌ கிடைக்கும்‌” என்றான்‌. உடனே ஆசார்யாள்‌, 
“சக்கரவர்த்தியின்‌ தலைக்கு ஆசைப்பட்டால்‌ உன்‌ 
தலையே போய்விடும்‌. 'சந்நியாசியின்‌ தலை வேண்டுமானால்‌ 
இதோ இந்தத்‌ தலையை எடுத்துக்கொள்‌” என்று தனது 
சிரஸையே தொட்டுக்‌ காட்டினார்‌. அப்புறம்‌ ஈசுவர சங்கல்பத்‌ 
தால்‌ கதை மாறிப்போயிற்று. அது வேறு விஷயம்‌. 
இப்போது நான்‌ அந்தக்‌ கதையைச்‌ சொல்ல வரவில்லை. 
ஆசாரியாளுக்குக்‌ கொஞ்சம்கூட அஹங்கார மமகாரமே 
திடையாது. தேகாபிமானமே கிடையாது என்பதற்காக 
இதைச்‌ சொன்னேன்‌. அப்படிப்பட்டவர்‌ ““பிக்ஷாம்‌ 
தேஹி--பிச்சை போடு” என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? 
இந்த ஸ்தோத்திரத்தின்‌ கடைசி சுலோகத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ 
அர்த்தம்‌ புரியும்‌. அதில்‌, “எனக்குப்‌ பார்வதியே அம்மா; 
பரமேசுவரனே அப்பா! சிவபக்தர்கள்‌ எல்லாம்‌ பந்துக்கள்‌; 
மூவுலகமும்‌ வீடு' என்கிறார்‌. எனவே தேஹி-பிச்சை போடு 
என்று இவர்‌ கேட்கிறபோது, திரிலோகங்களுக்கும்‌ பிச்சை 
போடு என்று பிரார்த்தத்ததாகவே அர்த்தமாகிறது. 


அதோடு, தனக்கு என்றே வேண்டிக்கொள்கிற நம்‌ 
மாதிறி இருக்கப்பட்டவர்கள்‌, பாராயணம்‌ செய்வதற்குப்‌ 
பொருத்தமாக இப்படிப்‌ பிரார்த்தனை செய்திருக்கிறார்‌. 


அன்ன பிக்ஷை மட்டும்‌ பிரயோஜனமில்லை. முடிவில்‌ 
ஞானமில்லாமல்‌ வெறுமே தின்று தின்று ஊனை வளர்த்துப்‌ 
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பிரயோஜனமில்லை.கையில்‌ ச்ஷீரான்ன (பால்‌ சோற்று)ப்‌ 
பாத்திரமும்‌, கரண்டியும்‌ வைத்துக்கொண்டு அன்புருவாக 
உணவுபோடும்‌ அன்னபூர்ணி இந்த ஞானத்தையும்‌ 
விசேஷமாக அநுக்ரெகிக்றொள்‌. ஞான வைராக்கியப்‌ 
பிச்சையைத்தான்‌ ஆதிசங்கரரும்‌ முடிவாகக்‌ கேட்கிறார்‌. 


காஞ்சி காமாக்ஷியில்‌ அன்னபூர்ணேசுவரியும்‌ அடக்கம்‌. 
காமாக்ஷி இருநாழி நெல்‌ கொண்டு முப்பத்திரண்டு அறங்களை 
வளர்த்தாள்‌. அதில்‌ அன்னதானம்‌ ஒன்று: காமகோட்டத்தில்‌ 
அன்னபூர்ணி சந்நிதி இருக்கிறது. காஞ்சியில்‌ ஓண காந்தன்‌ 
தளியில்‌ இருக்கும்‌ ஸ்வாமியைப்‌ பாடும்‌ சுந்தரமூர்த்தி 
ஸ்வாமிகள்‌, “காமகோட்டத்தில்‌ அன்னபூரணியே 
இருக்கும்போது நீர்‌ ஏன்‌ பிக்ஷ£ண்டியாக அலைகிறீர்‌?' 
என்று கேட்கிறார்‌. 


வாரிரும்‌ குழல்வாள்‌ நெடுங்கண்‌ 
மலைமகள்‌ மதுவிம்மு கொன்றைத்‌ 
தாரிருந்‌ தடமார்பு நீங்காத்‌ 
தையலாள்‌ உலகுய்ய வைத்த 
காரிரும்‌ பொழில்கச்சி மூதூர்க்‌ 
காமகோட்டம்‌ உண்டாக நீர்போய்‌ 
ஊரிடும்‌ பிச்சைகொள்‌ வதென்னே 
ஒண்காந்தன்‌ றளியுளீரே! 


சரீரம்‌, ஆத்மா இரண்டுக்கும்‌ உணவூட்டி வளர்க்கிற 
அன்னபூர்ணேசுவரியைத்‌ துதித்து சமஸ்த ஜீவர்களுக்கும்‌ 
துர்பிக்ஷம்‌ நீங்கப்‌ பிரார்த்திப்போம்‌. 

பாபம்‌ செய்ததற்குத்‌ தண்டனையாக துர்பிக்ஷத்தில்‌ ' 
கஷ்டப்படுகறவர்களுக்கு காமாக்ஷியேயான அன்னபூரணி 
கருணை பாலிக்கிறாள்‌. பசி என்பது பாபிக்கும்‌ வரக்கூடாது. 
கேரளத்தில்‌ செருக்குன்னம்‌ என்று அன்னபூர்ணா க்ஷேத்திரம்‌ 
இருக்கிறது. அங்கே சேவார்த்திகளுக்கெல்லாம்‌ சாப்பாடு 
போடுகிறார்கள்‌. அதுமட்டுமில்லை; ராத்திரி வேளையில்‌ 
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கோயிலுக்குப்பக்கத்தில்‌ ஒரு மரத்தில்‌ ஒரு சோற்று 
மூட்டையைக்கட்டி : வைக்கிறார்கள்‌. இராக்காலத்தில்‌ 
அந்தப்‌ பக்கமாகப்‌ பசியோடு போகிற திருடர்களும்கூடப்‌ 
பசியாற வேண்டும்‌ என்று இந்த ஏற்பாடு. 


இத்தனை கருணையோடு ஓர்‌ அம்மா இருக்கிறபோது, 
இன்றைக்கு லோகத்தில்‌ இவ்வளவு துர்பிக்ஷை இருக்கிறது 
என்றால்‌, அதிலிருந்து நாம்‌ எத்தனை பாபம்‌ செய்திருக்கி 
றோம்‌ என்பதைத்தான்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. “சரக 
ஸம்ஹிதை'யில்‌ ஆத்ரேயர்‌ சொல்வதாக வருகிறது; ஒரு 
தேசத்திலோ, நகரத்திலோ, கிராமத்திலோ ஆட்சியில்‌ இருக்‌ 
கப்பட்டவர்கள்‌ தர்மம்‌ தவறி நடந்தால்‌ அவர்களைச்‌ சேர்ந்த 
ஜனங்களும்‌ இதே போக்கை அநுசரிக்க வேண்டியதாகிறது. 
இப்படி அதர்மம்‌ ரொம்பவும்‌ பரவுகிறபோது தேவர்கள்‌ 
இவர்களைக்‌ கைவிட எண்ணுகிறார்கள்‌. (தேவர்கள்‌ என்றால்‌ 
இயற்கைச்‌ சக்திகளை நடத்துகிற ஈசுவரனின்‌ அதிகாரிகள்‌]. 
உடனே ருதுக்கள்‌ மாறுகின்றன. மழை சரியாகப்‌ பெய்வ 
தில்லை. பெய்தாலும்‌ காலம்‌ தவறி, இடம்‌ தவறி, அளவு 
தவறிப்‌ பெய்யும்‌. பருவக்‌ காற்று முறைப்படி வீசுவதில்ல. 
வியாதிக்‌ இருமிகள்‌ அதிகமாகின்றன. பயிர்‌ பச்சைகளின்‌ 
செழிப்புப்‌ போகிறது. உணவுப்‌ பதார்த்தங்களில்‌ துர்பிக்ஷம்‌, 
இடைக்கிற கொஞ்சத்திலும்‌ தோஷங்கள்‌, கெட்ட காற்று, 
வியாதி இவற்றால்‌ தேசம்‌ பாழாகிறது. 


இம்மாதிரி உலகத்துக்கு ஏற்படும்‌ 'துர்பிக்ஷத்திலிருந்து 
நம்முடைய தப்பையே புரிந்துகொண்டு திருந்தப்‌ பிரயாசை 
எடுத்தோமாயின்‌, அன்னபூர்ணியே அன்னபிக்ஷை ஞான 
பிக்ஷை எல்லாம்‌ போடுவாள்‌: அவள்‌ சுர்மே ஞானமயமானது. 
“அ? விலிருந்து “க்ஷ: வரையிலான எல்லா அட்சரங்க 
ளுமே உருவான மந்திர மாத்ருகா ரூபிணி அவள்‌ என்கிறார்‌ 
ஆசாரியாள்‌. தக 


“அதி க்ஷ£ந்த ஸமஸ்த வர்ணனகர்‌,” 


922 ப தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


இப்படிப்பட்ட சரீரம்‌ படைத்தவளாதலால்‌ நம்‌ சரீரத்தை 
மட்டுமின்றி அறிவையும்‌ வளர்க்கிற பிக்ஷையைப்‌ போட்டு 
ஞானம்‌ தருவாள்‌. 


அது எப்படிப்பட்ட ஞானம்‌ என்பதைத்தான்‌ ஆசார்யாள்‌, 
அன்னபூர்ணி ஸ்துதியின்‌ கடைசியில்‌ சொல்கிறார்‌. - அந்த 
நிலையில்‌ பரமேசுவரனே தகப்பனாராகவும்‌, அம்பாளே 
தாயாராகவும்‌ தெரிவார்கள்‌. உடனே சகல ஜீவராசிகளும்‌ 
சகோதர்களாகிவிடுவார்கள்‌. மூவுலகமும்‌ சொந்த வீடா 
விடும்‌. இது இப்போது நிறையப்‌ பேசப்படுகிற தேச 
ஐக்கியப்பாட்டைவிட எத்தனையோ படி மேலே! சர்வதேச 
ஐக்கியப்பாட்டுக்கும்‌ மேலே! மூன்றுலக ஐக்கியப்பாடு! பக்தி 
இருந்தால்‌, பராசக்தி ஒருத்தி இருக்கிறாள்‌ என்ற பயமும்‌ 
பக்தியும்‌ இருந்துவிட்டால்‌, எல்லோரும்‌ அவள்‌ குழந்தைகள்‌ 
தான்‌ என்கிற சகோதர பாவம்‌ தானாகவே வந்துவிடும்‌. 
இதற்குப்‌ பிரசங்கம்‌ வேண்டாம்‌, திட்டம்‌ வேண்டாம்‌, பிரசா 
ரம்‌ வேண்டாம்‌. 


அநாதி காலமாக இப்படித்தான்‌ பிரத்தியக்ஷத்தில்‌ ஐக்கியம்‌ 

_ இருந்திருக்கிறது. ஸ்வாமிக்காகத்‌ தெற்கத்திக்காரன்‌ 
காசிக்குப்‌ போனான்‌. ஸ்வாமிக்காக வடக்கத்திக்காரன்‌ 
ராமேசுவரத்துக்கு வந்தான்‌. ஐக்யெப்பாடு (02௦௦) என்கிற 
பேச்சு இல்லாமலே, “சகோதர சகோதரிகளே” என்ற பிரசங்கம்‌ 
இல்லாமலே, மத உணர்ச்சியால்‌ ஐக்கியமாக, ஒரு தாய்‌ 
வயிற்றுக்‌ குழந்தைகளாக இருந்து வந்தோம்‌. இதோடுகூட 
அறிவாளிகளின்‌ மட்டத்திலோ சகல சாஸ்திரங்களுக்கும்‌ 
பொது பாஷையாக இருந்த ஸம்ஸ்கிருதம்‌ தேசத்தின்‌ நாலு 
கோடிகளையும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து வைத்திருந்தது. இப்போது 
“ஸெக்யுலர்‌: நாகரிகத்தில்‌ “மதத்தை விட்டாயிற்று . ஸம்ஸ்கிரு 
தத்தையும்‌ ஒரு மாதிரி தீர்த்துக்‌ கட்டிவிட சகல யத்தனங்களும்‌ 
நடக்கன்றன--நான்‌ இங்கேயுள்ள நம்மவர்களை மட்டும்‌ 
.... சொல்லவில்லை. ஹிந்திக்காரர்களும்‌ இந்த கைங்கரியத்தை 
அவை கணிய உ வில்‌ செய்து கர்கள்‌. இடைக்காலத்தில்‌ 
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ஒரு பொது .இணைப்பாக (18/0 வந்த இங்கிலீஷையும்‌ 
விரட்டிவிடப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. 


பாஷை விஷயம்கூட இரண்டாம்‌ பட்சம்தான்‌. பக்தியை 
வளர்த்துவிட்டால்‌ போதும்‌. அப்புறம்‌ என்‌ மாகாணம்‌, என்‌ 
ஜாதி, என்‌ பாஷை என்று நமக்குள்ளேயே சண்டைகள்‌ ஒரு 
காலும்‌ வராது. ஐக்கியப்‌ பிரசங்கம்‌ அதிகமான இப்போது 
தான்‌ நமக்குள்ளேயே. ஒரு சீமைக்காரன்‌ இன்னொரு சீமைக்‌ 
காரனுக்குத்‌ தண்ணீர்‌ தரமாட்டேன்‌, தானியம்‌ தரமாட்டேன்‌ 
என்று பிரிந்து பிரிந்து நிற்கிறான்‌. மாகாணத்துக்கு மாகாணம்‌ 
எல்லைச்‌ சண்டை வந்திருக்கிறது. பாஷையின்‌ பேரால்‌, 
ஜாதியின்‌ பேரால்‌ ஏற்கெனவே கொடுமை நடந்தாக இப்போது 
கிளப்பிவிட்டி.ருக்கிற பிற்பாடுதான்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 
பாஷைச்சண்டை, ஜாதிச்சண்டை எல்லாம்‌ வந்திருக்கின்றன. 
இத்தனைக்கும்‌ மூலகாரணம்‌, மத உணர்ச்சி, பக்தி போனது 
தான்‌. ஜனங்கள்‌ 'எல்லாரையும்‌ ஒன்றாகக்‌ கட்டிப்போட்ட 
மதமும்‌ பக்தியும்‌ போனதும்‌ சமூகத்திலேயே கட்டுவிட்டுப்‌ 
போய்விட்டது. எனவே இப்போது சர்வரோக நிவாரணியும்‌ 
பக்திதான்‌. உண்மையான ஈசுவர பக்தியானது, அவன்‌ 
குழந்தைகளான சகலரிடமும்‌ அன்பாகத்தான்‌ பரிணமிக்கும்‌. 
அப்புறம்‌ பரஸ்பர சகாயத்தைத்தவிர வேறெதற்கும்‌ இடமே 
இராது. “அன்பே சிவம்‌: என்கிறார்‌ திருமூலர்‌. அதுவே அறிவு. 
“அறிவான தெய்வமே” என்றார்‌ (தாயுமானவர்‌. இந்த அன்பை 
யும்‌ அறிவையும்‌--அன்பேயான அறிவை-- அன்னபூரணி 
நமக்கெல்லாம்‌ பிக்ஷை போடப்‌ பிரார்த்திப்போம்‌. ஆதி. ஆசார்‌ 
யாள்‌ செய்த பிரார்த்தனையும்‌ இதுதான்‌. 

அன்னபூர்ணே ஸதரபூர்ணே, சங்கர ப்ராண வல்லபே! 
ஞானவைராக்ய ஸித்யர்த்தம்‌ பிக்ஷாம்‌ தேஹி ச பார்வதி 


அம்மா 


தாயன்பைப்போலக்‌ கலப்படமே இல்லாத பூரணமான 
அன்பை இந்த லோகத்தில்‌ வேறெங்குமே காண முடிய 
வில்லை... பிள்ளை எப்படி இருந்தாலும்‌, தன்‌ அன்பை பிரதிப 
லிக்காவிட்டாலும்கூட, : தாயாராகப்பட்டவள்‌ அதைப்‌ 
பொருட்படுத்தாமல்‌ பூரணமான அன்பைச்‌ செலுத்திக்‌ கொண்‌ 
 டேயிருக்கிறாள்‌. “பெற்ற மனம்‌ பித்து, பிள்ளை மனம்‌ கல்லு” 
என்று இதைத்தான்‌ சொல்லுகிறோம்‌. 'தேவி அபராத க்ஷ்மாபன 
ஸ்தோத்திரம்‌” என்று அம்பாளிடமே நம்‌ குறைகளைச்‌ 9 
சொல்லி மன்னிப்புக்‌ கேட்டுக்கொள்றெ துதி ஒன்று இருக்கிறது. 
அதில்‌ “துஷ்டப்பிள்ளை இருப்பதுண்டு! ஆனால்‌ துஷ்ட 
அம்மா என்று ஒருத்தி இடையவே இடையாது” என்று ்‌ 
வருகிறது. பரிபூரணமான அன்பையும்‌, தன்னலமே இல்லாத ்‌ 
உழைப்பையும்‌, அம்மா ஒருத்தியிடம்தான்‌ பார்க்க 
முடிகிறது. 


குழந்தையாகப்‌ பிறக்கிறபோதே அம்மாவிடம்தான்‌ 
ஒட்டிக்கொள்கறோம்‌. ஆகாரம்‌ தருவதிலிருந்து குலத்துக்கும்‌ 
அவள்தான்‌ குழந்தைக்குக்‌ கதியாக இருக்கிறாள்‌. வயது 
ஏறுகிற சமயத்தைவிட பால்யத்தில்தான்‌ தாயார்‌, குழந்தை 
இருவருக்கும்‌ பரஸ்பர அன்பு மிக அதிகமாக இருக்கிறது. 
அதிலும்‌ மனித இனத்தைவிடப்‌ பசுக்குலத்திடம்தான்‌ இந்த 
அன்பு நிரம்பித்‌ ததும்புகிறது. கன்று '*அம்மா!”” என்று கத்துவ 
தில்‌ உள்ள ஆவல்‌ மாதிரி வேறெங்கும்‌ அன்பைப்‌ பார்க்க 
முடியவில்லை. இதைப்‌ பார்த்துத்தான்‌ மநுஷ்ய ஜாதியே, 

“அம்மா!” என்று கூப்பிட ஆரம்பித்ததோ. என்று தோன்று - 


ie 
க 


கிறது. தமிழில்‌ மட்டுமில்லாமல்‌, தெலுங்கு, மஹாராஷ்டிரம்‌, 
கன்னடம்‌ முதலிய பாஷைகளிலும்‌ “அம்மா” என்றே தாயாரைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. மலையாளத்தில்‌ “அம்மை” ன்ப 
ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ “மா” என்றும்‌ “அம்பா” என்றும்‌ 
சொல்வதும்‌ இதேதான்‌. ஹிந்தியில்‌ “மா”, “மாயி” 
என்கிறார்கள்‌. இங்கிலீஷ்‌ “மம்மி”, மம்மா” எல்லாமும்‌ கன்று 
குட்டியின்‌ 'அம்மாவிலிருந்து வந்தவைதான்‌ போலிருக்கிறது. 

இந்த அம்மாவின்‌ அன்பு ஒருபக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
இவள்‌ இந்த சரீரத்துக்கு மட்டும்தான்‌ அம்மா. அவளுடைய 
அல்லது நம்முடைய சரீரம்‌ போன பிற்பாடு இந்த அம்மாவுக்கும்‌ 
நமக்கும்‌ சம்பந்தமே இல்லை. அப்புறம்‌ வேறு கர்ப்பவாஸம்‌; 
வேறே அம்மாள்‌ வருவாள்‌. இப்படிச்‌ சரீரத்துக்கு 
மட்டும்‌ அம்மாவாக இல்லாமல்‌, உயிருக்கு அம்மாவாக 
இருக்கிற ஒருத்தி இருக்கிறாள்‌. சரீரம்‌ அழிகிற மாதிரி உயிர்‌ 
அழிவதில்லை. இந்தச்‌ சரீரம்‌ போன பிற்பாடு அந்த உயிர்‌ 
இன்னொரு சரீரத்துக்குப்‌ போகிறது. இந்த உயிரின்‌ அம்மா 
தான்‌ நமக்கு சாசுவதமாக, நிரந்தரமாக, எந்நாளும்‌ தாயாராக 
இருந்து கொண்டிருக்கிறாள்‌. கன்றுக்குப்‌ பசுவைப்‌ போல 
எந்த ஜன்மத்திலும்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ எல்லாப்‌ பிராணிகளுக்‌ 
கும்‌ தாயாராக இருக்கும்‌ பரதேவதையின்‌ பாதார விந்தத்தில்‌ 
நிறைந்த அன்பு வைப்பதே ஜன்மா எடுத்ததன்‌ பிரயோஜனம்‌. 
ஜன்ம நிவிருத்திக்கும்‌ அதுவே வழி. அதாவது, உயிர்‌ சரீரத்தை 
விட்டபின்‌ இன்னொரு சரீரத்தில்‌ புகாமல்‌ பேரானந்தத்தில்‌ 
கரைவதற்கும்‌ அந்த அம்மாதான்‌ கதி. 

நமக்கு இருக்கற சக்தி எல்லாம்‌ அவளுடையதுதான்‌. 
ஒரே அகண்ட பராசக்திதான்‌, கண்டம்‌ கண்டமாக, துண்டு 
துண்டாக ஆகி இத்தனை ஜீவராசிகளிடமும்‌ துளித்துளி 
சக்தியை வெளிப்படுத்துறெது. நாம்‌ 'சொந்த' முறையில்‌ 
எதையும்‌ சாதித்ததாகப்‌ பெருமைப்‌ பட்டுக்‌ கொள்ளவும்‌, 
அகம்பாவம்‌ கொள்ளவும்‌ கொஞ்சம்கூட நியாயமே இல்லை. 
நாம்‌ எதைச்‌ செய்திருந்தாலும்‌ எல்லாம்‌. அவள்‌ கொடுத்த 
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926 0 தெய்வத்தின்‌ குரல்‌ 


சக்தியால்தான்‌ நடக்கிறது. இதை உணர்ந்து அகம்பாவம்‌ 
சிறிதும்‌ இல்லாமல்‌ அவளிடம்‌ சரணாகதி செய்தால்‌ ஒரே 
அம்மாவான அவள்‌ இகத்திலும்‌ பரத்திலும்‌ பரமாநுக்கிரஹம்‌ 
செய்வாள்‌. எப்படி எதுவும்‌ கேட்கத்‌ தெரியாத குழந்தைக்கு 
வேண்டியதைத்‌ தாய்‌ தானே கவனித்துத்‌ தருகிறாளோ, 
அப்படியே ஜகன்‌ மாதாவாகவும்‌ கருணாமூர்த்தியாகவும்‌ உள்ள 
“அம்மா, உண்மையான பக்தி வைத்தவர்கள்‌ தன்னை எதுவும்‌ 
கேட்காவிட்டாலும்கூட, தானாகவே அவர்களுக்கு இகலோ 
கத்தில்‌ வித்தை, செல்வம்‌, தேக காந்தி முதலிய தந்து, பின்பு 
ஞானத்தில்‌ பழுத்துப்‌ பரமானந்தத்தைப்‌ பெறும்படி அருள்‌ 
புரிவாள்‌. பரமஞான அத்வைத ஆனந்தம்‌ நமக்குக்‌ கிடைத்து, 
நாம்‌ அந்த ஆனந்தமாகவே ஆகிவிடுவது ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
அது அவள்‌ நம்‌. கர்மாவை எல்லாம்‌ தீர்த்து, என்றைக்கோ 
ஒருநாள்‌ தரப்போகிற நிலை. அது இடைக்கிறபோது 
கிடைக்கட்டும்‌. அதுவே கிடைக்கவில்லையே என்ற குறை 
இப்போது நமக்கு வேண்டாம்‌. இப்போது நமக்குப்‌ பரம 
அன்பு அம்மாவான அம்பாள்‌ இருக்கிறாள்‌. அவளுடைய 
அன்பை நினைத்து அவளிடமும்‌ நாமும்‌ அன்பைச்‌ 
செலுத்துவதற்கு இப்போதே நமக்கு சாத்தியமாகிறது. 

இதிலுள்ள ஆனந்தத்துக்கு மேல்‌ நமக்கு எதுவும்‌ வேண்டாம்‌. 
அம்பாள்‌ தியானத்தைவிட நமக்கும்‌ நம்‌ மாதிரியே அவளை 
அம்மாவாகக்‌ கொண்ட சகல லோகத்துக்கும்‌ நிறைவான 
இன்பம்‌ வேறில்லை. சகல லோகமும்‌ சமஸ்த ஜீவராசிகளும்‌ 
க்ஷேூமமாக இருக்க அன்பே உருவான சாக்ஷாத்‌ அம்பிகையை 
எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்போம்‌. 
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அநுமார்‌ அநுக்கிரஹிப்பார்‌ 


ஆஞ்சநேய ஸ்வாமியின்‌ விசேஷமே அலாதியானது. 
அவர்‌ பக்தர்களுக்கு என்னென்ன அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறார்‌ 
என்பதைப்‌ பார்த்தால்‌, அவருக்கு என்ன விசேஷம்‌ என்று 
தெரியும்‌. 


புத்திர்‌ பலம்‌ யசோ தைர்யம்‌ நிர்பயத்வம்‌ அரோகதா। 
அஜாட்யம்‌ வாக்படுத்வம்‌ ச ஹநூமாத்‌ ஸ்மரணாபவேத்‌ ॥ 


ஆஞ்சநேயரை ஸ்மரிப்பவர்களுக்கு அவர்‌ என்னென்ன 
அநுக்கரகிக்கிறார்‌ என்று இந்த சுலோகம்‌ சொல்கிறது. புத்தி, 
பலம்‌, புகழ்‌, உறுதிப்பாடு, அஞ்சாநெஞ்சம்‌, ஆரோக்கியம்‌, 
விழிப்பு, வாக்குவன்மை இத்தனையும்‌ தருகிறார்‌ அவர்‌. 


சாதாரணமாக இவையெல்லாம்‌ ஒரே இடத்தில்‌ அமையவே 
அமையாது. நல்ல புத்திமான்‌ ஆரோக்கியம்‌ இல்லாமல்‌ 
. சோனியாக இருப்பான்‌. பெரிய பலசாலி மண்டுவாக 
இருப்பான்‌. இரண்டும்‌ இருந்தாலும்‌ கோழையாக, பயந்தாங்‌ 
கொள்ளியாக இருப்பான்‌. எத்தனை திறமை இருந்தாலும்‌, 
அவற்றைப்‌ பிரயோகிக்கிற சுறுசுறுப்பு, விழிப்பு இல்லாமல்‌ 
சோம்பேறியாக இருப்பான்‌. பெரிய அறிவாளியாக இருந்தாலும்‌ 
தனக்குத்‌ தெரிந்ததை எடுத்துச்‌ சொல்கிற வாக்கு 
வன்மையில்லாமல்‌ இருப்பான்‌. இந்த மாதிரி ஏறுமாறான 
குணங்கள்‌ இல்லாமல்‌ எல்லா சிரேயஸ்களையும்‌ ஒரே 

. இடத்தில்‌ பொழிகிறார்‌, ஆஞ்ஜநேயர்‌. த்‌ 
- இதற்குக்‌ காரணம்‌, சாதாரணமாக நாம்‌ ஒரே இடத்தில்‌ 
சேர்ந்து பார்க்காத குணங்கள்‌, சக்திகள்‌ அத்தனைப்‌ 
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அவரிடமே பணமாக ஒன்று சேர்ந்திருக்கின்றன. நாம்‌ எதிரெதிர்‌ 
குணங்கள்‌ என்று நினைப்பவைகூட, அவரிடம்‌ ஸ்வபாவமாகச்‌ 
சேர்ந்திருக்கின்றன. உதாரணமாகப்‌ பெரிய பலசாலிக்கு 
விநயம்‌ இருக்காது; பெரிய புத்திசாலிக்கு அகங்காரமில்லாத 
பக்தி இராது." ஆஞ்ஜநேயரோ தேக பலம்‌, புத்தி பலம்‌ 
இவற்றைப்போலவே விநயம்‌,பக்தி இவற்றிலும்‌ முதலாக 
நிற்கிறார்‌. மகா சக்திமானாக இருந்தும்‌, அத்தனை சக்தியும்‌ 
ராமன்‌ போட்ட பிச்சை என்ற: அடக்கத்தோடு தனக்கு 
ஒரு பதவியும்‌ கேளாமல்‌ ராமதாஸனாகவே இருந்தார்‌. 
அப்படி அடிமையாக இருந்ததாலேயே நிறைந்து இருந்தார்‌. பக்தி 
இருக்கிறவர்களுக்கேகூட அதில்‌ ஞானத்தின்‌ தெளிவு இல்லா 
மல்‌ மூடபக்தியாகவோ, முரட்டுபக்தியாகவோ இருப்ப 
துண்டு. ஞானமும்‌ பக்தியும்‌ வேறு வேறு என்றே அவர்கள்‌ 
சண்டைகூடப்‌ போட்டுக்‌ கொள்வார்கள்‌. ஆஞ்ஜநேயரோ ராமச்‌ 
சந்திர மூர்த்தியின்‌ பரமபக்தராக இருக்கும்போதே, பரமஞானி 
யாகவும்‌ இருந்தார்‌. எப்படி தக்ஷிணாமூர்த்தி ஸநகாதி 
முனிவர்களை முன்னிட்டு உபதேசம்‌ செய்கிறாரோ, அப்படியே 
ஸ்ரீ ராமன்‌ ஆஞ்ஜநேய ஸ்வாமியை முன்னால்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு ஞானோபதேசம்‌ செய்கிறார்‌ என்று “வைதேஹீ 
ஸஹிதம்‌' சுலோகம்‌ சொல்கிறது. அர்ஜுனனின்‌ தேர்க்கொடி 
யில்‌ இருந்துகொண்டு தோபதேசத்தை நேரிலேயே கேட்டவர்‌ 
அவர்‌. பைசாச பாஷையில்‌ ஒதைக்குத்‌ தத்துவமயமான 
ஒரு பாஷ்யம்‌ இருப்பதாகவும்‌, அது' ஆஞ்ஜநேயர்‌ செய்தது 
என்றும்‌ சொல்வார்கள்‌. ஒன்பது வியாகரணமும்‌ தெரிந்த 
நவ  வ்யாகரண வேத்தா' என்று ராமரே அவரைப்‌ 
புகழ்கிற அளவுக்குப்‌ பெரிய கல்விமான்‌. ஆனாலும்‌ புத்திப்‌ 
பிரகாசம்‌, சக்திப்‌ பிரபாவம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அடக்கிக்‌ 
கொண்டு பக்தியிலேயே பரமானந்தம்‌ அநுபவிக்கிறார்‌. 


பக்தி என்பதால்‌ லோக காரியத்தைக்‌ கவனிக்காதவர்‌ 
அல்ல. மகாபெளருஷத்தோடு -போராடி அபலைகளை . 


.. ரக்ஷித்தவர்களில்‌ அவருக்கு இணை .இல்லை. , லோக 
- சேவைக்கு அவரே உதாரணம்‌ (1௪a). 


அநுமார்‌ அநுக்ரெஹிப்பார்‌ ப 931 
ஞானத்தில்‌ உச்சநிலை, பலத்தில்‌ உச்சநிலை, பக்தியில்‌ 
உச்சநிலை, வீரத்தில்‌ உச்சநிலை, சர்த்தியில்‌ உச்சநிலை, 
சேவையில்‌ உச்சநிலை, விநயத்தில்‌ உச்ச நிலை-- 
இப்படியெல்லாம்‌ ஒன்று சேர்ந்திருக்கற ஸ்வரூபம்‌ ஒன்று 
உண்டு என்றால்‌ அது ஆஞ்ஜநேய ஸ்வாமிதான்‌. 


இதெல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக அவருடைய பிரம்மச்ச 
ரியத்தைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. ஒரு க்ஷணம்கூடக்‌ காமம்‌ 
என்கிற நினைப்பே வராத மகா பரிசுத்த மூர்த்தி அவர்‌. 
தனக்கென்று எதுவுமே நினைக்காதவர்‌. ஒரு காமனையும்‌ 
இல்லாமல்‌ ராமனுக்கு சேவை செய்தே நிறைந்துவிட்டார்‌. 


அவரை நம்‌ சீமையில்‌ பொதுவாக. “ஹநுமார்‌” 
என்போம்‌. கன்னடச்‌ சீமையில்‌ அவரே ஹநுமந்தையா. 
சித்தூருக்கு வடக்கே போய்விட்டால்‌ ஆந்திரா முழுவதும்‌ 
'ஆஞ்ஜநேயலு” என்பார்கள்‌. மகாராஷ்டிரம்‌ முழுக்க 'மாருதி, 
மாருதி' என்று கொண்டாடுவார்கள்‌ - அதற்கும்‌ வடக்கில்‌ 
“மஹாவீர்‌' என்றே சொல்வார்கள்‌. 


ஆஞ்ஜநேயருக்கு ஈடு கிடையாது. அவரை ஸ்மரித்த 
மாத்திரத்தில்‌ தைரியம்‌ வரும்‌. ஞானம்‌ வரும்‌. காமம்‌ 
நசித்துவிடும்‌. பரம விநயத்தோடு பகவத்‌ கைங்கர்யம்‌ 
செய்துகொண்டு எல்லோருக்கும்‌ நல்லது செய்வோம்‌. 


“ராம்‌, ராம்‌” என்று எங்கெங்கே சொல்லிக்கொண்டிருந்தா 
லும்‌, ரகுநாத 8ர்த்தனம்‌ எங்கே நடந்தாலும்‌, அங்கெல்லாம்‌ 
நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ ஆஞ்ஜநேயர்‌ தாரை தாரையாக 
ஆனந்த பாஷ்பம்‌ கொட்டிக்கொண்டு நின்று கேட்கிறார்‌. 


இந்தக்‌ காலத்தில்‌ நமக்கு மற்ற எல்லா அநுக்கிரஹங்க 
ளோடு, முக்கியமாக அடக்கமாக இருக்கிற பண்பு ரொம்பவும்‌ 
அவசியப்படுகிறது. எத்தனை வந்தாலும்‌ போதாமல்‌ 
இப்போது, நாம்‌ உயர உயரத்‌ துள்ளிக்கொண்டே 
யிருக்கிறோம்‌. இதனால்‌ புதுப்புது அதிருப்திகளை, 
குறைகளைத்தான்‌ உண்டாக்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌. துள்ளாமல்‌ 
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அடங்கிக்‌ கிடந்தால்தான்‌ ஈச்வரப்‌ பிரஸாதம்‌ கிடைக்கும்‌. 


அதுதான்‌ நிறைந்த நிறைவு. அதை நமக்கு ஆஞ்சநேயர்‌ 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ண வேணும்‌. 


அவரைப்‌ பிரார்த்திப்பவர்களுக்கு ஒரு குறையும்‌ இல்லை. 
லோகம்‌ முழுவதிலும்‌ தர்மம்‌ பரவியிருக்க அவரையே 
பிரார்த்தனை பண்ணுவோம்‌. அவருடைய சகாயத்திலேயே 
ராவணாதிகள்‌ தோற்று ராமராஜ்யம்‌ ஏற்பட்டது. அர்ஜுனனின்‌ 
தேர்க்கொடியில்‌ அவர்‌ இருந்த விசேஷத்தால்‌ பிறகு 
தர்மராஜ்யம்‌ ஏற்பட்டது. பிற்காலத்தில்‌ நம்‌ தர்மம்‌, பக்தி 
எல்லாம்‌ நசித்தபோது ஆஞ்ஜநேய அவதாரமாக ஸமர்த்த 
ராமதாஸ்‌ ஸ்வாமி தோன்றித்தான்‌ சிவாஜி மூலம்‌ மறுபடி 
தர்ம ஸம்ஸ்தாபனம்‌ செய்தார்‌. இன்றும்‌ சகல தேசங்களிலும்‌ 
தர்மமும்‌ பக்தியும்‌ ஏற்பட அவர்‌ அநுக்கிரஹம்‌ வேணும்‌. 


நாம்‌ மனமுருகிப்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ இந்த அநுக்கரஹத்தைச்‌ 
செய்வார்‌. 


ஆஞ்ஜநேய ஸ்வாமின: ஜேய்‌ 1! 
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